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प्रकाशकोय 


सकलशास्त्रपारावा रीण द्वादशदर्शनकाननपञ्वानन निगमागमपारद्बवा 
'परब्रद्मस्वरूप पृज्यपाद श्री स्वामी करपात्रीजी महाराज के गोपी-गीतविषयक 
प्रवचनों का संग्रह 'गोपो-गीत” सुधी सहदव तथा भक्‍त पाठकों के लिए प्रकाशित 
कर हम अपने को अत्यन्त कतकृत्य मान रहे हैं। पृज्य चरणों का श्रीमद्भागवत 
पर असाधारण स्वाध्याय था.। इस महान ग्रन्थ के वे सभी कोने झाँक आये 
थे। उनकी असावारण अद्वेतनिष्ठा एवं तदनुसारिणी प्रतिभा उनके भकत-हृदय 
के अन्तरतम को कभी बोझिल नहीं कर सकी | भगवद्विषयक तीब्र विरह॒जन्य 
ताप की ज्वाला में तप्त होकर भगवान्‌ की ही शरण में अन्तिम परम विश्राम 
पाने की इच्छा से समुद्भूत (जीवात्माओं की) प्रायः समस्त चेष्टाओं को वे 
अपने प्रवचनों में भिन्न-भिन्न प्रकार के मनोदारी ढंगों से प्रस्तुत कर श्रोतृव॒न्द 
के हृदय में सम्प्रयोग, विप्रयोग तथा उभवावस्था में भी रस का पोषण और 
उसकी सवंथा रवतनत्रता (मोक्ष) को अत्यन्त सरल ढंग से स्थापिद कर देते. थे । 

'रासपद्चाध्यायी', 'भ्रमर-गीत', गोपीगीत' एवं ऐसे ही अन्य मामिक प्रसंगों 
की मामिक व्याख्या एवं उनके स्वोपज्ञ 'भक्तिरसाणंव” अपने ग्रन्थ में भक्ति-के 
सेद्धान्तिक तथा व्यावहारिक पक्षों को प्रस्तुत कर समकालिक समालोचकों की 
दृष्टि में भक्ति को दसवें रस के रूप में प्रतिष्ठित करने का श्रेय उन्हें प्राप्त 
हुआ । 

प्रस्तुत पुस्तक - गोपी-गीत” की संकलयित्रों श्रीमतों पद्मावती झुनझुनवाला 
भहाराजश्री के शरण में आयीं । उनके शरण में आते हो इस महिला की बालक- 
पन से ही रसानुगामिनी प्रतिभा निखर उठी । ऊेखनी कागज पर थिरकने लगी ! 
मीरा ओर भक्‍त रंदास के जीवन तथा साहित्य के विषय में पद्माजी ने गम्भीर 
शोध-ग्रन्थ लिखे जिसे विद्वानों और भकक्‍तों- ने पूर्ण सम्मान दिया; मीरा संबद्ध 
ग्रन्थ पर वे उत्तर प्रदेश सरकार द्वारा पुरस्कृत भो हुईं। पृज्यपाद स्वामीजी 
महाराज के पास ही मेरा इनसे परिचय हुआ । इसके विशेष अनुरोध पर पृज्यवर 
ने श्रीमद्भागवत' के दो अंश 'गोपीगीत” और 'भ्रमर-गीत' का प्रवचन किया । 
गोपी-गीत” का प्रवचन तीन चातुर्मास्य में सम्पन्न हुआ, 'भ्रमर-गीत' का प्रवचन 
एक ही चातुर्मास्य में सम्पूर्ण करते हुए उन्होंने यह कहा था कि 'समय बहुत कम 
है अन्यथा इस पर बहुत विशद व्याख्या हो सकती है।' पद्माजी ने सम्पूर्ण 


-न्‍न्‍-_> ह.4 #०_- 


प्रवचनों को टेप कर लिया था, जो उनके पास आज भी सुव्यवस्थित रखे हुए हैं | 
महाराजश्नी के आदेश से ही इन प्रवचनों को लिपिबद्ध करके उन्हें प्रस्तुत रूप 
में दिखाया गया था। यह संकलन उन्हें बहुत पसन्द आया और उन्हीोंके आदेश 
से इनको छपवाने की चर्चा भी चली । 


अत्यन्त भक्तों को माँग थी कि गोपी-गीत प्रकाशित कर अ्रान्त मस्तिष्क 
को सहो मार्ग प्रदशित किया जाय । अतः परमपृज्य श्रीचरणों द्वारा कथब्ित्‌ 
तीन चातुर्मास्यों में सम्पन्न किया हुआ गोपी-गीत का प्रवचन श्रमर-गीत की 
संकलनकर्त्री श्रीमती पद्मावती झुनझुनवाला ने अत्यन्त मनोयोग से टेप कर 
उसकी प्रेस-कापी तंयार की । इन्हींके प्रयास से गोपी-गीत का कुछ अंश बहुत 
पहले प्रकाशित हुआ किन्तु कुछ अपरिहाय॑ कारणों से वह मध्य में ही रुक गया। 
साहस एवं आस्था की धनी महिला पद्मावतीजी इससे विरत नहीं हुईं । 
अमर-गीत के प्रकाशन में अपना पूर्ण सहयोग देकर परमपृज्य चरणों में अपनी 
गुरुदक्षिणा समपंण का इन्होंने प्रयास किया । आज पुनः उन्हींके सहयोग से 
गोपी-गीत भी सहृदय पाठकों के हाथों में आ रहा है। इसमें पद्मावतोजी ने 
बड़ा परिश्रम किया है । 


पूज्यवर के ग्रन्थ को प्रकाशित कर जन-जन में प्रचारित करना भी एक 
महनीय पुण्यकायं है। इससे महाराजश्री के महान्‌ लोकोपकारी व्यक्तित्व की 
अभिव्यक्ति भी हो जायगी । हम पद्माजी को उनके इस काये के लिए हृदय से 
आशीर्वाद प्रदान करते हैं और पृज्यवर के प्रति उनकी निष्ठा के लिए उनके 
प्रति आभार भी व्यक्त करते हैं । 


यह कार्य परमपृज्य चरणों के आशीर्वाद से ही सम्भव हो सका है। उन 
परमपावन चरणों में हम बार-बार अपनी प्रणामाऊजलि अपित करते हैं । 


गोपी-गीत के प्रकाशन के परमपावन अवसर पर हम उन सभी लोगों के 
प्रति अपना आभार प्रकट करते हैं जिन लोगों ने जाने-अनजाने अपना सहयोग 
इसमें प्रदान किया है। विश्वविद्यालय प्रकाशन के श्री पुरुषोत्तमदासजी मोदी 
ने अपनी विशेष रुचि दिखाकर इस अनुपम ग्रन्थ-रत्न को मुद्रित कराया है । 
इसके लिए हम उन्हें धन्यवाद देते हैं । 


न मोघं देव वीय ते न ते मोघा: पराक्रमा:। 
अमोघं दर्शन॑ राम अमोघस्तव संस्तव: । 
अमोघास्ते भविष्यन्ति भक्तिमन्तो नरा भूवि ॥' 


न- पं ०« 


श्रीमद्वात्मीकीय रामायण के दृढ़ आश्वासन के बल पर हम भगवान्‌ श्रीराम 
से प्राथंना करते हैं कि सहृदय एवं आस्तिक भक्तों में परमपृज्य-चरणों का 
साहित्य प्रचारित एवं प्रसारित होता रहे । 


-पार्कण्डेय ब्रह्मचारी 
रामनवमी श्री धर्मंसंघ शिक्षा-मण्डल 
संवत्‌ २०४६ दुर्गाकुण्ड, वाराणसी 


वक्तव्य 


प्रातःस्मरणीय परमपृज्य अनन्तश्रीविभूषित श्रीगुरुदेव स्वामी श्रीकरपात्री- 
जी महाराज द्वारा श्रीमदभागवत'” के दद्ममस्कन्ध के अन्तर्गत प्राप्त गोपी-गीत' 
पर किये गये प्रवचनों का यह संकलन प्रकाशित हो रहा है, यह मेरे लिए 
अतिशय आनन्द का विषय है। साथ ही, विषय का गाम्भीयं, वक्‍ता की ज्ञान- 
गरिमामण्डित महत्ता और अपनी नितान्‍्त अज्ञता के कारण अत्यन्त संकोच भी 
हो रहा है | 

उक्त प्रवचनों को पुस्तक-रूप में परिवर्तित करते हुए यत्र-तत्र किड्चचतु 
अनिवायं परिवर्तन भी किये गये हैं । प्रवचन-काल में किसी विषय को सुस्पष्ट 
करने हेतु की गयी पुनरुक्ति को छोड़ भी दिया गया है तथापि विषयानुक्रम 
सवंथा तदनुसार ही है; साथ ही सम्पूर्ण संकलन में महाराजश्री के भाव, भाषा 
एवं शली का अक्ष रण: अनुसरण किया गया है। फिर भी “भ्रम-प्रमाद-विप्रलिप्सा- 
करणापाटवादि पुरुष-स्वभभाव-सुलभ' दोषों तथा मेरे अज्ञान के कारण बहुत-सी 
त्रुटियाँ रह गयी होंगी ! विद्वतृ-वर्ग से मेरी करबद्ध विनम्न प्रार्थना है कि प्रस्तुत 
संकलन में जो भी त्रुटियाँ रह गयी हों उनके लिए क्षमा करते हुएं मेरा मार्ग- 
प्रदर्शन भी करेंगे ताकि भविष्य में उन त्रुटियों का अपमाज॑न भी किया जा सके। 

आदरणीय भाई श्री मा्कंण्डेयजी ब्रह्मनचारी (धरंसंघ विद्यालय, दुर्गाकुण्ड, 
वाराणसी) जो लगभग चालीस वर्षों से महाराजश्री की सेवा में रहते हुए उनके 
लेखन-सम्बद्ध का काय॑ करते रहे हैं, के विशिष्ट परिश्रम-साथ्य सहयोग के कारण 
ही यह संकलन अपने प्रस्तुत स्वरूप में सम्भव हो सका है। उनके इस स्नेहा- 
शीर्वादमय सहयोग के प्रति मैं सदा-सवंदा सादर नतमस्तक हूँ । 

भाईश्री पुरुषोत्तमदासजी मोदी (विश्वविद्यालय प्रकाशन, वाराणसी) के 
प्रति भी कृतज्ञ हूँ। मेरे वाराणसी में अनुपस्थित रहने पर भो उन्होंने जिस 
मनोयोग से पाठ की शुद्धता का पूरा ख्याल रखते हुए पुस्तक को प्रस्तुत सम्यक्‌ 
रूप में प्रकाशित किया वह सराहनीय है। आशा करतो हूँ कि उनका ऐसा हो 
सहयोग भविष्य में मिलता रहेगा । 

अपनी बड़ी बहन श्रीमती सुलभादेवी गुप्ता के वात्सल्यमय सहयोग और 
पुत्रवत्‌ चि० अनिलकुमार गुप्ता, चि० सुशीलकुमार गुप्ता, चि० चन्द्रशेखर गुप्ता 
और चि० अशोककुमार गुप्ता का स्नेहमय सहयोग भी मेरे लिए अविस्मरणीय 
है । पूज्य बहन के प्रति सादर नतमस्तक हूँ, पुत्रवत्‌ चारों भाइयों की' सदा 
व्धनोन्मुख मंगल की करबद्ध प्रार्थना भूतमभावन भगवान्‌ विश्वनाथ से करतो हूँ । 


*«. ये: &« 
विद्वत्‌-वर्ग से भेरी पुनः करबद्ध प्राथंना है-- 


अज्ञान - दोषान्मतिविश्नमाद्‌ वा 
यदर्थहोन लिखित मयात्र । 
तत्सवसाये: परिशोधनोयम्‌ 
क्रोधो न कार्यो ननु स|नवो$४हम्‌ ॥ 


“पद्मावती झुनझुनवाला 


भूमिका 
श्रीहरि: शरणम 
पत्कीत॑न॑ यत्स्मरणं यदीक्षणं 
यद्वन्दन॑ यच्छवर्ण यदहँणम्‌ । 
लोकस्य सद्यो विधुनोति कल्मषं 
तस्मे सुभद्रश्नवरसे नमो नमः॥ 
श्रीमद्भागवत कल्पव॒क्ष के समान है। इसका भक्त-प्रेमपुवंक पाठ करके 
अपने अभीष्ट फल को प्राप्त किया जा सकता है। कल्पवृक्ष के पास जाकर 
फल चाहनेवाले को तद्विषयक इच्छा (प्रार्थना) जैसे अनिवायं होती है, वेसे ही 
इस भागवत-कल्पवृक्ष के समीप अपने अभीष्टफल की प्राप्ति के लिये अपने चित्त 
की वृत्ति को प्रेममय बनाकर प्रगाढ अनुरागात्मिका भक्ति को प्रकट करना 
अनिवायं है । 
यह श्रीमद्भागवत, आत्मीय-परमसुहृत्‌, आप्त के समान वास्तविक हित को 
मन्त्रणा देनेवाला मन्त्री है। भवसागर में डूबते हुए लोगों का उद्धारक (तारक) 
है। संसाराटवी (महान्‌ वन) में श्रान्त होकर भटकनेवालों के लिये उनके 
श्रेयोमार्ग का विश्वस्त प्रदर्शंक है । 
श्रीमदभागवत के अध्ययन से तत्त्वज्ञान होता है, किन्तु अनुरागात्मिका 
श्रीकृष्ण-भक्ति के बिना वह सहजगम्य नहीं है। अतः तत्त्वज्ञान का मुख्य साधन 
श्रीकृष्ण-भक्ति ही है । 
श्रीमद्भागवत समस्त सुख-सन्तोष-शान्ति, कल्याण का देनेवाला और 
“आध्यात्मिक, आधिभौतिक, आधिदेविक'--तीनों प्रकार के दुःखों (तापों) को 
नष्ट करनेवाला है। 
श्रीमद्भागवत ज्ञान-भक्ति-वेराग्य का अथाह (गंभीर) समुद्र है । 
श्रीमद्भागवत के अध्ययन अथवा श्रवण से मनुष्य यह समझ पाता है कि 
प्रत्येक प्राणि में परमेश्वर का निवास है। यह ज्ञान जब मनुष्य को हो जाता है, 
तब अधमं से उसका अभिनिवेश समाप्त हो जाता है। क्योंकि दूसरों को दुःखो 
करना अपने (स्वयं) को ही दुःखी बनाने के समान है| तब सच्चे धम में उसकी 
स्थिति सहजभाव से हो जाती है। उसका हृदय दया से आद्र हो जाता है। वह 
वास्तव में अहिसक रहता है। परस्पर प्रेम और प्राणिमात्र के प्रति दया का भाव 
स्थापित करने के लिये इससे बढ़कर अन्य कोई साधन नहीं है । 
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निष्कर्ष यह है कि मन की वृत्तियों को प्रेममय बनाना आवश्यक है। 
भगवच्चरणारविन्द में, भगवत्सौन्दयं के दर्शन में, भगवान्‌ के गुण-गणों के 
श्रवण-कीत॑न में तथा भगवान्‌ की मधुरलीला के माधुय्॑ में जिनकी मनोवृत्ति 
प्रेममय हो जाती है, उनका मन सांसारिक सुखाभासों में नहीं उलझा करता 
वे तो वास्तविक सुख-आनन्द की अभिलाषा किया करते हैं। जिसके मन का 
भाव प्रेममय हो जाता है, उसीको भगवान्‌ अपना भक्‍त समझते हैं । 
इस प्रेममयी भक्ति की महिमा को कहते हुए यशोदानन्दन भगवान्‌ श्रोकृष्ण- 
चन्द्र अपने सखा भवृतप्रवर उद्धव से कह रहे हैं-- 
न साध्यति मां योगो न सांख्यं धर्म उद्धव । 
न स्वाध्यायस्तपस्त्यागों यथा भक्तिमंमोजिता ॥ 
भवत्याहहमकया ग्राह्म: श्रद्धयात्या प्रियः सताम्‌ । 
भक्ति: पुनादि मन्निष्ठा श्वपाकानपि संभवात्‌ ॥ 
वर्म: सत्यदयोपेतों विद्या वा तपसान्विता । 
मदभक्त्याष्पेतमात्मानं न सम्यक्‌ प्रपनाति हि ॥ 
कथं विता रोमहर्ष द्रवता चेतसा विना ! 
विना<नन्दाश्रुकलया शुध्येद्‌ भक्‍त्या विनाझशयः॥ 
वाग गदगदा द्रवते यस्य चित्त 
रुदत्यभोक्ष्णं+ हसति क्वचिच्च । 
विलज्ज उद्गायति नृत्यते च 
मद्भक्तियुकती भवन पुनाति॥ 
मेरे प्रति वृद्धिगत हुई भक्ति जिस प्रकार भक्त को मेरे समीप ले आती है उस 
प्रकार नतो योग, न ज्ञान, न धमं, न स्वाध्याय, न तप, न दान ही उसे 
ला सकता है। में तो सत्पुरुषों का प्रिय आत्मा हँँ। एकमात्र श्रद्धापूर्ण भक्ति 
से ही मेरी प्राप्ति होना सुलभ है । अधिक क्या बताऊँ, कुत्ते का मांस खानेवाले 
चण्डाल को भी मेरी भक्ति पवित्र कर देती है। मनुष्य में सत्य, दया आदि से 
युक्त धर्म तथा तपस्या से युक्त विद्या भी हो, किन्तु मेरी भक्ति यदि न हो तो 
वे धर्मं और विद्या, उनके हृदय को पूर्णतया पवित्र नहीं कर सकते। मेरे प्रति 
प्रेम रो जब तक शरीर पुलकित नहीं हो जाता, हृदय द्रवित नहीं हो उठता, 
आनन्दाश्रुओं की झड़ी नहीं लग जाती, तब तक अन्तःकरण केसे शुद्ध हो सकता 
हैं। भक्ति के आवेश में जिसकी वाणी गदगद हो गई है, चित्त द्रवित हो गया 
है, जो कभी रोता है, कभी हँसता है, कभो संकोच को त्यागकर ऊँचे स्वर से 
हरि-गुणों को गाने ला जाता है और कभी नाजने लगता है, वही मेरा भक्त 
स्वयं तो पवित्र होता हो है, साथ ही तीनों लोकों को भी पवित्र कर देता है। 
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भक्ति से भगवान्‌ वश में हो जाते हैं। भगवान्‌ स्वयं कहते हैं-- 


अहं भक्‍तपराधीनो ह्यस्वतन्त्र इव द्विज। 
साधुभिग्रेस्तहृदयो भक्‍तेभं॑क्तजनप्रियः ।। 
नाहमात्मानमाशासे मद्भक्ते: साधुभिविना | 
श्रियं चात्यन्तिकीं ब्रह्मन येषां गतिरहं परा॥ 
ये दारागारपृत्राप्तान्‌ प्राणान्‌ वित्तमिम॑ परम । 
हित्वा मां शरणं याताः कथ॑ तांस्त्यकतुमुत्सहे ॥ 
मयि निबंद्धहदया: साधवः . समदरशंनाः | 
वशीकुवेन्ति मां भकत्या सत्स्त्रिय: सत्पति यथा ॥ 
साधवो हृदयं मह्यं साधूनां हृदय त्वहम्‌ । 
मदन्यत्‌ ते न जानन्ति ना$हं तेभ्यो मनागपि॥' 


में सवंथा भक्तों के अधीन हूँ और अस्वतन्त्र की तरह हूँ। भरे साधुहृदय के 
भक्‍तों ने मेरे हृदय को अपने हाथ में कर रखा है। मैं उन भक्तों का सदा ही 
प्रिय हूँ । हे ब्रह्मन्‌ ! अपने भक्तों का एकमात्र आश्रय में ही हूँ। उनको अन्य 
क्सीका आश्रय है. ही नहीं। इसलिये अपने उन साधुस्वभाववाले भक्तों को 
छोड़कर न तो में अपने-आपको चाहता हूँ और न अपनी अर्धाज्रिनी लक्ष्मी को 
ही। जो मेरे भक्त अपने पुत्र, कलत्र (स्त्री), घर, कुटुम्बीजन, प्राण, धन, 
इहलोक और परलोक सबको छोड़कर केवल मेरी शरण में आ गए हैं; भला, 
उन भक्तों को में केसे छोड़ सकता हूँ ? जिस प्रकार सती स्त्री अपने पातित्रत्य से 
सदाचारी पति को अपने वश में कर लेती है, वेसे हो अपने हृदय को मुझमें 
प्रेमबन्धन से बाँध रखनेवाले समदर्शी साधुपुरुष भक्त के द्वारा मुझे अपने वश 
में कर लेते हैं। अधिक क्या कहूँ, वे मेरे प्रेमी साधुपुरुष मेरे हृदय हैं और में उन 
प्रेमी साधुपुरुषों का हृदय हूँ। वे मेरे अतिरिक्त और कुछ नहीं जानते तथा: 
में भो उनके अतिरिक्त और कुछ नहीं जानता । 


भगवान्‌ ने यहाँ तक कह. दिया है-- 
अनुब्रजाम्यहूं नित्यं पूयेयेत्यडःप्रिरेणुभि: ॥ 
में उन भक्तों के पीछे-पीछे सदा इसलिये चलता रहता हूँ कि उनकी चरण-रज 
से पवित्र हो जाऊँ। 
भक्ति की महिमा बड़ी अद्भुत है। भक्ति वह अनुपम वस्तु है कि वह. 
जिसके पास होती है, वह जो कुछ चाहता है, वही उसे मिल जाता है। 
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भगलान्‌ स्वयं गीता में कहते हैं-- 
भक्‍त्या त्वनन्यया शक्‍्य अहमेवंदिधो5जुन । 
ज्ञातुं द्रष्णुच तत्त्वेन प्रवेष्ट व परन्तप ॥ 
परन्तु है परन्तप भर्जुन ! अनन्य भवित के द्वारा ही मुझे इस प्रकार से देखा जा. 
सकता है, मेरे प्रथाथ॑स्वरूप को जाना जा सकता है तथा मेरे साथ एकीभाव 
को भी प्राप्त क्या जा सकता है। 
अजीमद्भागवत का दशमस्कन्ध तो भक्तिरस के अथाह सागर का ज्वार- 
भाटा-स्तरूप ही है। इस दशमस्कन्ध में भगवान्‌ की विविश्र मधुर लीलाओं का 
वर्णन है, जो सहृदय भक्तों के हृदय को भक्तिरस से आप्लावित कर देता है। 
किन्तु इस संसार में कुछ ऐसे भी नर-पश्ु या नर-कृमि हैं, जिनके हृदय का 
निर्माण ब्रह्मा ने मानों पाषाण से किया होगा। वे भाग्यहीन नर-पशु भगवान्‌ 


पर भी आक्षेप करके अपनी नरपशुता अथवा पाषाणहृदयता को प्रकट किया 
करते हैं । 


उनके आशक्षेप ये हैं-- 
जब कि भगवान्‌ का अवतार सज्जनों के संरक्षणार्थ और दुजजनों के संहाराथ॑ 
तथा धर्म के स्थापनाथं होता है। अतः भगवानु को भादर्श के रूप में रखा जाता 
है। तब उनकी लीलाओों में चोरी, कपट, काम, रमण आदि के प्रसंग क्यों 
आते हैं ? 
विद्याव्यासंग तथा श्रीकृष्ण की भक्ति-सुधारस का निरन्तर पान करनेवालों 
के मन में इस प्रकार के कुतक॑-तरज् कभी उठते ही नहीं! श्रीमइभागवत एवं 
श्रीमद्भगतद्गीता के अनुशीलन से वे कुतक॑-तरज्भ स्वयं ही शान्त हो जाते हैं, 
भगवान्‌ का प्रत्येक काय॑ सभी के लिये आदर्शरूप है। जिसके शरण जाने पर 
अथवा जिसका नामस्मरण करने मात्र से साधारण प्राकृत मनुष्य में भी झूठ, 
कषट, चोरी, व्यभिवार आदि दोष नहीं रहते, तब प्रत्यक्ष भगवान्‌ में उन दोषों 
की कल्पना करने का दुःसाहस भाग्यहीत नर-पशु के सिवा अन्य कर ही केसे 
सकता है ? 
भगवात् न कभी दुजंनों को प्रोत्साहन देते हैं ओर न कभी धमं की जड़ 
ही उखाड़ते हैं। वे स्वयं अपने श्रीमुख से कहते हैं-- 
यद्‌ येदाचरति श्रेष्ठस्तत्तदेवतरो जनः। 
रा यत्‌ प्रमाणं कुरुते लोकस्तदनुवतंते ॥ 
न मे पार्थास्ति कतव्यं त्रिषु लोकेष किछ्चन | 
नानवाप्तमवाप्तव्यं वत॑ एव थे कर्मणि॥ 
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यदि हाहं न वर्तेयं जातु कमंण्यतन्द्रितः । 
मम वर्त्मनुवतंन्ते मनुष्या: पार्थ सबवंशः:॥ 
उत्सीदेयुरिमे लौका न कुर्या कम चेदहम्‌ । 
संकरस्य च कर्ता स्यामुपहन्यामिमा: प्रजा: ॥ 
सवता: कमंण्यविद्वाँसो यथा कुव॑न्ति भारत | 
कुर्याद्‌ विद्वास्तथासक्तश्चिकीषले कं ग्रहम्‌ ।। 
श्रेष्ठ पुरुषों के आचरण का हो अनुकरण अन्य- लोग किया करते हैं । श्रेष्ठ पुरुष 
के प्रमाणित व्यवहार का आचरण ही अन्य लोग करते हैं। अतः है अजुन ! 
यद्यपि मेरे लिये इस संपूर्ण त्रिलोकी में कुछ भी कतंव्य करने को नहीं है एवं 
प्राप्तव्य कोई भी वस्तु ऐसी नहीं है, जो मुझे प्राप्त नहीं है। तो भी मैं कर्म 
करता रहता हूँ। यदि मैं कम न करूँ, तो लोगों की बड़ी हानि होगी । क्योंकि 
हे अजुन ! मनुष्यमात्र मेरी कतंव्यशीलता को देखकर ही अपने कतंव्यपालन 
में तत्पर रहता है। यदि में कम॑ न करूँ तो ये सब मनुष्य नष्ट-भश्रष्ट हो जाएँगे। 
सभी लोग मुझे ही संकर करनेवाला कहेंगे और समस्त प्रजा का विनाशक में 
कहलाऊंगा | हे भारत ! कम में आसक्त रहनेवाला अज्ञानी पुरुष जेसे कम 
करता है, वंसे ही अनासक्त रहनेवाला दिद्वान्‌ ज्ञानी पुरुष भी लोगों के 
शिक्षणार्थ कम करता रहे । 
इस सन्दर्भ से स्पष्ट हो रहा है कि लोकशिक्षा में बाधक बननेवाला कोई 
भी अनेतिक कम भगवान्‌ के द्वारा किया जाना कथमपि संभव नहीं है। 
श्रीमद्भागवत में प्रयकृत काम, रमण, रति आदि डाब्दों के कुत्सित अर्थों 
का मन में आना हो कुत्सित-मलिन हृदय होने का प्रमाण है। उनके निदुष्ट अर्थों 
का परिज्ञान प्राचीन प्रामाणिक व्याख्याओं से कर लेना चाहिये । 
भगवान्‌ स्वयं अपने श्रीमुख से गीता में कहते हैं-- 
मच्चित्ता मदगतप्राणा बोधयन्त: परस्परम । 
कथयन्तदच मां नित्य॑ तुष्यन्ति च रमन्ति च ॥ 
तेषां सततयुकतानां भजतां प्रीतिपूर्वंकम्‌ । 
ददामि बुद्धियोग॑ं तं येन मामुपयान्ति ते ॥ 
जिनके चित्त, प्राण मुझमें ही लगे हुए हैं, जो निरन्तर मेरे ही गुणों की चर्चा 
परस्पर किया करते हैं, मेरी ही लीलाओं का वर्णन करते हुए सवंदा प्रसन्‍न हुआ 
करते हैं, वे मुझ वासुदेव में निरन्तर “रमण' करते हैं। निरन्तर मेरा ध्यान 
करनेवालों को और प्रेमपूवंक मुझे भजनेवालों को में तत्त्वज्ञान करा देता हूँ, 
जिससे वे मेरे पास आ पहुचते हैं । 


2 १ 5 कद 


प्रथम इलोक में साधनादस्था का वर्णन है। अभी साधक को भगवान्‌ की 
प्राप्ति नहीं हुई है। द्वितीय लोक में साधक भवत की मानसिक स्थिति का वर्णन 
है, जिसके फलस्वरूप उसे भगवान्‌ की प्राप्ति बताई गई है । यहाँ मन की भावना 
से ही वह भगवान्‌ को देखता है, सुनता है और रमण करता है। भक्‍त का 
भगवान्‌ में यह रमण करना कुत्सित इन्द्रियों का काय॑ नहीं है। यह परम पवित्र 
मानसिक भाव है। इसी मानसिक भाव से वह भगवान्‌ का चिन्तन करता है, 
उनके स्पश का अनुभव करता है और उनके साथ भाषण करता है। निष्कषं 
यह है कि भगवान्‌ पर कुत्सित क्रियाओं का आरोप करना, अपनी ही कुत्सित 
क्रियाओं को उजागर करना है । 

भक्ति के शान्त, दास्य, सख्य, माधु्यं आदि अनेक भाव रहते हैं । ये सभो 
भाव समान कोटि के हो समझने चाहिये। अपने-अपने क्षेत्र में सभी भाव श्रेष्ठ 
हैँ । जिस भक्त को जो भाव प्रिय हो उसके लिए वही भाव सर्वोत्तम है। हनुमान्‌- 
जी ने दास्यभाव को ही सर्वोत्तम समझकर उसे ही स्वीकार किया । वसुदेव-देवकी 
तथा नन्द-यशोदा ने वात्सल्यभाव को ही सर्वोत्तम समझकर उसे ही स्वीकार 
किया । राधारानो और गोपीजनों ने माधुयंभाव को ही सर्वोत्तम समझकर उसे 
ही स्वीकार किया । इस माधुय॑भाव में प्राकृत साधारण लोकिक स्त्री-पुरुषों को 
तरह कामवासनाजनित अंग-संग आदि कोई वुत्सित क्रिया नहीं है। यह तो 
परम-पवित्र भाव है। भक्त अपने भगवान्‌ को इस भाव में सवंथा आत्मसमपंण 
कर देता है और उन्हींके मधुर चिन्तन, मधुर नामस्मरण, मधुर भाषण, मधुर 
मिलन आदि में सग्त रहता है । 

'कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌/--भगवाज श्रीकृष्ण साक्षात्‌ परब्रह्म-परमेश्वर हैं। 
वे समस्त दोषों से सवंदा और सवंथा ही रहित हैं, वे समस्त कल्याणमय गुण- 
गणों से सवंदा और सवंथा सम्पन्न हैं । उनके नामस्मरणमात्र से उनके गुण उनकी 
लीलाओं के श्रवण-मनन-चिन्तन-कथन से हो मलिन-से-मलिन मनुष्य परम 
पवित्र हाकर दुलंभ परमपद को प्राप्त हो जाता है। अतः साक्षात्‌ उनमें किसी 
भी दोष की कल्पना कसे की जा सकती है ? उनमें दोष की कल्पना करना अपने 
ही दोषों का उद्घाटन करना है। 

कृष्णं कमलपत्राक्षं नाचंयिष्यन्ति ये नरा:। 
जीवन्मृतास्तु ते ज्ञेगा न संभाव्याः कदाचन ॥ 


कमलनयन भगवान्‌ श्रीकृष्ण का जो लोग पूजन नहीं करते वे जीवित होते हुए 
भी मरे हुए (मृत) के तुल्य ही हैं, ऐसे लोगों से बात तक नहीं करनी चाहिए। 
गोपियों के प्रेम की प्रशंसा भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने स्वयं अपने श्रीमुख से की 


कप १४ लि 


है । उद्धव जैसे ज्ञानी भक्तों ने मुक्तकण्ठ से उनके अनुपम प्रेम की सराहना की 
है। गोपियाँ यदि स्वेरिणी, कुलटा होतीं, तो भगवान्‌ उनको प्रशंसा कसे करते 
और क्‍यों उद्धव जैसे ज्ञानी भक्त उनकी चरण-धूलि की कामना करते ? गोपियों 
को भक्ति सवथा अव्यभिचारिणी और अहैतुकी थी। उनका भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
के प्रति पवित्र भाव था | तदनुसार हो उनकी रासलोला भी अत्यन्त पवित्र थी । 
उनका चलना, बोलना, मिलना, नाचना, गाना सभी कुछ पवित्र था, आनन्द 
और प्रेम से परिपूर्ण था। भगवान्‌ की भक्ति की साधना करने पर काम-क्रोधादि 
दोषों का समूलोन्मूलन तक हो जाता है, तो भगवद्‌-भक्ति की आदशं॑भूत 
गोपियों में कामादि दोषों को कल्पना करना अपने ही दूषित हृदय का परिचय 
देना है। उनका रास भगवान्‌ के प्रेम का मृतंरूप था। प्रेममय भगवद-भक्ति 
को भागीरथी के पवित्र जल में स्नान किये बिना मनुष्य-जीवन सुख-शान्तिमय 
नहीं बन सकता । 

श्रीमद्भागवत में नवधा भक्ति का निरूपण किया गया है-- 

श्रवणं कीत॑नं विष्णो: स्मरणं पादसेवनम । 
अचंनं वन्दनं दास्यं सख्यमात्मनिवेदनस्‌ ॥ 

यह नव प्रकार की भक्ति और दसदों प्रेमलक्षणा भक्ति तथा ग्यारह॒वीं पराभक्ति 
है | भक्ति की प्रथम सीढ़ी बाह्योपासना है और दूसरी सीढ़ी आन्तरोपासना है। 

पादसेवन, अचंन, वन्दंन, दास्य और सख्य--ये पाँचों भक्तिमा्गं के बहिरंग 
साधन हैं और स्मरण, आत्मनिवेदन ये अन्तरड्भ साधन हैं और श्रवण तथा 
कीतंन--ये दो बाह्यान्तर मिश्र साधन हैं। इन साधनों से बहिमंख वृत्ति को 
अन्तमंख किया जाता है । भक्ति का मुख्य लक्षण यही है कि भक्त की बहिर्मंख 
वत्तियाँ लौकिक पदार्थों की ओर से हटकर अन्तर्मख बन जायें, जिससे वह मनो- 
वृत्ति अपने भगवान्‌ के आराध्यस्वरूप में विलीन हो सके । इस प्रकार अन्तमृंख 
कराई गई मनोवत्तियाँ संयम के द्वारा अपने कारण में लीन हो जाती हैं । 
प्रधानरूप से रहनेवाली अहं-वृत्ति को मूल स्वरूप में शमन कर देना ही भक्ति 
को पराकाष्ठा है। एवंच अहंकार-वृत्ति को अपने मूल कारणरूप भगवानु में 
'विलीन कर देता हो आन्तरोपासना है। 

सा परानुरक्तिरीइवरे' 


'परमेश्वर के प्रति निरतिशय प्रेम का होना हो पराभक्ति है। सांसारिक 
पदार्थों के प्रति जो प्रेम होता है, उसे “राग” कहते हैं । धनादि विषयों के प्रति 
जो प्रेम रहता है, उसे आसक्ति” कहते हैं। किन्तु भक्ति” तो परमेद्वर के 
प्रति रहनेवाले 'प्रेम' को ही कहा जाता है। 
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आजकल के शिक्षित कहलानेवाले दरिद्रवृत्ति के भाग्यहोन लोग “भक्‍त' 
शब्द का दुरुपयोग करते दिखाई देते हैं। यह बेचारा बड़ा भक्त है, अर्थात्‌ 
यह पुरुषत्व (पौरुष प्रयत्न) से होन है अथवा पाखण्डी है। इस प्रकार से भक्ति 
का मजाक उड़ाते पाए जाते हैं। वास्तविक (यथार्थ) भक्ति को समझनेवाले 
बहुत थोड़े हो सात्त्विकवृत्ति वाले भाग्यवान्‌ लोग होते हैं। यांत्रिकभक्ति करने- 
वाले लोग हो अधिक संख्या में दृष्टिगोचर होते हैं । 

साधनभक्ति के प्रभाव से मनुष्य कया नहीं कर सकता, अर्थात्‌ सब कुछ 
कर सकता है। विशुद्ध भक्ति और भगवच्चरणारविन्द में उत्कट प्रेम होने पर 
मनुष्य में देती ऐश्वयं प्रकट होने लगता है । जो व्यक्ति केवल परमेश्वर को ही 
अपना सवंस्व (सर्वेरर्वा) समझता है, वह असम्भव से असम्भव कार्य को सम्भव 
कर देता है। ध्रुव जेसा छोटा-स। वालक घने वन में अकेला बेठकर भगवद्भक्ति 
में तन्‍्मय हो जाता है | 


आधार मह॒दादीनां प्रधानपुरुषेश्वरघ् । 
ब्रह्म धारयमाणस्य त्रयो लोकाश्चकम्पिरे ॥। 


थ्रुव की साधनाभवित से सम्पूर्ण त्रिलोको कम्पित हो उठी। यह भगवद्भक्त 
का पराक्रम है । 


संसार में सभी लोगों की इच्छा दुःख (क्लेश) निवृत्ति क्री रहती है । आज 
के यांत्रिकयुग का मानव शारीरिक कष्ट से पीड़ित हो रहा है, अनेकेविंध 
चिन्ता, भय आदि मानस कबलेशों से सन्तप्त हो रहा है। कुछ लोग दुःख और 
वलेश को अल्प समय तक ही सही भूल जाने के लिये मादक द्रव्यों का सेवन 
करने लगे हैं। किन्तु नशे की सुमारी उतरते हो बेचारे अधिक दुःखी हो जाते 
हैं। उनका शरीर जजंर हो जाता है, मन और बुद्धि शिथिल हो जाती है ! 
कुछ लोग वाद्य, संगीत अथवा यन्त्रादि बाह्य साधनों से दुःख-क्लेश का विस्म- 
रण करना चाहते दें, किन्तु उससे भी अल्पकाल के लिये ही विस्मरण हो पाता 
है। जिनका अन्त:करण निरन्तर सन्तप्त और व्याकुल होता रहता है, उनको 
तो ये बाह्योपचार एक क्षण भी शान्ति नहीं दे सकते | मादक पदार्थ के सेवन 
से कुछ देश के लिये दुःख को भुलाया जा सकता है, किन्तु भूत के समान दुःख 
पुनः सवार हो जाता है। जीवन की समस्त चिन्ताओं से, समस्त क्लेशों से 
और विपत्तियों से छुटकारा पाने की इच्छा हो तो भक्तिरसायन का ही सेवन 
करना होगा । इसके समान सस्ती, सुलभ अन्य महौषधि विश्व में नहीं है । 


'हरिस्मृति: सवंविपद्विमोक्षणम््‌ 
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यह स्मरणभक्ति ही समस्त विपत्तियों (क्लेशों) का समूल नाश कर देगी। 
जब मन भगवान्‌ के चरणारविन्द में शरणागत होकर तन्मय हो जायगा तब 
जगत्‌ और उससे होनेवाले क्लेशों की प्रतोति नहीं होगी। इस प्रकार अपने 
आराध्यदेव में मन को विलीन कर देने से देह-गेह की भी सुध नहीं रहेगो । उस 
अवस्था में पहुँच जाओगे जहाँ सुख-शान्ति और परमानन्द की सतत वर्षा 
होतो रहती है। 

प्रेममयी भक्ति का प्रत्यक्ष दर्शन विरह में ही होता है। एक समय की बात 
है कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने नन्दबाबा और यशोदामैया तथा अपने सखा-सखियों 
को अपना कुशल समाचार देने और उनके कुशल समाचार ले आने के लिये 
अपने परम सखा उद्धवजी को ब्रज में भेजा । 

भक्‍तशिरोमणि उद्धवजो ने ब्रज में आकर व्रजवासियों के साथ कई मास 
बिता दिये। प्रतिदिन-प्रतिक्षण हो सबके साथ श्रीकृष्ण की चर्चा में जीवन 
के दिन सफल होते रहे । तदनन्तर एक दिन जब मथुरा लौटने के लिये उद्धवजी 
रथ में बेठे, तब उन्होंने सभी से पुछा--भगवान्‌ कृष्ण से आपका. कया 
सन्देश कहूँ ? 

तब '“नन्दादयोब्नुरागेण प्रावोचन्नश्रुलोचना:” नेत्रों से आँसुओं की धारा 
सतत बह रही है, ऐसी स्थिति में नन्दबाबा आदि लोग आकर कहने लगे-- 
“आप भगवान्‌ को हमारी ओर से यह कहना-- 

“मनसो वृत्तयो नः स्युः कृष्णपादाम्बुजाश्रया:' 

हमारे मन की वृत्तियाँ आपके चरणारविन्द में सवंदा लगो रहें । 

ओर-- 


'वाचो5मिधायिनीन म्नाम्‌' 
हमारी वाणी आपके नामस्मरण में सदा लगी रहे । 
और-- | 
'कायस्तत्प्र्नणादिषु' 


हमारी काया (देह) आपको प्रणाम करने में सदा लगी रहे | 
इस प्रकार जीवनभर की भलाई के पथस्वरूप मन, वचन और काया के सुधार 
की माँग कर चुकने पर उद्धवजी ने पूछा--बस ? या और भी कुछ कहना है ? 
तब उन्होंने कहा, अभी और कहना बाकी है। 
कमंभिर्त्राम्यमाणानां यत्र क्वापीश्वरेच्छया । 
मड्लाचरितैर्दानेम॑तिनं: कृष्ण ईइवरे॥ 
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ईइवरेड्छा से कर्मचक्र के द्वारा धमाए हुए हम लोग जहाँ कहीं भी हों, वहाँ-वहाँ, 
इस जन्म में हमने जो मड्भगलभय आचरण किये हों अथवा दान किये हों, उनके 
फलस्वरूप हमारों बुद्धि सवंदा ईश्वर कृष्ण में बनो रहे । 

भक्तों को भगवत्प्रेम का उन्माद, विश्रोग-संयोग दोनों अवस्थाओं में होता 
रहता है। भगवान्‌ श्रोकष्ण के साथ रहनेवाली, श्रीकृष्ण से विहार करनेवाली 
द्वारिका की श्रोक्रण्ण-पत्नियों का मन भगवान्‌ की छीछा में इतना तन्मय हो 
जाता है कि उन्हें स्मरण ही नहीं रहता कि हम श्रीकृष्ण के समीप हैं। एक ही 
समय उन्हें कभो दिन को प्रतोति होतो है, कभो रात्रि की | वे न जाने क्‍या 
क्या बोल रही हैं-- 


हे पक्षी | तू इस समश इस नोरव निश्वीथ में क्यों जग रहा है ? इस विलाप 
का क्या अथ है ? क्या श्रीकृष्ण को मुसकान और चितवन ने तुझ पर भी जादू 
डाल दिया है ? हे चकवी ! तू आँखें बन्द करके किसे प्रणय का आमन्त्रण दे 
रही है ? क्या तू भी हमारे समात ही श्रीकृष्ण के चरणों पर समपित की हुई 
पुष्पमाला का पहनना चाह रहो हो ? रे समुद्र ! तृ क्यों गरज रहा है ? दिग्‌ 
दिगन्त को प्रतिध्वनित कर देनेवाली तुम्हारी गम्भीर ध्वनि का क्या तात्पय॑ 
है ? क्‍या श्रोकृष्ण ने हमारी ही भाँति तुम्हारा भो कुछ छीन लिया है ? अरे 
चन्द्रमा ! तेरी क्या दशा हो रही है? आज रजनी को तू अपने करों से रंग 
उड़ेलकर क्यों नहीं रंग देता ? क्यात्‌ भी श्रीकृष्ण को मीठी-मीठी बातों में 
आकर अपना सर्वस्व खो चुका है? हे मछ्यानिल ! हमने तो तुम्हारा कोई 
अपराध नहीं किया है, फिर भो तुम हमारे अंग-प्रत्यंग का स्पर्श करके हृदय को 
क्यों गुदगुदा रहे हो ? उसे तो यों ही श्रोकृष्ण की तिरछी चितवन ने टूक-टूक 
कर दिया है | अरे घनश्थाम के समान ध्य|मल मेघ ! तू तो उनका सखा है न ? 
उनका ध्यान करते-करते तू भो ऐसा ही हो गया है। ये तेरी बंदें नहों, तेरे 
प्रेम के तेरे आँसू हैं। अब क्‍यों रोता है? उनसे प्रेम करने का फल भोग ले। 
अरे पर्वत ! तुम्हारे इस गम्भीर, मौन और अचञ्चल स्थिरता का यही अथ॑ 
है न, कि तुम हमारी हो भाँति अपने शिखरों पर उनके चरणों का स्पर्श चाह 
रहे हो ? नदियों ! क्या तुम वियोगिनों हो ? हाँ, तभी तो तुम हमारी हो भाँति 
कृश हो रहो हो । अरे हुप ! आओ, आओ, तुम्हारा स्वागत है। इस आसन 
पर बेठो, दूध पीयो, कहो उनका कुशल-मंगल--भच्छे तो हैं ? वे क्या कभी 
हमारा स्मरण करते हैं? हम वहाँ नहीं जायेंगी। क्‍या वे हमारे पास नहां। 
आयेंगे ? 

उसी तरह गोपियों का हृदय और उनका प्रेम अनिवेचनीय है । वे गोपियाँ 
प्रेममय हैं, श्रोकृष्णमय हैं, अमृतमय हैं । उनका हृदथ, उनका प्रेम, उनके भाव 
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का अमृतमय स्रोत कभी-कभी स्वयं वाणी के द्वारा बाहर निकल आता है। वे 
जब बोलना चाहती हैं, तब बोला नहीं जाता, जब मौन रहना चाहतो हैं, तब 
बोल जाती हैं। उनके दिव्य भाव दर्शनीय ही हैं-- 


हे सखी ! जब सायंकाल हो जाता है, गायें ब्रज में आने लगती हैं, उनके 
पोछे-पीछे ग्वाल-बालों के साथ बाँसुरी बजाते हुए श्रीकृष्ण और बलराम ब्रज 
में प्रवेश करते हैं, तब उनकी स्नेहभरो चितवन का रस जो लेता है, उसोका 
जीवन सफल है । उसीकी आँखें धंन्य हैं । कितना विचित्र वेष रहता है उनका-- 
आम्र-मंजरियाँ, कोमल-कोमल पललव, पुष्पों के स्‍्तबक और कमलों को माला ! 
गोप-बालकों के बीच में गाते हुए वे एक श्रेष्ठ नट के समान जान पढ़ते हैं । 
गोपियो ! जिस वंशी की ध्वनि सुनकर वापियों को रोमाञ्च हो आता है, उनमें 
कमल खिलने लगते हैं, वृक्षों से आँसू बहने लगते हैँ, उनसे मद की धारा बहने 
लगती है। उस बाँसुरी ने कौनसो तपस्या की है ? उलटे वह तो गोपियों का 
अधिकार छीन लेती है, अर्थात्‌ श्रीकृष्ण के अधरों की सुधा पो जाती है। हो-न- 
हो, उसका कोई महान्‌ पुण्य अवश्य है। जब श्रीकृष्ण बाँसुरी बजाते हैं, तब 
उसीके स्वर में ताल मिलाकर मयूर नृत्य करने लगते हैं, वन्य हिसक जीव भी 
अपना स्वभाव त्यागकर प्रेम में मुग्ध हो जाते हैं। उनके चरण-चिह्ञों से त्रचित 
वुन्दावनधाम सम्पूर्ण भूमण्डल के यश का विस्तार कर रहा है। जब कक ण 
बाँसुरी बजाते हैं, तब हरिनियाँ अपने पतियों के साथ प्रेमभरी चितवन से उनके 
विचित्र वेष को देखकर सम्मान करती हैं। वे पशु होने पर भी धन्य हैं । 
उनका मधुमय संगीत और उनके मधुर मनोहर रूपलावण्य का अवलोकन कर 
दिव्य देवांगनाएँ अपनी सुध-बुध खो बेठती हैं, मूच्छित हो जाती हैं | गौएँ अपने 
कानों को खड़ा करके उस पीयूषरस का पान करती हैं। बछड़े अपने मुँह में लिये 
हुए दूध को न उगल पाते हैं और न निगल ही सकते हैं, उनके हृदय में होते 
हैं- श्रीकृष्ण और आँखों में आँसू । वन के पक्षी लतावेष्टित तरुओं की रुचिर 
शाखाओं पर बेठे-बेठे आँखें बन्द करके मृक होकर श्रीकृष्ण को बाँसुरी सुना 
करते हैं। नदियाँ कमलों के उपहार के साथ उनके चरणों का स्पशं करती हैं । 
मेघ जलबिन्दुओं से पुष्पवर्षा करता हुआ उनका छत्र बन जाता है। गोवध॑न 
आनन्दोद्रेक से फूलकर उनकी सेवा करता है। चर अचर हो जाते हैं और अचर 
चर हो जाते हैं। धन्य है श्रीकृष्ण को लीला ! चलो, हम भो देखें । 


गोपीजनवल्लभ वुन्दावनविहारों भगवान्‌ श्रीकृष्ण को दिव्य-मधुर-रसमयी 
लीलाओं का रहस्य अवगत करने का सौभाग्य विरले ही लोगों को होता है ! 
जिस प्रकार भगवानु चिन्मय हैं, उसी प्रकार उनकी लोला भी चिन्मयो होती 
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है। सच्चिदानन्द रस्मय साम्राज्य के परम उन्नत स्तर में यह लीला हुआ 
करती है। कभी-कभी तो ब्रह्मसाक्षात्कारसम्पन्त महात्मा लोग भी इस लोला- 
रससुधासिन्धु को बंद का आचमन तक नहीं कर पाते । भगवान्‌ श्रीकृष्ण की 
इस परमोज्ज्वल दिव्य लोला का यथाथं प्रकाश तो भगवान्‌ की स्वरूपभूता 
ह्वादिनी शक्ति श्रोराधारानी वृषभानुनस्दिनी हो और तदंगभूता प्रेममयी 
गोपियों के ही हृदय में होता है और वे हो उन्मुदत बन्धन होकर भगवान्‌ की 
इस परम अन्तरज्भ रसमयी लीला का आस्वादन करतो हैं। क्योंकि ये ही 
श्रीकृष्णगतप्राणा श्रीकृष्णरसभावितमति हो चुकी थीं। गोपियों का तन, मन, 
धन सभो कुछ प्राणप्रियतम श्रीकृष्ण के चरणारविन्द में पम्नपित हो चुका था । 
वे संसार में जी रही थीं--एकमात्र श्रीकृष्ण के लिये। घर में रहती थीं-- 
श्रीकृष्ण के लिये । घर के सारे काम-काज करती थीं--श्रीकृष्ण के लिये । उनकी 
निर्मल और योगीन्द्रदुलेभ पविन्न बुद्धि में श्रीकृष्ण के सिवा अपना कुछ था ही 
नहीं । श्रीकृष्ण के लिये ही, श्रोकृष्ण को सुख पहुँचाने के लिये हो, श्रीकृष्ण की 
निज सामग्री से हो श्रोकृष्ण को पूजकर, श्रीकृष्ण को सुखी देखकर वे अपने को 
सुखी समझती थीं। प्रातःकाल निद्रा टूटने के समय से लेकर रात्रि में सोने तक 
वे जो कुछ भी करती थीं वह सब अपने आराध्य/प्रियंतम श्रीकृष्ण के लिये हो 
करती थीं। यहाँ तक कि उनको निद्रा भी श्रीकृष्णमयय होती थी । स्वप्न आर 
सुषुप्ति दोनों में ही वे श्रोकृष्ण की श्ान्‍न्त व मधुरछीला देखती और अवुभव 
करतो थीं | रात को दही जमाते समय व्यामसुन्दर की मधुर छबि का ही ध्यान 
करती हुई प्रेममयी प्रत्येक गोपी यह अभिलाषा करती थी कि मेरा दही सुन्दर 
जमे, श्रीकृष्ण के लिये। उसे ब्िलोकर में बढ़िया-सा और बहुत-सा माखन निकाल 
और उसे उतने ही ऊँचे छोके पर रख जितने पर श्रीकृष्ण के हाथ जासानी से 
पहुँच सकें, फिर परेरे प्राशधन श्रीकृष्ण अपने सखाओं को साथ में लेकर हँसते 
और क्रीड़ा करते हुए घर में पदाप॑ण करें, माखन लें. और लुटावें और आनन्‍्द- 
मग्न होकर मेरे आँगन में नाचें और में किसी कोने में छिषकर उनकी लील। को 
अपनी आँखों से देखकर जीवन को सफल कर सके और अचानक ही उन्हें 
पकड़कर हृदय से लगा ले । 


गोपियों का तो सवप्व श्रीकृष्ण भगवान्‌ का था ही, संम्पूर्ण जगत्‌ ही उनका 
है। वे भला किसकी चोरी करें। चोर तो वास्तव में वे लोग हैं, जो भगवान 
की वस्तु को अपनो गानकर ममता-आसक्ति में फंसे रहते हैं और दण्ड के पात्र 
होते हैं । वास्तव में गोपियों ने प्रेमाधिक्य के कारण उन्हें प्रेम का नाम बोर 
कहकर पुकारा है। क्योंकि वे उनके चित्तचोर तो थे ही । 

गोपियाँ क्या चाहती थीं, यह बात उनकी साधना से ही। स्पष्ट हो जार 
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है। वे चाहती थीं--श्रीकृष्ण के प्रति पूर्ण आत्मसमपंण, श्रोकृष्ण के साथ इस 
प्रकार घुल-मिल जाना कि उनका रोम-रोम, मन, प्रांण, सम्पर्ण आत्मा श्रोकृष्ण- 
मय हो जाय । शरत्‌काल में उन्होंने श्रीकृष्ण की वंद्षी-ध्वनि की चर्चा आपस 
में की थो। हेमन्त के पूव॑ ही अर्थात्‌ भगवान्‌ के विभृतिस्वरूप मागंशीषं के 
मास में उन्होंने अपनी साधना आरंभ कर दी थी । विलम्ब को वे सहन नहीं 
कर पा रही थीं। शीतकाल में वे प्रातःकाल ही यमुना-स्नान के लिये जातों उन्हें 
अपने शरीर की भी परवाह नहीं थी। बहुत-सी कुमारी गोपबालाएँ एक साथ 
हो जातीं। उनमें ईर्ष्या-देष नहीं था । वे ऊँचे स्वर से श्रीकृष्ण का नाम-संकोत॑न 
करती हुई जातीं, उन्हें गाँव और जातिबान्धवों से संकोच नहीं होता था। वे 
घर में भी ह॒विष्यान्त का ही भोजन करतीं, वे श्रीकृष्ण के लिये इतनी व्याकुल 
हो गई थीं कि उन्हें माता-पिता तक का संकोच नहीं होता था। वे भगवती 
देवी की वालुकामय मूर्ति को विधिवत्‌ बनाकर उसकी पूजा और मन्त्रजप 
करती थीं। अपने इस कार्य को सवंथा उचित और प्रशस्त मानती थीं। उन्होंने 
अपना कुल, परिवार, धर्म, संकोच और व्यक्तित्व सब कुछ भगवान्‌ के चरणार- 
विन्द में सर्वथा अपंण कर दिया था। वे यही जपती रहती थीं कि एकमात्र 
नन्‍्द-नन्दन श्रीकृष्ण ही हमारे प्राणों के स्वामी हों। श्रीकृष्ण तो वस्तुतः 
उनके स्वाम्ती थे ही । 

वेधी भक्ति का पयंवसान रागात्मिका भंकित में है और रागात्मिका भक्ति 
पूर्णंसमपंण के रूप में परिणत हो जाती है। उसीको चीरहरण की लाला के 
द्वारा बताया गया है। 


श्रीकृष्ण चराचर प्रकृति के एकमात्र अधीश्वर हैं। समस्त क्रियाओं के 
कर्ता, भीक्‍ता और साक्षो भो वे ही हैं। ऐसा एक भी व्यक्त या अव्यक्त पदार्थ 
नहीं है, जो उनके सामने न हो। वे भगवान्‌ ही स्वंब्यापक, अन्‍्तर्यामी हैं । 
सम्पूर्ण विश्व के वे ही आत्मा” हैं। उन्हें स्वामो, गुर, पिता, माता, सखा, पति 
आदि के रूप में मानकर लोग उन्होंकी उपासना करते हैं । 


. श्रीमद्भागवत दशमस्कन्ध का श्रद्धा-भक्तिपूवंक पाठ करते रहने पर यह 
रहस्यमय तथ्य समझ में आता है। गोपियाँ श्रीकृष्ण के वास्तविक स्वरूप को 
जानती थीं, पहचानती थीं। वेणु-गीत, गोपी-गीत, युगलगोत ओर श्रीकृष्ण के 
अन्तर्धान हो जाने पर गोपियों के अन्वेषण में इस वात को कोई भी एवित्र भाव 
का व्यक्ति समझ सकता है । 

श्रीमद्भागवत में रासलीला के पाँच अध्याय उसके पाँच प्राण माने जाते हैं। 
भगवानु श्रीकृष्ण को परम अन्तरंगलीला, निजस्वरूपभूता गोपिकाओं ओर 
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ह्वादिनोशक्तिस्वरूपा श्रो राधारानी के साथ होनेवालों भगवाजु की दिव्याति- 
दिव्य क्रीड़ा इन अध्यायों में कही गई है। 'रास” शब्द का मूल 'रस” है और 
“रस” स्वयं भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही है--रसो वे सः” कहा गया है। जिस दिव्य- 
क्रोड़ा में एक ही 'रस” अनेक रसों के रूप में होकर अनन्त-अनन्त रस का 
आस्वादन करे, एक रस ही रससमूहं के रूप में प्रकट होकर रवयथं ही आस्वादय- 
आस्वादकं, लीला, धाम और विभिन्‍न आलम्बन एवं उद्दीपन के रूप में क्रीड़ा 
करें--उसका नाम “रास” है। इस रासपज्याध्यायी के अन्तगंत इकतोसवाँ 
अध्याय गोपी-गीत' के नाम से प्रसिद्ध हैं। यह भागवतसारसवबंस्वरूप ही है । 
गोपियाँ अपने प्रिय श्रीकृष्ण को खोजती हुई उन्हें बुला रही हैं, गोपबालाएँ 
सोचती हैं कि हम लोग आनन्दकन्द-परमानन्द-क्रजेन्द्रनन्दन श्रोकृष्ण की वेणु- 
ध्वनि से मंत्रमुग्ध हुई-सी उनके समीप खिंची चली आईं, वैसे ही वे भो हमारे 
इस गीत से आक्ृष्ट होकर हमें दर्शन देने आएँगे, अतएवं उन्होंने अपना गीत 
आरम्भ किया। इस गोपी-गोत में सुनोधिनीकार के कथनानुसार उननोस प्रकार 
की गोपियाँ हैं । उन्होंने अपने-अपने अधिकारानुसार १५ प्रकार को स्तुति की 
है । उसके परिणामस्वरूप भगवान्‌ प्रसन्‍त होकर गोपियों के समक्ष प्रकट हो गए। 


श्रीमद्भागवत के रहस्यवेत्ता श्रीधरस्वामी की भद्वेतमतपरक प्रामाणिक 
व्याख्या सवंत्र प्रसिद्ध और आदरणीय है। कतिपय सम्प्रदायाचार्यों का अन्यान्य 
विषयों में उनसे मतेक्य न रहने पर भी “भक्ति” के विषय में सभी आचार्यों का 
उनसे मतेक्‍्य हैं, भक्तिरस के विषय में सभी आधाय॑ श्री श्रोधरस्वामी को 
उत्कृष्ट आदरदृष्टि सै देखकर उनका सम्मान करते हैं । 


भक्ति और ज्ञात दोनों हो अन्तरंग भाव हैं, अतएव वे अन्तरंग में रहनेवाले 
परमेश्चधर का साक्षात्‌ स्पर्श करते हैं। इन्द्रियों के द्वारा होनेवाले कम 'ज्ञान! अथवा 
“भक्ति! के सहायक होकर ही भगवत्प्राप्ति के साधन होते हैं। कम प्रायः तीन 
प्रकार के होते है--निष्काम, सकाम और निरथँक । निरथेक कर्मों का उपयोग 
कहीं भी नहीं होता। सकाम कम दो प्रकार के होते हैं--द्ास्त्रानुकूुल और 
शास्त्रप्रतिकूल । शाघ्त्रप्रतिकूल कम इस लोक में कुछ दिनों तक के लिये सफल 
ही सकते हूँ, परन्तु भविष्य में परिणाम अच्छा नहीं है। शास्त्रानुकूल सकाम 
कर्मों से इस लोक और परलोक में सुख की प्राप्ति तो होती है, किन्तु भगवत्प्राप्ति 
नहीं हो पाती । भगवत्प्राप्ति तो निष्कामक्म से ही होती है, जो सदा 
सातक्त्विक और शास्त्रानुकूल ही होते हैं। श्रीमद्‌भागवत में भगवान्‌ के लिये किये 
' जानेवाले कर्मों को ही निष्काम कम॑ माना है। भगवदथैरहित कर्म किसी काम 
के नहीं | श्रीमद्भागवत में तो भगवदथे कर्मो को 'कर्' ही नहीं माना है, उन्हें 
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निर्गंण कहा है। वे तो “भक्ति” के ही अन्तगंत होने से स्वयं भक्तिस्वरूप ही 
हैं। भगवत्प्राप्ति के लिये अनेक साधन बताये हैं, उन सब साधनों में से स्व- 
साधारण के लिये और अधिकारभेद से रहित तथा स्वंकालोपयोगी भगवन्नाम 
के जप (स्मरण) का आश्रय करना हो सुसाध्य है। इससे भी भगवत्प्रसाद, 
भगवत्प्रेम और साक्षात्कार प्राप्त हो सकता है । 


हम पहले कह चुके हैँ कि कतिपय गीत भी भागवत में उपलब्ध होते हैं । 

जब मन अपनी व्यथा, अन्‍्तर्वेदना ओर अनुभूति को अपने भीतर संवरण तहीं 
कर पाता, धेय॑ का बाँध टूट जाता है, .तब अपने-आप ही--किसीको सुनाने के 
लिये नहीं--जो उद्गार निकलते हैं, उन्हें गीत” नाम से कहा जाता है। वे 
गीत संसार की कटुता के अनुभव से, ज्ञान से, विरह से, प्रेम से, प्रेम करने की 
इच्छा से, .विरह की संभावना से अथवा अन्य कारणों से भी हृदय के द्वारा 
उमड़ पड़ते हैं--एकान्त में भी, लोगों के सामने भी, किसीकी अपेक्षा न करके 
भी ओर किसीको सम्बोधित करके भी, परन्तु ऐसे प्रसंग बहुत अल्प हैं और 
जितने हैं, उनमें अधिकांश गोपियों के ही हैं। गोपियाँ तो प्रेम, विरह की 
मूर्तिमान्‌ स्वरूप ही हैं । इन गोपियों के गीतों को पढ़कर एक बार पत्थर का 
हृदय भी पिघल सकता है। ये गोपियाँ जिसके विरह से व्याकुल होकर तड़प 
रही हैं, वह श्यामसुन्दर श्रीकृष्ण है। श्रीकृष्ण का एक-एक अंग, पूर्ण श्रीकृष्ण 
है। श्रीकृष्ण का मुखमण्डल जैसे पूर्ण श्रीकृष्ण है, वेसे हो श्रीकृष्ण का पदनख 
भी पूर्ण श्रीकृष्ण है। श्रीकृष्ण की सभी इन्द्रियों से सभी कार्य हो सकते हैं । 
उनके कान देख सकते हैं, उनकी आँखें सुन सकती हैं, उनकी नाक स्पर्श कर 
सकती है, उनकी रसना सघ सकती है। उनकी त्वचा स्वाद ले सकती है। वे 
हाथों से देख सकते हैं, आँखों से चल सकते हैं। श्रीकृष्ण का सभी कुछ श्रीकृष्ण 
होने के कारण वह स्ंथा पूर्णंतम है। इसी कारण उनकी रूपमाधुरी नित्य- 
वर्धनशील, नित्य नवीन सौन्दयंमयी है। अतः उनकी रासलछीला को काम- 
क्रीड़ा कहना जघन्य पाप है। वह उनकी सांकल्पिक दिव्यलीला है। जेसे सृष्टि 
के आरंभ में 'स ऐक्षत एको5हं बहुस्याम/--भगवान्‌ के ईक्षणमात्र से जगत्‌ 
की उत्पत्ति होती है, वेसे ही रास के प्रारंभ में भगवान्‌ के प्रेममय वीक्षण से 
शरत्काल की दिव्य रात्रियों की सृष्टि होती है। चाँदनो, विविधपुष्णसमृद्धि, 
शीतल-मन्द-सु रभित पवन आदि समस्त उद्दी पन-सामग्री भगवान्‌ के द्वारा वीक्षित' 
है, लौकिक नहीं । गोपियों ने अपने मन को भगवान श्रीकृष्ण के मन में मिला 
दिया था, उनके पास स्वयं मन न था । तब श्रीकृष्ण ने विहार के लिये नवोन' 
दिव्य मन की सृष्टि की। योगेश्वर भगवान्‌ श्रीकृष्ण को यही योगमाया है, 
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जो रासलीला के लिये दिव्य स्थल, दिव्य सामग्री एवं दिव्य मन का निर्माण 
किया करती है। और उस पर भी श्रीकृष्ण की मोहक बाँसुरी बजती है। 
भगवान्‌ कृष्ण की बाँसुरी जड़ को चेतन और चेतन को जड़, चल को अचल 
और अचल को चल, विक्षिप्त को समाधिस्थ और समाधिस्थ को विक्षिप्त 
बनाती ही रहतो है। गोपियाँ तो वेराग्य की प्रतिमतियाँ थीं, उन्हें सांसारिक 
किसी पदार्थ की कामना नहीं थी । वे तो भगगान्‌ के चरणों पर स्वंधा समर्पित 
हो चुकी थीं। भगवान्‌ की बाँसुरी सुनकर वे ऐसी चल दीं, जेसे हिमालय से 
निकलकर समुद्र में गिरनेवाली बह्यपुत्र नदी की धारा चल देतीं है। उसे कोई 
रोक नहीं सकता | गोपियों के आने पर उनके हृदय को और अधिक निर्मल 
बनाने की दुष्टि से अथवा विप्रलंभ के द्वारा उनके भाव को और अधिक पुष्ट 
करने के लिये, अथवा साधारण प्राकृत लोगों के उपदेशार्थं, अथवा गोपियों के 
अधिकार-प्रकाशनाथ भगवान्‌ श्रीकृष्ण गोपियों से कुछ समय तक वार्तालाप 
करते रहे । गोपियाँ श्रीकृष्ण को अन्तर्यामी, योगेश्वर, परब्रह्म के रूप में जानती 
थीं। सच्चिदातन्दधन, सर्वान्तर्यामी, प्रेमरसस्वरूप, लीलॉरसमय परमात्मा 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने अपनी ल्लादिनोशक्तिख्पा, आजन्द्चिन्मयरसप्रतिभाविता 
अपनी ही प्रतिमूरति से उत्पन्त अपनों प्रतिबिम्बस्वहूपा गोपियों से जो आत्म- 
क्रीड़ा की है, इस दिव्यक्रोड़ा का ही नाम 'रास' है। इसमें न कोई जड शरीर 
था ओर न प्राकृत अंग-संग था। यह था डिदानन्दमथ भगवान्‌ का दिव्य 
विहार, जो दिव्य छीलाधाम में सवंदा होता है । 

वियोग ही संयोग का पोषक होता है । अभिभात और मद ही भगवान्‌ की 
लीला में बाधक बनता है । तथापि भगवान्‌ को दिव्य लीला में दिव्य मान और 
दिव्य मद भी इसलिये हुआ करते हैं कि उनसे लीला में रस की और अधिक 
पुष्टि हो । भगवान्‌ की इच्छा से हो गोपियों में लीलानुरूप मान और मद का 
संचार होते दो भगवाज्‌ श्रीकृष्ण अन्तर्धान हो गए । “हृदय में लेशमात्र भी मान 
और मद के रहते हुए वह व्यक्ति भगवान के सम्मुख रहने का अधिकारी नहीं 
है। भगवान्‌ के समीप रहने पर भो वह उतका दर्शन नहों कर णता। भक्त के 
उत्कट प्रेममाव को देखकर वे उनके मान और मद को दूर कर देने के छिये 
अनुग्रह कर ही देते हैं। विरहजनित तड़पन में गोपियाँ मर और मान से 
रहित होकर विरुद्ध प्रेम को जब प्रकट करने को तत्वर हो गई और फूट-फूट- 
कर रोने लगीं-- 

इति गोप्य: प्रगायन्त्यः प्रहुपन्त्पईुच चित्रधा । 
रुद्धु: सुस्वरं राजन क्ृष्णदशनलालसा: ॥ 

गोपियाँ रातभर उस महान्‌ वन में भगवान्‌ श्रीकृष्ण को ढूँढ़ती फिरीं और सब 
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प्रयत्न करके थक गईं, फिर भी उनका कहीं पता न लगा, तो घबड़ाकर उनके 
प्रेम में फूट-फ्टकर रोने लगीं, उसी समय तत्काल-- 
'तासामाविरभूच्छोरि: स्मयमानमुखाम्ब॒ुज:/ 

उन गोपियों को प्रेम से रोती देखकर भगवान्र से न रहा गया और अन्धकार में 
छिपे हुए भगवान्‌ श्रीकृष्ण तुरंत मुस्कराते हुए प्रसन्‍नवदन से उनके सम्मुख 
आकर खड़े हो गए। 

ये परमभागवत गोपियाँ गोपियाँ हो थीं, उनसे जगत्‌ के किसी प्राणी की 
तिलमात्र भी तुलना नहीं को जा सकती | गोपियों के शरीर-मन-प्राण सभी कुछ 
श्रीकृष्णमय हो गये थे । 

उनके प्रेमोन्‍न्माद का यह गीत 'गोपी-गीत' नाम से प्रसिद्ध है। यह गीत 
गोपांगनाओं के प्राणों का प्रत्यक्ष प्रतीक है। आज भो थह भगवद्‌-भकतों को 
भावमग्न करके श्रोकृष्ण के लीलालोक में पहुँचा देता है।. सरसहृदय से पाठ 
करनेमात्र से ही गोपियों की महत्ता तथा उनकें उच्चस्तरीय अधिकार, उनकी 
भक्तिप्रवणता का ज्ञान पवित्र अन्त:करणवाले व्यक्तियों को हो जाता है। 


गोपियों के अलौकिक प्रेमोन्‍न्माद को देखकर श्रीकृष्ण भी अन्चरहित न रह 
सके। उनके सामने 'साक्षात्‌ मन्मथमन्मथ' के रूप से प्रकट हुए और उन्होंने 
मुक्तकण्ठ से स्वीकार किया कि गोपियो ! में तुम्हारे प्रेमम य भाव का चिरऋणी 
हैँ । यदि में अनन्तकाल तक भी तुम्हारी सेवा करता रहूँ, तो भी तुमसे उऋण 
नहीं हो सकता। मेरे अन्तर्धान होने का प्रयोजन तुम्हारे चित्त को दुखाना नहीं 
था, प्रत्युत तुम्हारे प्रेम को ओर अधिक उज्ज्वल एवं समुद्ध करना था। 

ऐसे परमपवित्र प्रेम की पराकाष्ठा को प्राप्त हुए गीत की व्याख्या, उसका 
मामिक रहस्य बताना जिस-किसीका काम नहीं है। उसे तो वेसा ही भक्ति- 
रसाप्लावित, वीतराग, वराग्यसाम्राज्यसिहासनारूढ़ श्रीकृष्णानुगृहीत महान्‌ 
पुरुष ही अपनी पवित्र रसमयी वाणी से अभिव्यक्त' कर सकता है । 

इस युग में एकमात्र महापुरुष, परम तीक्रवेराग्यसम्पन्त, धर्मंसम्राट्‌, 
साक्षात्‌ शुकावतार, पृज्यपाद, प्रातःस्मरणीय श्री १०८ करपात्रस्वामिचरण ही 
गोपी-गीत जेसे लोकोत्तर गीत के रहस्य की अपनी वेदृष्यपृणे रसमयी वाणी से 
अभिव्यक्ति करने में समर्थ हो सकते हैं । 

हमारे आराध्यचरण महाराज श्रोस्वामीजी ने भक्तजनकल्याण की कामना 
से समय-समय पर जो प्रवचन दिये, उन्हींका प्रकाशन इस ग्रंथ के रूप में 
महाराजश्रीचरणों के परम क्ृपापात्र तथा उच्चकोटि के विद्वान, सवंशास्त्र- 
निष्णात श्री मार्कण्डेय ब्रह्मचारीजी ने बड़े मनोयोग ओर वैदुष्य के साथ किया 


२५ -- 


है जिसे धढ़कर पवित्रान्त:करण के भक्त लोग अवर्य ही गगवान्‌ श्रीकृष्ण के 
अनुगरह को प्राप्त होंगे, यह मेरा विश्वास है । 

मेरे आराध्य गुरुघरण, पृज्यपाद, प्रातःस्मरणीय श्रीकरपात्रस्वामिचरणों की 
हादिक अनुपम अनुकम्पा के फलस्वरूप ही विद्वन्मूध॑न्य श्री मार्कण्डेय ब्रह्मचा रोजी 
के मुख से मुझे गोपी-गीत जेसे लोकोत्तर भावपूर्ण ग्रन्थ पर भूमिका लिखने की 
आज्ञा प्राप्त हुई; उनकी अनुल्लंघनीय आज्ञा को वरदान मानकर मैं अपनी 
अल्पतम बुद्धि के अनुसार जो कुछ लिख सका, वह महाराजश्री के आशीर्वाद 
का ही पवित्र फल है। अन्त में हे गुरुदेवचरण ! मुझ जेसे अपने दोन-ही न-मूढ़ 
शिष्य को अपने अमोच क्रपापूर्ण आशीर्वाद देकर अपना वरदहस्त मेरे शिर पर 
रखकर मेरा उद्धार कर दें, यही प्रणामपुवंक भक्तिपुर:सर प्रार्थना है । 


इति शम । 


“गजाननशास्त्रि मुसलगाँवक ए: 


गोपी-गोत 


प्रवचन 
स्वामी करपान्नी जी महाराज 


श्रोहरिः 
श्री गोपी-गीत 
प्रवे शिका 


त्रीमद्भागवत महापुराण' के दश्म स्कन्ध का इकतीसवाँ अध्याय गोपी- 
गीत' नाम से प्रसिद्ध है। यह अत्यन्त भावपूर्ण गोत है; जितना ही अधिकाधिक 
इसके पठन-पाठन, श्रवण-मनन एवं अर्थानुसन्धान में प्रवृत्त हुआ जाय उतना ही 
इसके लोकोत्तर दिव्य रस की अधिकाण्कि उपलब्धि होती है। 

श्री सनातन गोस्वामी कहते हैं कि भोपाज्भुना-जनों के गीत का अर्थ एकमात्र 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण परमात्मा ही जान सकते हैं। “क्रष्णैकगम्यो वागथथे: गोपाडु- 
नाओं का यह वागर्थ एकमात्र भगवान्‌ श्रीकृष्ण द्वारा ही गम्य है। जिन 

हस्यात्मक वाक्‍्यों का अर्थ केवह अपने रहस्यज्ञ को ही जताना अभीष्ट हो 

उसको इतर जन भी जानने का एयास करें यह स्वंथा अनुचित है एतावता 
गोपाड्भरनाओं के वागर्थ का वर्णत करना भो एक प्रकार से उनके प्रति अपराध 
ही है! हमारे इस अपराध को जानते हुए भो वे देवियाँ, ब्रजसीमन्तिनी-जन 
हम पर अनुग्रह करें। श्री गोपा द्भना-जनो के अनुग्रह से श्री श्रीधर स्वामी ने इस 
गीत का अभिश्राय समझा । 

गौड़-सम्प्रदराय के सभी आचाय॑ अद्वेतवाद एवं मायावाद के सम्बन्ध में 
श्री श्रीधर स्वामी से कुछ विप्रतिपत्ति रखते-हुए भी भक्ति-रस के सम्बन्ध में 
उनका अत्यन्त सम्मान करते हैं। 'पीतश्रीगोषिकागीतसुधासा रमहात्मीानाम््‌ 
श्रीधरस्वामिनां किब्चिदुच्छिष्टमुपर्ची यते अर्थात्‌ महात्मा एवं महापुरुष श्रो श्रीधर 
स्वामी ते गोपिका-गीत-सुधा-सार का पान-कियां; उनके उच्छिष्ट रस का हम 
संचयन करते हैं । 

आचायंगण का कथन है कि गोपाजड्भना-जनों ने इस अभिलाषा से कि जेसे 
हम लोग आनन्दकन्द, परमानन्द, व्रजचन्द्र, श्रोकृष्ण के वेण-निनाद से मंत्र-मुग्ध 
हो उनके सन्निधान में ब्रज तक खाची चली आयी हैं वेसे ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण- 

चन्द्र भी हमारे इस गीत से आकृष्ट होकर हमको दर्शन देंगे, अपना गीत 

परारम्भ किया। गोपी-गीत” के अन्त में ३२वें अध्याय के प्रारम्भ में स्पष्टतः हो 
कहा गया है-- 


२्‌ गोपी-गीत 


तासामाविरभूच्छोरि: स्मयमानसुखाम्बुजः । 
पीताम्बरधरः सख्रग्वों साक्षान्मन्मथमन्मथः ॥२॥ 
अर्थात्‌, आनन्दकन्द, परमानन्द, ब्रजचन्द्र, साक्षात्‌-मन्मथमन्मथ, श्रीकृष्ण- 
चन्द्र उन ब्रज-वनिताओं का दुःख अपहरण करते हुए उनके मध्य में आविर्भत 
हुए । अस्तु, आचायंगण कहते हैं कि जेसे इस गीत के माहात्म्य से गोपाड्रना- 
जनों के लिए भगवत्‌-दर्शन सुलभ हो गया वेसे ही जो भी इस गीत का श्रद्धा- 
भक्ति-समन्वित-श्रवण मनन करेंगे अथंवा विवचन में प्रवृत्त होंगे उनके लिए 
भी नन्दनन्दन, श्री नवलकिशोर श्रीकृष्णचन्द्र के दशन सुलभ हो जाएँगे । 
त्रजधाम का विस्तार बहुत अधिक है। ब्रज-साहित्य के अनुसार 'मध्ये गोव- 
धन यत्र' गोवर्धन पव॑त के चतुदिक प्रसारित भूमि-खण्ड ही श्रीमद्‌ वन्दावन- 
धाम है जो ब्रजधाम से उदव्याप्त है। ब्रजधाम की स्तुति से ही गोपाड्) नाएँ 
अपने गोत का प्रारम्भ करती हैं । श्रो नन्दनन्दन, ब्रजकिशीोर के प्रेम में विभोर 
भावुकों का सर्वस्व श्रो ब्रजतत्त्व महामहिम, अलौकिक एवं अपार वेभवशाली 
तथा प्रकृति-प्राकृत-प्रपंचातीत है । भक्तजन भगवतृ-प्राप्ति की आकाइड्श्षा से इस 
भगवत्‌-धाम की प्रदक्षिणा करते हैं । गोपाड्भताएँ भो स्तवन द्वारा हो ब्रजधाम 
की वाणीमय परिक्रमा करती हैं । 


गोपी गीत 


जथति तेषधिक॑ जन्मना ब्रज: श्रयत इन्दिरा शबश्यदत्र हि। 
दपित दृश्यतां दिक्षु तावकास्त्वयि धुतासवस्तां विचिस्वते ॥ १॥ * 
अर्थात्‌, गोपाड्ुनाएँ ०ह रहो हैं, "हे श्याम-सुन्दर | आपके जन्म के कारण 
स्वभावतः महामहिम ब्रजधाम प्वापिक्षा एवं सवापिक्षा अधिकाधिक उत्कर्ष को 
प्राप्त हो रहा है क्‍योंकि वेकुण्ठवासिनी भगवती इन्दिरा भो आपकी सेवा के 
उपयुक्त थवसर की प्रतीक्षा में यहाँसतत आश्रयण कर रहो हैं तदापि हम 
'त्वदीयत्वाशिमानिन्य:, त्वषि धृतासवः” ब्रजनवतिताएँ आपके विप्रयोगजन्य 
सन्‍्ताप से सन्‍्तप्त हो अत्यन्त क्षोण हो इतस्तत: भटकती हुई भी आपके निमित्त 
ही प्राण-धारण की हुई हैं। हे दयित ! आविर्भूत होकर हमें देखो ।” 

'जयति तेषधिक॑ जन्मना वज:” जेसी उक्ति से गीत का प्रारम्भ होता है । 
“जयति' शब्द द्वारा गोपाड्रनाएँ अभीष्ट-प्राप्ति एवं विध्न-निवृत्ति हेतु गंगला- 
चरण करती हैं | 

उपयु कत उक्ति में प्रयुकत “अधिक शब्द सापेक्ष अर्थ-द्योतक है एतावता 
इस उक्ति का तात्पय है कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण के आविर्भाव के कारण ब्रजधाम 
4पूबंतोदा, सवंतोवा, श्रो वेकुण्ठादपि वा अधिक यथा स्थात्‌ तथा जयति' 
अर्थात्‌ ब्रजधाम पूर्वापिक्षा, सवपिक्षा तथा वेकुण्ठधाम की भी अपेक्षा अधिक 
उत्कष को प्राप्त हो रहा है। किवा, अधि स्वतः क॑ सुख यथा स्यात्तथा जयति' 
अर्थात्‌, सर्वाधिक सुख ज़जधाम में ही हो रहा है अतः त्रजधाम विशेष उत्कर्ष को 
प्राप्त हो रहा है । 

उपासता के अन्तगंत नाम, रूप, लोला एवं धाम चारों का हो विशिष्ट महत्त्व 
है। मान्य है कि जेसे लीला हेतु भगवान्‌ श्रीमन्‍्भारायण विष्णु का अवतरण 
होता है, वेसे हो, वेकुण्ठध।म का भो अवतरण होता है । अवतरण का अथे है 
ऊंचे से नीचे उतरना; गोलोकधाम में अथवा स्वस्वरूपभूत परमानन्द सुधा- 
सिन्धु में विराजमान स्वंप्रकाश, प्ृृर्णंतम पुरुषोत्तम, प्रभु श्रोमन्नारायण जोवा- 
नुग्रहां संसार में अवती्ण होते हैं। जसे कोई राजाधिराज शाहंशाह चक्रवर्ती 
सम्राट नरेद्र बन्दियों के कल्याणार्थ यदा-कदा कारागार में भी अवतीर्ण होते 
हैं, बेसे हा, अविद्या-काम-कममय संसार में अविद्या-काम-कर्मातीत, सर्वेश्वर 
सवंशक्तिमान्‌ प्राणियों के कल्याणाथ अवतीर्ण होते हैं; साथ हो, उनके स्थस्वरूप- 
भूत-पुधासिन्धु, गोलोकेधाम का भी जीव-कल्याणायथें आविर्भाव होता है अतः 


४ गोपी-गीत- ६ 


व्रजधाम रूपान्तर से साक्षात्‌ृ गोलोकधाम ही हैं। जेसे व्यवहा रतः नेत्र-गोलक 
को हो नेत्र संज्ञा दी जाती है तथापि वस्तुतः नेत्र तो नेत्र-गोलक-निहित-अतीन्द्रय 
होता है, वेसे ही, ब्रजधाम में ब्रजतत्त्व अन्तनिहित होता है | ब्रजतत्त्व सन्निहित 
त्रजधाम का वास्तविक स्वरूप प्राक्ृत नेत्रों का नहीं अपितु विशिष्ट-उपासना- 
क्षेस्क्ृत दृष्टि का गोचर है। अन्य मत यह ॒ भी है कि ब्रजधाम ब्रज-गोलक नहीं 
अपितु साक्षात्‌ व्रजतत््व ही है तथापि उसका वास्तविक स्वरूप प्रकृति-प्राकृत 
विकारयुत्त नेत्रों से अद्रष्टव्य है। सामान्य दृष्टि से जो पृथ्वी, जल, तेज, वायु 
एवं आकाश प्राकृत-जगत्‌ में उपलब्ध हैं वही ब्रज-जगत्‌ में भी उपलब्ध हैं तथापि 
उपासना-संस्कार-संस्कृत दृष्टि से ही ब्रजधाम की अलोकिकता एवं विजक्षणता 
का अनुभव संभव है। प्रबोधानन्द सरस्वतो कहते हैं, 'यत्र प्रविष्ट: सकलो$पि 
जन्तु: आनन्दसच्चिद्घनतामुपेति' अर्थात्‌, ब्रजधाम में प्रवेश करने मात्र से ही 
प्रत्येक प्राणी तत्क्षण सदधन, चिद्घन, आनन्दघन हो जाता है। जेसे लवण पव॑त 
में डाली हुई प्रत्येक वस्तु सेन्वव-लवण में परिवर्तित हो जातो है, किवा, जेसे पारद 
निधर्षित गन्धक पारद-रूप हो हो जाती है, वेसे ही, ब्रजधाम में सन्तिविष्ट 
प्रत्येक तत्त्व तत्क्षण शुद्ध ब्रह्म सदूधन, चिदूधन, आनन्दघनस्वरूप हो जाता है। 
शाहंशाह अकबर से सम्बन्धित एक कथा है; हरिदास स्वामी के प्रति शाहंशाह 
अकबर विशेष श्रद्धायुक्त थे; शाहंशाह द्वारा बारम्बार सेवा हेतु विनीत प्राथना 
किए जाने पर हरिदास स्वामी ने उनको कोसीघाट के टूटे हुए कोने की मरम्मत 
करवाने की आज्ञा दी; इस आज्ञा को शिरोधाय॑ कर शाहंशाह कोसोघाट गए; 
वहाँ पहुँचकर उन्होंने देखा कि कोसीघाट कोई साधारण पाषाणमय घाट नहीं 
अपितु दिव्यातिदिव्य रत्नों से विनिमित है। इस अनुभव से चमत्कृत हो शाहं- 
शाह हरिदास स्वामी के यहाँ लोट आए और उनको अपना अनुभव कह सुनाया | 
भागवत-वाक्‍्य है-- 
यत्पाद पांसुबंहुजन्मकृच्छतो, . ध॒तात्मभियोगिभिरप्यलम्य: । 
स एव यदृद्ग्विषय: स्वयं स्थितः कि वण्यंते दिष्ट मतो वब्रजोकसाम्‌ ॥ 
(श्रीमदभा० १०।१२।६२) 


अर्थात्‌, धुतात्मा, संपमो, योगीन्द्र, मुनोन्द्रों के लिए भो ज्रजधाम की पांशु दुलेभ 
है। इतना हो नहीं, विभिन्‍न भावयुक्त दृष्टि से स्वयं भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र भी 
विभिन्‍नतः प्रतोत होते थे; दुर्योधनादि की दृष्टि में भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र का 
मात्र लौकिक प्राकृत स्वरूप ही स्फुरित होता था जब कि अजुनादि भक्तों 
के हृदय में भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के प्रकृति-प्राकृत-प्रपंचातोीत, अलोकिक प्रमे- 
दवर स्वरूप का प्रादर्भाव होता था। तात्पयें कि ब्रजधाम का थास्तविक दिव्य 
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स्वरूप विशिष्ट उपासना संस्कार-संस्कृत दृष्टि का ही विषय हो सकता है। इसी 
तरह भगवान्‌ राघवेन्द्र रामचन्द्र को अवतरण भूमि, अवधधाम की दिव्यता भी 
प्रसिद्ध है; वह भो सामान्य दृष्टि का विषय नहीं है । 


वस्तुत: पूर्णानुराग-रस-सार-सरोवर समुद्भूत रस-सार-सरोज हो ब्रज है; 
ब्रजसीभन्तिनो गोपाड़नाएँ हो सरोज-किज्जल्क हैं; परमानन्दकन्द भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण ही इन किज्जल्कों का पराग है; नित्य निकुश्जेश्वरी, वृषभानुदुलारी 
राधारानी ही इस पराग की मकरन्द हैं। एतावता ब्रेजधाम स्वभावतः ही उत्कष 
को प्राप्त है । 

गोपाज्भनाएँ कह रहो हैं, 'ब्रजः इदानों तब जन्मना अधिक पुवंत: अधि 
यथा स्थात्‌ तथा जयति' अर्थात्‌, हे व्यामसुन्दर ! स्वभावत: उत्कष को प्राप्त 
ब्रजधाम आपके जन्म के कारण पृवपिक्षा अब विशेष उत्कष को प्राप्त हो रहा 
है। भगवान्‌ श्रोकृष्ण के ब्रजेन्द्रनन्‍न्दन-स्वरूप में जन्म से अर्थात्‌ प्रकट प्रकाश 
होने पर तो बाहुल्‍वेन सभी प्राणियों का उत्करं भासमान होता है । 


'जयति ते अधिक जन्मना ब्रेज:' में प्रयुक्त 'अधिक! जेसे सापेक्ष पद- 
प्रयोगात्‌ स्वंटोी अधिक! अभिप्राय भी ग्रहण किया जा सकता है। “'संकीचरका- 
भावात' संकोचक के प्रत्यक्ष अभाव में सर्वात्मक तुलना ही लक्षित होतो है अतः 
उपयु क्त पद का एक अथ यह भी किया जा सकता है कि गोपाड्भनाएँ कह रही 
हैं, 'हे श्यामसुन्दर ! आपके जन्म से ब्रजवाम सर्वातिशायोी उत्कष को प्राप्त हो 
रहा है' | भगवत-वाकक्‍्य है-- 

व॒ग्दावनं सखि ! भुवों घितनोति कोति यदुवकोसुतपदाम्ब्रुजलब्धलदिसि । 

(श्रीमद्भा० १०।२१।१०) 


अर्थात्‌, है लखि ! वन्दावनधाम के कारण सकल धरित्रो-मण्डल की लोकोत्तर 
कीति विस्तीर्ण हो रही है क्योंकि इस भूमि-खण्ड को हो देवकी-सुत ब्रजेन्द्र- 
नन्दन, कृष्णचन्द्र के व्यवधानशुन्य निरावरण चरणारबिन्दों का संस्पश प्राप्त 
हो रहा है । ब्रह्म-रुद्रादि देवाधिदेव भी जिन भगवान्‌ के पादारविन्द-रज-संस्परश 
की सदा कामना करते हैं, उन्हींके पादुकादि व्यवधानशून्य निरावरण चरणार- 
विन्दों का संस्पश वुन्दावनधाम की भूमि को प्राप्त होता है। इस मंगऊलमय 
संस्पर्श का ही चमत्कार है कि वृन्दावन की भूमि रोमाञ्च-कंटकित हो रही 
है | वृन्दावतधाम की भूमि में जो विविध वृक्ष, लता, गुल्म एवं तुणादि उद्गत हैं 
जे ही मानों उदप्त रोमाञ्चावलियाँ हैं । जेसे किसी रसिक को अपनी प्रियतमा के 
पादारविन्द-संस्पर्श से, किवा जेसे गोपाज़ुना-जनों को अपने मदनमोहन, ब्रजेन्द्र- 
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नन्‍्दन, व्यामसुन्दर के चरणाम्बुज-संस्पर्श से लोकोत्तर आनन्दोद्रेक होता है. 
वेसे ही इस भूमि को भी भगवान्‌ के पादत्राणादि व्यवधान-शुन्य चरणारविन्द- 
संस्पर्श से लोकोत्तर आनन्दोद्रेक हो रहा हैं । 


आनन्द-वुन्दावन-चम्पू” नामक ग्रन्थ के अनुसार 'वन्दावनं, वन्दाया: वन 
अथवा व॒न्दस्य-गुणसमूहस्य अवन रक्षणम्‌ यस्मात्‌ तत्‌ वन्दावनं अथवा 
'सकल-गुण वृन्दस्य अवनं, वन्दावनं' जहाँ सकल गुणों का रक्षण हो वह व॒न्दा- 
वन, किवा जो अचिन्त्य अनन्त कल्याण-गुण गणों का धाम हो वह व॒न्दावन, 
किवा जालन्धर-देत्य-पत्नी जिसके अनुराग से अत्यन्त उत्सुक होकर भगवान्‌ 
पृर्णतम पुरुषोत्तम सच्चिदानन्दघन प्रभु ने भी छदमवेंश धारण किया उस परमा- 
नुरागिणां तुलसी-स्वरूपा, भगवद्भक्ति-स्वरूपा वुन्दा का योवनरूप वन, वन्दा- 
वन । जेसे अनुरागिणो प्रियतमा को अपने प्रियतम के संस्परश से लोकोत्तर 
आनन्दोद्रेक होता है वेसे हो व॒ुन्दावनधाम को भी इस समय लोकोत्तर आनन्द 
प्राप्त हो रहा है। भगवत्‌-पादारविन्द-निवासिनी लक्ष्मी की शोभा, प्रभा से 
संयुक्त हो वृन्दावनधाम स्वयं ही आनन्दधाम बना हुआ सम्पूर्ण भू-मण्डल की 
कीति को विस्तीर्ण कर रहा है। 


यदा-कदा अन्य सम्बन्ध से भी कथंचित्‌ सम्बन्धित-तत्त्व का लोकोत्तर 
माहात्म्य बढ़ जाता है। गोस्वामी तुलसीदास कहते हैं, 'सेल हिमाचल आदिक जेते, 
चित्रकूट गुण गार्वाह तेते / (मानस अयो०१३७।७) एक कथा है; एक बार विन्‍्ध्य ने 
हिमाचल की अपेक्षा अधिक उत्कषं-प्राप्ति-हेतु अधिकाधिक बढ़कर सूंय का मार्गं 
अवरुद्ध कर दिया। घबराकर देवताओं ने महर्षि अगस्त्य से रक्षा-हेतु प्रार्थना को । 
देवताओं से प्राथित महषि अगस्त्य विन्ध्य पर गए; विन्ध्य ने अति लघु स्वरूप धारण 
कर मह॒षि के चरणों में प्रणिपातं किया; महर्षि ने आशीर्वाद देते हुए आज्ञा 
दी 'जब तक में न लोटँ, तब तक तम ऐसे हो रहना ।” तदनन्तर मह॒षि अगस्त्य 
सह्यादि पव॑त के सन्निधान में तपस्थारत हो गए फलतः बविन्ध्य के वांछित 
उत्कष-प्राप्ति में विष्न उपस्थित हो गया । रामावतार के अवसर पर अनन्त 
कोटि-ब्रह्माण्ड-तायक, परमात्मा प्रभु रामचन्द्र के चित्रकूट-निवास के कारण वहीः 
विन्ध्य बिना श्रम के ही विशेष उत्कष को प्राप्त हो गया क्‍योंकि चित्रकूट 
विध्न्य का ही अंश है। अत्यधिक श्रम करने पर भी विन्ध्य उत्कष को प्राप्त हहीं 
हो सका परन्तु राघवेन्द्र रामचन्द्र के निवास के कारण बिना श्रम ही सर्वाति- 
शायी माहात्म्य को प्राप्त हो गया । विन्ध्य मुदित सन सुख न समाई । श्रमु बिनु, 
विपुल बड़ाई पाई ४ (मानस अयो० १३७।८) इसी तरह वृन्दावनधाम में ही अज, 
परात्पर परब्रह्म प्रभु का प्रत्यक्ष प्रादुर्भाव हुआ अतः वृन्दावनधाम के प्रसंग से 
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सम्पूर्ण धरित्री-मण्डल को श्रीकृष्णचन्द्र के चरणारविन्द का संस्पश प्राप्त हुआ; 
अस्तु वन्दावनधाम से सं।इलष्ट एवं संसृष्ट होकर ध(रत्रो-मण्डल भी सौभाग्य- 
शाली हो गया, धन्य-धन्य हो गया । 

धरित्री-मण्डल के वृक्ष, लता एवं तृणोद्गति में भगवत्‌-संस्पर्श-जन्य रोमांच 
की कल्पना करतो हुई गोपाज्नाएँ धरित्री से प्रश्न करती हैं, 

'किन्ते तप: क्षिति कृत बत केश वाड्रिस्पक्षोत्सिवोत्पुलकिता ड्ररुहैविभासि । 
अप्यडःप्रिसम्भव उरुक्रसविक्रमाहा आहो वराहुवपुष: परिरम्भणेन ४ 

अर्थात्‌, धरित्री बहन ! तुमने ऐसी कौन महत्‌ तपस्या को है जिसके कारण 
तुम्हें मदनमोहन, श्थामसुन्दर, ब्रजेन्द्रनन्दन के पादारविन्द का संस्पश प्राप्त 
हुआ ? धारेत्री ने उत्तर दिया, सखि ! तुम्हारे ब्रजेन्द्रनन्दन श्यामसुन्दर तो कुछ 
हो समय पूर्व आविभू त हुए परन्तु हमारे अंग-प्रत्यंग में तो यह रोमाञ्चरूप 
वक्ष-लता-दूर्वादि तो प्राचीनकाल से ही विद्यमान हैं; एतावता हमारे इस रोमाञ्चो- 
दृगम का कारण तुम्हारे श्यामसुन्दर श्रीकृष्णचन्द्र के पादारविन्द का संस्पशं 
कदापि नहीं हो सकता | अस्तु, तुम्हारी यह कल्पना ब्यथं है। गोपाड्भना-जन पुनः 
कहती हैं, हे सखि ! मदनमोहन श्रीकृष्णचन्द्र के पादारविन्द-संस्पर्श के बिना 
यह लोकोत्तर आनन्दोद्रेक कथमाप सम्भव नहीं, वामनावतार के प्रसंग में 
अथवा उससे भी पूब॑ वाराह्मवतार के प्रसंग में तुमको जो भगवत्-संस्पश प्राप्त 
हुआ, उसोके फलस्वरूप तुमको यह रोमाश्व हुआ है। भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र ने 
वराह-वपु धारण कर रसातल में: निमग्न धरित्री का उद्धार किया उस परि- 
रम्भणजन्य आनन्दोद्रेंक के कारण हो तुम रोमाञऊच-कंटकित हो रही हों । आहो 
वराहवपुषः परिरम्भणेन' हे धरित्री बहन ! इस अद्भुत रोमाञ्चोदगति का 
एकमात्र कारण भगवत्‌-संस्पर्श ही हो सकता है; और यह संस्परश निस्सन्देह किसी 
पुष्य-पुर्ज का ही फल है अतः हम तुमसे पूछती हैं कि वह कौन तपस्या है जिंसका 
यह लोकोत्तर फल तुम्हे प्राप्त हुआ है ताकि हम भी तुम्हारी जेसी तपस्या कर 
भगवत्‌-चरणा रविन्द-संस्पश का, श्रीकृष्ण-परिम्भण का सौभाग्य प्राप्त करें । 

लोकोत्तर सौभाग्यशालिनी होने पर भी गोपाडुनाएँ कभी धरित्री के 
सौभाग्य पर तो कभी नील-नीरधर घनदव्याम में चमकती दामिनों को देखकर 
उसको सौभाग्यातिशयता पर मुग्ध हो कहने लगतो हैं, 

'तडितः प्रृण्यशालिन्यो या: सदा घनजोवना:। 
तेन साद्ध व्यदृब्यन्त नादइयन्त थे तं बिना ७४ 


अर्थात्‌, हे सखि ! यह तड़ित्‌, यह दामिनी बड़ी ही सोभाग्यशालिनी है । यह 
अपने प्रियदम घनश्याम के वक्षःस्थल पर ही विचरण करती हुई सदा दृष्टि- 
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गोचर होती है। नोल-नोरधर के दर्शन न हों तो दामिनी के द्शंन भी कदापि 
संभव नहीं । इस घनश्याम-निर्भर तड़ित्‌ के प्रति ईर्ष्याल ब्रजवनिताएँ आकांक्षा 
करती हैं कि हमारे अस्तित्व भी ब्रजेन्द्रनन्दन, मदनमोहन श्यामसुन्दर से संहिलष्ट 
हों तथा उनके ही प्राकख्य पर निर्भर हों । 


मेघ-श्याम-संवलित तड़ित से गोपा ड्भना-जन पूछती हैं, है आलि ! हे सखि ! 
हे तड़ित्‌ ! यह बताओ कि तुमने किस पवित्र काल में, किस पवित्र देश में, 
किस पवित्र क्षेत्र में कौन पवित्र तपस्या की और कितनी की ? यह लोकोत्तर 
सोभाग्य जो तुमको प्राप्त हुआ है बिना तपस्या के सम्भव नहीं | ये जो नील- 
नीरधर द्यामघन अम्बुधर हैं ये तो हमारे श्यामसुन्दर के उरस्थल तुल्य हैं । 
भगवान्‌ के वक्षस्थरू तुल्य इस गम्भीर नोल-नोरधर पर तुम सदा विराजमान 
रहती हो, सदा ही उसके संग रमण करती हो । हे तड़ित्‌ ! तुम बड़ी सौभाग्य- 
शालिनी हो, धन्य-धन्य हो ! इसलिए हमें भो बताओ, हम भी तुम्हारे जेसा 
तप करें, तुम्हारा जेसा ही सोभाग्य प्राप्त करें ।श्भाव-विभोर गोपाज्ुनाएँ ऐसी 
अनेक कल्पनाएँ करती रहतो हैं। विशेष भावोत्कषं-प्राप्त भक्त-हृदय में ही ऐसी 
असाधारण भाव-लहरियाँ उत्थित होती हैं; भगवत्सान्निध्य-प्राप्त भक्त को ही 
भगवत्‌ संस्परशश एवं दशन अत्यन्त दुलभ प्रतीत होता है। जैसे किसी रंक को 
चिन्तामणि की प्राप्ति दुलभ प्रतोत होती है, वेसे ही लोकोत्तर सौभाग्यशालिनी 
राधारानी को भी कृष्ण-दशन एवं संस्पर्श अत्यन्त ही दुलंभ प्रतीत होता है । 


श्रोमन्नारायण भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के निरावरण चरणाविन्द के संस्पर्श का 
सौभाग्य वृन्दावनधाम को ही प्राप्त हुआ; गोवधेन-पव॑त के चतुदिक्‌ विस्तृत 
विशाल भूमिखण्ड हो वुन्दावन-धाम है; 'मध्ये गोवद्धंनं तत्न ।”' यह वृन्दावन- 
धाम भी ब्रज-धाम से उद्व्याप्त है। भावुकों ने ब्रज बने, निकुड्जे च श्रेष्ठ- 
मत्रोत्तरोत्तरम' जैसी कल्पना की है; तदनुमार ब्रजेन्द्रनन्दन श्रोकृष्णचन्द्र, वृन्दा- 
वनचन्द्र श्रीकृष्णचन्द्र एवं नित्यनिकुञ्जमन्दिराधोश्वर श्रीकृष्णचन्द्र. स्वरूप 
उत्तरोत्तर पूर्ण, पूंतर एवं पूर्णतम मान्य हैं। पृर्णतम स्वरूप भगवान्‌ श्रीकृष्ण- 
चन्द्र के निरावरण चरणारविन्द-संस्पर्श के सोभाग्यातिशय को प्राप्त कर ब्रज- 
धाम 'पूव॑तोवा सवंतोवा” अधिक उत्कषं को प्राप्त हो रहा है । 


उपासना के अन्तगंत नाम, रूप, लीला एवं धाम चारों का हो विशेष महत्त्व 
है; सम्पूर्ण धामों में भी व्रजधाम सर्वाधिक शीर्ष स्थानीय है; 'सर्वेषां धाम्नां क 
दिरः स्थानीय संसार के समस्त पुरी एवं धामों में ब्रजधाम ही अग्रगण्य है। 
'काइ्यादिपुर्यो यदि सन्‍्तु लोके तेषां तु मध्ये मथुरेव धन्या।” काशी आदि 
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पुरियों में मथुरा ही विशेष धन्य है। काशीपुरी की बड़ी महिमा है क्योंकि 
“मरणं यत्र संगल”! काशौपुरी में मृत्यु मोक्षप्रद है परन्तु मथुरा में या जन्म 

मौडजी धृति भृत्यु दाहैन णां चतुर्घा विदधाति मुक्तिम' जन्म, मोउजी-बन्धन, मृत्यु 
आदि विशेष संस्कारों में से किसी एक का हो जाना भो कल्याणप्रद है अतः 
मथुरापुरी ही विशेषतः महामहिम है । 


'जयति तेषधिक॑ जन्मना व्रज:” एद का तात्पय॑ कुछ विद्वानों के मतानुसार 
यह भो है कि व्रजधाम वकुण्ठधाम की अपेक्षा भी अधिकाधिक उत्कषं को प्राप्त 
गे रहा है| वेकुण्ठधाम में अनन्त-ब्रह्माण्ड की ऐश्वर्याधिष्ठात्री शक्ति, वंकुण्ठे- 
व्वरी भगवती, लक्ष्मी एका हैं अतः उनको अपने प्राण-वल्लभ श्रीमननारायण, 
भगवान्‌ विष्णु की सेवा के लिए उपयूक्त अवसर की प्रतीक्षा नहीं करनी पड़तो 
किन्तु त्रजधाम में लक्ष्मी-तुल्य अनेकानेक गोपाडनाएं हैं । श्रिय कान्‍्ता:' इत्यादि 
बचनों से सुस्पष्ट हो जाता है कि ब्रजधाम को प्रत्येक कान्ता साक्षात्‌ श्रीस्वरूपा 
हैं। ब्रजधाम में वेकुण्ठाधिपति भगवाप्‌ श्रीमन्नारायण भगवान्‌ विष्ण स्वयं ही 
ब्रजेन्द्रनन्दन, नवलकिशो र, गोपिकावल्लभरूप में सृत्रधार-संचालित-दास्यंत्रवत्‌ 
स्वानुरागिणी गोपालियों का अनुवर्तन कर रहे है; एतावता, स्वभावतः ही परम- 
प्रेयती, परम-साध्वी, पति-परायणा, वेक़ुण्ठेश्वरी इन्दिरा भी अपने प्राणधन, 
प्राणनाथ का अनुसरण करती हुई स्वयं भी हीनभाव, दास्पभाव से ब्रजधाम में 
निरन्तर आश्रयण कर रहो है। यहाँ शंका को जा सकती है कि संभवतः वेऊण्ठे- 
इवरी इन्दिरा विशेषतः महामहिम ब्रजधाम की शोभा निरखने हेतु ही ब्रज में 
आश्रयण कर रहो हैं। यह शका सव॑था निराधार है क्योंकि वकुण्ठधाम का 
'ऐश्वय अद्वितोय है; साथ हो साथ, किसो भो अपूर्व शोभा के निरीक्षण हे 
निरन्तर आश्रयण सवंथा अवांछनोय है। 'अश्रयथत इन्दिरा शश्वदतन्न हि' जेसी 
उक्ति से यह सुस्पष्ट हो जाता है कि वकुण्ठेश्वरी इन्दिरा निरन्तर ब्रजधाम में 
हीनभाव, दास्यभाव से ही आश्रयण कर रहो हैं। यह भी कहा जा सकता है कि 
वकुण्ठनाथ श्रीमन्‍्तारायण विष्णु हो ब्रजधाम में अवतरित हुए हैं अतः पति- 
परायणा, भगवतो, वकुण्ठेश्वरो इन्दिरा भी अपने प्राभनाथ का अनुगमन करती 
हुई उजधाम की श्रीवद्धि हेतु ही ब्रज का निरन्तर आश्रयण कर रही हैं । परन्तु 
“श्रयते” पद, आत्मने पद का प्रयोग 'स्वात्म सोभाग्यातिशयं सुचयति' अपनेहो 
सौभाग्यातिशय का ही सूचक है यतः आश्रयण क्रिया का फल स्वात्मगामी है। 
अस्तु, वेकुण्ठेश्वरो भगवती इन्दिरा का ब्रजधाम में सतत आश्रयण द्रजधाम की 
श्रीवृंद्धि का हेतुन होकर सौभाग्यातिशय के आविर्भाव हेत ही है। गीत के 
आरम्भ में प्रयुक्त 'जयति” पद प्रयोग की भी साधंकता इसी अथ॑ में सम्भव है। 
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जिस ब्रजधाम में प्रवेश करने मात्र से ही “यत्र प्रविष्ट:ः सकलो5पि जत्तुः 
आनन्दसच्चिद्धनताम्ुपेति' प्राणी मात्र सच्चिदानन्दघनत्व को प्राप्त हो 
जाता है वह ब्रजधाम स्वयं आनन्दघनस्वरूप है इसमें किसी प्रकार 
की भी विप्रतिपत्ति संभव नहीं। ब्रजधाम का महत्त्वातिशय स्वभावतः 
सिद्ध है अतः इस उत्कषं-वृद्धि से ब्रज का महत्त्व नहीं बढ़ता अपितु 
उन गुणगणों का गुणत््व ही प्रत्यक्ष हो उठता है। अस्तु, जैसे निरतिशय बृहतु 
स्वरूप ब्रह्म भी जीवानुग्रहार्थ षड़भग एवं षपडभगोपलक्षित अनन्तानन्त कल्याण- 
गुण-गणों को अंगोकार कर लेते हैं, वसे ही, स्वभावतः आनन्दघनस्वरूप ब्रज- 
धाम भी भक्तानुग्रहार्थ हो उत्कषंरूप गुण को प्राप्त होरहा है। 'ऐश्वयंस्प समग्रस्य 
धरमंस्थ यशासः श्रिय:। ज्ञानवेराग्ययोश्रेव षण्णां भग इतींगना ४ (विष्णुपुराण 
६।५।१ ४) अर्थात्‌ जिनमें ज्ञान, वेराग्य, धमं, यश, श्री एवं ऐश्वयं ये छहों गुण 
सम्पूर्णतः विद्यमान हों वे ही भगवान्‌ हैं । संपूर्ण गुणगणों का प्रयोजन स्वाश्रय में 
आनन्दातिशय एवं महत्त्वातिशय का आधान तथा स्वं-प्रकार के अन्थ का 
निवहण ही है। भगवान्‌ निरतिशय ब्रह्मास्वरूप हैं 'निरतिशयं ब्ृहत्‌ ब्रह्म” 
अनन्त-पद-समभिव्याहृत, अनन्त ब्रह्म हैं अतः गुण-गणों द्वारा उनमें 
महत्त्वातिशय एवं आनन्दातिशय का आधान अथवा अनथ॑ का निवहंण होगा 
यह कल्पना भी सवंथा निमू ल है। अनन्त कोटि ब्रह्माण्डान्तगंत ब्रह्मादि देव- 
शिरोमांणयों को प्राप्त आनन्द भी इस अनन्त-आनन्द-सिन्धु का बिन्दु-मात्र है; 
इस बिन्दु का उद्गम स्थान अचिन्त्य, अनन्त, ब्रह्मानन्द-सुधा-सिन्धु, परमानन्द- 
कन्द श्रीकृष्णचन्द्र ही हैं। भगवान्‌ स्वयं ही कहते हैं, 'मां भजन्ति गुणा: सर्वे 
निगुणं निरपेक्षकम्‌ ! अर्थात्‌, मैं निभुण निरपेक्ष हूँ; गुण-गण अपनी गुणत्व- 
सिद्धि हेतु हो मुझे भजते रहते हैं। इसी तरह “भूषणानां-भूषणानि अद्भानि 
यस्य सः' । भगवान्‌ के मंगलमय श्रीअंग ही भूषणों के भी भूषणस्वरूप हैं 
तथापि स्वानुग्रहवशात्‌ तत्‌-तत अलंकारों की अलंकारिता-सिद्धथथ ही भगवान्‌ 
उनको अंगीकार कर लेते हैं। उदाहरणाथ, कौस्तुभ मणि द्वारा दोघंकाल तक 
तप किये जाने पर भगवान्‌ ने उस पर अनुग्रह कर उसको अपने कण्ठ में धारण 
कर लिया । उत्तर-मोमांसा” का सिद्धान्त है कि उपासक भगवान्‌ के जिस-जिस 
विशिष्ट गुण-गण संयुक्त स्वरूप की उपासना करता है तत्‌-तत्‌ गुण-गण को ही 
फलस्वरूप प्राप्त भी करता है। एतावता भक्‍तों के अनुग्रहार्थ ही भगवान्‌ ततृ- 
तत्‌ गण-गण एवं अलकारों को धारण कर लेते हैं। इसी तरह, स्वभावतः 
महत्त्वातिशय को प्राप्त ब्रजधाम भी भवतानुग्रहाथं हो उत्कषं को प्राप्त हो रहा 
है; इस उत्कषं से हो भक्तों को मांधुर्य्यानुभव होता है यद्यपि अप्रकट प्रकाश में: 
भी भगवान्‌ का ब्रज में ब्रजस्थ शक्तियों के साथ नित्य-विहार होता है। 
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जो उपासक ब्रजधाम के इस उत्क्ष का अधिकाधिक ध्यान, मनन एवं 
चिन्तन करंगे उनके सम्पूर्ण दोषों का निवहंंग होगा तथा उनमें दिव्यातिदिव्य 
गुणों का आधान होगा; साथ हो उनको अधिकाधिक भगवदनुग्रह एवं भगवतृ- 
सान्निध्य प्राप्त हो सकेगा। वेकुण्ठाधीर्वरी, भगवती इन्दिरा के ब्रजधाभ में 
गरवद्‌ आश्रयण के कारण कंमुतिकन्यायतः समस्त गुणों के अधिष्ठातृ देवताओं 
का भी तत्तदगुणों के साथ ब्रज का सेवन सिद्ध हो जाता है। 'यस्यास्ति 
भक्तिभंगवत्यकिद्धना सर्वेभुणेरतत्र समासते सुरा: ॥' (शरीमद्‌ भा० ५।१८।१२) 
हाँ यर्ताकचित्‌ मात्रा में भी भक्ति विद्यमान है वहीं सम्पूर्ण गुणों के साथ देवगण 
विराजते हैं। अस्तु, भक्त-समूहास्पद ब्रज में तत्रापि भगवदाविर्भाव के कारण ब्रज- 
धाम की महिमा स्वत: हो सर्वाधिक एवं अवर्णनोय है। ब्रज:वनिताएँ कह रही हैं, 
हे व्यामसुन्दर ! दिए ते हो अंधेरा है। भक्तानुप्रहाथ॑ हो ब्रजधांम उत्कषं को प्राप्त 
हो रहा है; भगवत्‌-दशंनाकांक्षा से हो ब्रजवाम का आंध्रण्ण होता है। ब्रजस्थ 
श्रीकृष्णचन्द्र का दर्शन ही सर्वातिशयी महत्त्वपूर्ण है।' ब्रजवासी कहते हैं, 
“विषिन राज सोमा के बाहर हरि हूँ को न निहार' दिवाधिदेव इन्द्र, वरुणादिक 
भी आपके दर्शन हेतु व्रजवाम में हो पधारत हैं फिर भी हम ब्रजवासिनी, 
परमानुरागिणी, परम प्रेयसो ब्रजाड्भनाएँ आपके दर्शन से भो वंचित हें ! हे 
द्यामसुन्दर ! क्या यह व्यायोचित है ?' 


सिद्धान्त है कि गंगा-गल साक्षात्‌ ब्रह्मद्रव है एतावता गंगा-जल में ज्ञान- 
वेराग्य-उत्पादन को क्षमता है। इसी तरह यमुना-जल साक्षात्‌ अनुराग-द्रव, 
प्रेम-द्वव है; प्रेग हो द्रवीभृत हो यमुना-जल रूपमें प्रवहमान हो रहा है एतावता 
यमुना-जल एवं ब्रज-रज में प्रेम-संवरण को अद्भुत क्षमता मान्य है। यमुना- 
जलावगाहन से देह का प्राकृतत्व बाधित हो जाता है साथ ही अलौकिकता, 
रसात्मकता एवं भगवत्‌-स्वरूप-प्राप्त्यथ-योग्यता आविभूत होतो है। प्रसिद्ध है 
कि अन्याग्य तीथ-स्थलों में जन्म-जन्मान्तर तपस्या करने पर भो भगवद्‌-भक्ति 
दुर्लभ ही रहती है परन्तु मथुरा-पुरी में एक रात्रि पर्यन्त निवास मात्र से ही हृदय 
में भक्त का बीज जम जाता है जो समय पाकर वृुद्धिगठ होकर पल्लवित, 
पुष्पित एवं फलित हा जाता है। गोपाज्नाएँ कह रही हैं कि श्यामसुन्दर ! 
व्रजधाम के संसगं, आवास मात्र से ही भगवदू-दर्शन एवं प्राप्ति सुलभ ही जाती 
है तदापि हम अनुरागिणी एवं प्रेयसो ब्रज-वनिदाएँ आपके दर्शन से भी वंचित 
हैं, हे मदनभोहन ! क्या यह दोपक तले अंधेरा नहीं है ? क्या यह सवंथा अनुचित 
नहीं है ?' 

'जयति ते अधिक' जेसी उक्ति का यह तातपयं भी हो सकता है. कि 
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ब्रजस्थ-प्राणी की जय सदा-सवंदा हो होती है, तथापि अब आपके आविर्भाव के 
कारण ब्रजधाम-निवासी विशेष उत्क्ष को प्राप्त हो रहे हैं, क्योंकि : 
न वासुदेवभक्तानामशुरं विद्यते क्वचित्‌। 
जन्मसृत्युजराव्याधिभयं नेबोपजायते 0 
(महाभारत , अनुशासन पव॑, १४९।१३१) 
अर्थात्‌, वासुदेव के भक्तों का अशुभ कदापि नहीं होता; उनमें जन्म, 
जरा, व्याधि, भय एवं मृत्यु आदि दोष कदापि संभव नहीं होते । 
न क्रोधो न च मात्सर्य न लोभो नाशुभा मति:। 


भर्वान्त कृतपुण्यानां भक्तानां के पुरुषोत्तम ॥ (म० भ० १३॥१४९।३३) 
अर्थात्‌, भगवान्‌ पुरुषोत्तम के भक्तों में क्रोध, लोभ, मोह, मात्सये आदि दोष 


अथवा अन्य किसी प्रकार का कोई भी अशुभ कदापि नहीं आ सकता । 
लाभस्तेषां, जयस्तेषां, कुतस्तेषां पराजय: । 
येषां इन्दोवरइ्यामों हृदयस्थोी जनादंन: ॥ 
(गरु डपुराण १२२२।१३) 
अर्थात्‌, जिनके हृदय में इन्दीवर व्यामसुन्दर विराजमान हैं उनकी सदा जय 
होती है; वे सदा हो लाभान्वित होते हैं; उनका पराभव कदापि संभव नहीं । 
तव्रजवासी स्वभावतः हो भक्त हैं, इन्दीवर श्यामसुन्दर उनके व्रजस्थ, हृदयस्थ हैं 
अतः उनकी पराजय, उनका पराभव कभो संभव नहीं । 
ब्रज: सदा जयत्येव त्व जन्मना तु अधिक यथास्यथात्तया जयति' 
स्वभावतः उत्कर्ष को प्राप्त ब्रजधाम आपके आविर्भाव के कारण वेकुण्ठधाम से 
भी अधिक उत्कष को प्राप्त हो रहा है। वेकुण्ठधाम में प्रभु की अनन्तकोटि 
ब्रह्माण्डोत्पादकता, सर्वेश्वरता, सबंशक्तिमत्ता एवं परमेश्वरता का हो प्राकख्य 
है अतः वहाँ ऐश्वयं संकुचित हृदय में भगवान्‌ के प्रति ममत्व की पूर्णा भिव्यक्ति 
हो हो नहीं पाती । ब्रजधाम में भगवान्‌ की माधुय-शक्ति का ही अधिकाधिक 
प्रस्फ्रण हुआ है; माधुयपूर्ण-स्वरूप में हो अनुराग सम्भव है क्योंकि प्रेमोत्कष में 
कुछ घृष्टता आ ही जाती है। अतिशय अनुराग के कारण संकोच एवं भय का 
पूर्णतः तिरोधान तथा मंमत्वपूर्ण अभिन्‍नता का प्रस्फुरण हो जाता है । 
कुरुक्षेत्र की युद्धस्थली में भगवान्‌ श्रोकृष्ण के विराट-स्वरूप को देखकर 
उनका प्रिय सखा अजुंन भो भयभोत हो क्षमा-पाचना करने लगता है । 
सखेति मत्वा प्रसमं॑ यदुक्त, हे कृष्ण हे यादव हे सलेति । 
अजानता महिमानं तबेदं मया प्रमादात्प्रणणेन वाषि ७ 
(श्रीमद्भगवद्गीता ११।४१) 
अर्थात्‌, है भगवन्‌ ! हे प्रभो ! आपके इस मह॒त्‌ रूप को न जानकर मैंने 
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आपको अपना सखा समझते हुए स्नेहाणिक्यवद्ात्‌ हे कृष्ण, हे सखा*, हे 
यादव' आदि असत्कारसूचक सम्बोधनों से सम्बोधित किया; 'में अपराधी हूँ 
क्षम्प हे ) १ 

त्रजधाम में भगवान श्रीकृष्ण का बाल-सहुचर, श्रीदामा तो मात्र इतना ही 
अनुभव करता है कि कृष्ण हमारा सखा है, वह भी गोपाल है गाय चराता है, 
हम भो गोपाल हैं गाय वराते हैं, हम दोनों मिलकर खेल खेलें; में हार गया, 
में घोड़ा बना; वह हार गया, वह धोड़ा बने | 'श्रीमद्भागवत'” में स्पष्ट उल्लेख 
है-- उवाह कृष्णो: भगवान श्रीदामानं पराजित: (१०।१८॥२४) पराजित होकर 
भगवाद्‌ श्रीकृष्ण ने श्रीदामा को कन्धे पर बिठाया । श्रीदामा के अनुरागमय हुदय 
में श्रीकृष्ण के ऐश्वयपूर्ण-स्वरूप की कल्पना भी नहीं उठती; श्रीदामा भगवान 
श्रीकृष्ण के केवड माधुयंपूर्ण-सख्य का ही अनुभव कर पाता है। भगवान्‌ की 
ऐश्वर्य-शक्ति के विकसित होने पर यह माघुय॑-पूणं-लीला संकुचित हो असम्भव 
हो जाती | 

गोलोक-घाम एवं वेकुण्ठधाम में भगवात्‌ की सवब्वरता प्रत्यक्ष प्रख्यात 
रहतो है । इन धामों में अनन्त-ब्रह्माण्ड की महाधिष्ठात्री ऐश्वयं-शक्ति स्वयं ही 
पूर्णतः व्यक्त रहतो है; ब्रह्म-स्ट्र इन्द्राद देवगण भो करबद्ध हो श्रीमन्‍नारायण 
का सतत संस्तवन करते रहते हैं। साकेतधाम, द्वारकाधाम एवं मथुराधाम में 
ऐश्वयं-शक्ति के साथ ही साथ माधुय-शक्ति का भी सम्मिश्रण होता है। यही 
कारण है कि इन धाम्ों में भगवान्‌ के शंख, चक्र, गदा एवं पद्मधारो चतुभुंज 
स्वरूप का ही दर्शन होता है और समय-समय पर अनेक अलौकिक ऐश्वयंपूर्ण 
कार्यों का भी अनुभत्र होता है। बरजधाम में ऐश्वयंभाव का सर्वथा तिरोधान 
हो जाता है अतः ब्रजघाम में हो माधुयं-भाव की पूर्णाभिव्यक्ति संभव होती है। 
भक्ति-मार्गातुयाथो के लिए सर्वेश्वर, सवशक्तिमान्‌ प्रभु का माधुरयय॑-पूर्ण स्वरूप 
ही सर्वातिशायों है । 

सनातन गोस्त्रामो ने एक अत्यंत सुन्दर ग्रन्थ की रचना की है। यह ग्रन्थ 
इलोकात्मक छन्दोबद्ध है। इस ग्रन्थ में एक गोपालसखा की कथा है। भगवान्‌ 
श्यामसुन्दर श्रोकृ्ण का गोपाल नामक एक सखा था। निस्संकोच निभंर 
अनुराग का, शुद्ध स्नेह का :दुर्भाव कहाँ सम्भव है यह जानने के लिए उत्सुकता- 
वद्मात्‌ सखा गोपाल वेकृण्ठधास, गोलोकधाम आदि लोक-लोकान्तरों में गया । 
वेकुण्ठधाम में वेकुण्ठनाथ भगवान्‌ का अनन्त ऐश्वयं, महामहिम वेभव, अतुलित 
प्रताप अनन्त यश छाया हुआ था; रुद्र-अह्यादि देवगण तथा समनकादिक- 
दुकादिक महथिगण उनका संस्तवन कर रहे थे; अनन्त ब्रह्माण्ड की अनन्य-त्रधि- 
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उ्ठात्रो, भगवतो, महालक्ष्मो भो श्रोमन्नारायण को आराधना में निरन्तर संलग्न थी; 
जय-विजय, नन्द-सुतन्द आदि पाष॑द भी सावधान होकर भगवान्‌ की सेवा में 
संलग्न थे। इस अतुलितं ऐश्वयं से चकित हो सखा गोपाल ने वहाँ के अन्तरंग 
व्यक्तियों के सम्मुख अपनो जिज्ञासा रखो । वे सब भगवान्‌ श्रीमन्‍नारायण की 

नन्‍त महिमा एवं अनन्त ऐश्वयं को स्तुति करते हुए भो प्रेमोत्कषं के प्रसंग में 
'ब्रजधाम को ही प्रशंसा करने लगते । वे लोग अपने ऐश्वर्याभिभूत हृदयों के कारण 
वकुण्ठधाम अथवा गोलोकवासो भगव(, चरणारविन्दों के संस्पश की भो कल्पना 
नहीं कर सकते थे | उद्धरण 


स्वयं त्वसाम्पातिशयस्त्यधोश: स्वाराज्यलक्ष्म्याप्ततमस्तकाम: । 
बलिम हरख्िश्चिरलोकपाले: किरोटकोट्येडितपादपीठ: ॥ 
(श्रीमदभा० २३।२।२१) 


अर्थात्‌, अतिशयता एवं समता से रहित भगवान्‌ असाम्यातिशय हैं; स्थल 
सृक्ष्म एवं कारण तथा आधि-भौतिक, आधि-देविक एवं आध्यात्मिक तीनों जगतु 
के ईश्वर हैं, अधीव्वर हैं, अनन्त कोटि ब्रह्माण्डनायक सर्वेश्वर, आप्तकाम, 
पृर्णकाम हैं, 'स्वेनेब राजतें इति ह्वराट आत्मा, तस्य भावों याथात्म्यं स्वा- 
राज्यं स्वाराज्यमेव लक्ष्मी: स्वाराज्यलक्ष्मोस्तता आप्तसमस्तकाम: ।' अर्थात्‌, 
स्वाराज्यरूपी लक्ष्मी अर्थात्‌, स्वस्वरूप से देदोप्पमान एवं स्वस्वरूप से 
अवेद्य जो अपरोक्ष स्व-प्रकाश भगवतृ-सत्ता है वह स्वाराज्य है; उस स्वाराज्य 
रूपो लक्ष्मी के कारण जो आप्रकाम समस्तफाम है। प्रस्तुत प्रसंगानुसार केवल 
मात्र किरोद कोट्या' अंश की ही व्याख्या वांछित है। नियमानुसार आचायंगण 
के पाद-पीठ की ही पूजा होती है । अनन्त-ब्रह्माण्ड-नायक परमात्मा, सवं-शक्तिमान्‌ 
प्रभु के चरणारविन्द र॒त्न-मय पाद-पीठ पर विराजमान हैं। भगवान्‌ के चरणा- 
'म्बुरूह अतिशय कोमल हैं तथा देवगणों के मुकुट-किरीट अत्यन्त कठोर हैं एतावता 
विशेष सतकंता-सावधानी के साथ नियमबद्ध होकर मुकुट-किरोट के अग्रभाग से ही 
पाद-पीठ मात्र का संस्पर्श करते हुए नमस्कार करना पड़ता है; “किरोटकोस्य - 
डितपादपीठ:” नमस्कार करते हुए असंख्य मुकुट-किरीट के अग्रभागों द्वारा 
रत्न-जटित पाद-पोठ के संस्पर्श से जो शब्द होता है वहो मानो भगवतृ्‌-संस्तवन 
है । अस्तु, जो रस गोलोकधाम अथवा वेकुण्ठधाम में सवंधा अप्राप्य है वह 
ब्रजधाम में सहज प्राप्त है। अवधधाम में भो भगवान्‌ राघवेन्द्र रामचन्द्र वृक्ष के 
नीचे ओर उनके भक्त बन्‍्दर लोग वुक्ष के ऊपर बेठे हुए हैं। अपने उत्कषं एवं 
अक्तजनों के अपकष को सवंथा विस्मृत कर उनसे तादात्म्य-भाव स्थापित कर 
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लेता हो अनन्त-ब्रह्मण्ड-तायक, 'सवंज्ञ, स्वंशक्तिमान्‌, सर्वेदवर प्रभु के सौशील्य 
की महिभा है। तादात्म्प-भाव स्थापित होने पर हो प्रेम-निभरता का भाव 
उमड़ने लगता है ! 


पिशाचान दानवान यक्षान्‌ पथिव्पां चेंव राधक्षसान्‌। 
अडःगुल्यग्रेणग तानू. हन्पयामिच्छनू_ हरिगणेश्वर ॥ 
(श्री वाल्मीकि रामायण ६।१८।२३) 
अर्थात्‌, इच्छा मात्र से हो अंगुल्या-निर्देश के द्वारा ही अखण्ड-भूमण्डल के 
सम्पूर्ण देत्य-दानवादि का संहार करने में समर्थ हैं तथापि स्वप्तौशील्यवशात्‌ 
कह भगवान्‌ राघवंन्द्र रामचन्द्र हनुमान्‌ के प्रति कहते हैं : ओर 
'सुन सुत तोहि उऋण में नाहीं, देखो कर विध्वारि सनगाही ९ 
एकेकस्पोपकारत्य प्राणात-दास्पाप्ति ते फपे। 
गेषस्पेहोपकाराणां भवाम #हणिनों वयम ॥ 
(श्री वाल्मीकि रामायण ७|४०|२३) 
अर्थात्‌, है कपे ! त॒म्दारे किये गये प्रत्येक उपकार के बदले में अपने प्राणों 
को भो दे दूँ तो भो तुम्दारे कण से कभो उऋण नहीं हो सकता। इस उक्ति 
से विशुद्ध स्नेहाभिव्यक्ति अपनो चरम-सोमा को पहुँच जातो है। राघवेद्द्र 
रामवन्द्र अथता मथुरानाथ, द्वारकानाथ आदि स्वरूप ऐश्वर्य एवं माधुय॑ दोनों ही 
भातों से संयुक्त हैं परन्तु व्रजेन्द्रवन्दन, नित्य निकुझ्ज मन्दिराधीश्वर, ध्या मसुन्दर, 
श्रीकृष्णचन्द्रस्वरूप में विशुद्ध रूप से भाधुयंभाव का ही प्रस्फुटन हुआ है। 
विशुद्ध माधयंपृर्ण भगवत्‌-स्ररूप का प्राकट्य ही ब्रजधाम की विशेषता है; इस 
विशेषता के कारण हो ब्रजवाम विशेष उत्कषं को प्राप्त हो रहा है। 


भगवान्‌ अज हैं, उत्पत्ति स्थिति एवं ऊुय से परे हैं तथापि अपनी मंगलमयी 
लीला-शक्ति से अनेक ख्पों में उत्पन्न होते हैं। वेद-वाक्य है, अजायमानों 
बहुधा विजायते' जो वस्तुतः अजायमान है जो कदापि उत्पद्यमान नहीं है वह 
भो 'सम्नवास्थात्मम्ायथा' अघटित घटना-पटोयसी मंगलरूमयी शक्ति द्वारा 
अहुधा वराह, वामत, राम एवं कृष्ण आदि अनेक स्वरूपों में प्रकट होते हैं । 
अज, अव्यक्त, अनन्त, सच्चिदानन्द्धत भगवान्‌ का अपनी अघटित घटना- 
पटोयसी, भास्वतो शक्ति द्वारा प्रकट्य हो उनका दिव्य जन्म है। अनादि-काल 
से प्राणी अपने हो जन्म-कर्म का वर्णन, श्रवण एवं चिन्तन करता आ रहा है, 
लोकिक-कर्गों का अधिकाधिक चिन्तन अधिकाधिक कमं-बन्धन एवं तज्जनित 
जन्म-मरण-पशयृंखला का कारण बन जाता है किन्तु भगवान्‌ श्रीकृष्ण के जन्म एवं 
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कर्म के अधिकाधिक श्रवण, मनन सथा चिन्तन से सम्पूर्ण कमं-बन्धनों का समूल 
उन्मूलन हो जाता है--वह मुक्तिप्रद होता है। श्रीमद्‌ भगवद्गीता-वाक्य है :-- 
जन्म कर्म च में दिव्यसेवं यो वेत्ति तत्त्वतः। 
त्यकत्वा देहूं पुनर्जन्म नेति मामेति सोइ्जन॥ 
(४।९) 
अर्थात्‌ है अर्जुन ! जो मेरे दिव्य जन्म एवं कर्मों का श्रवण, मनन एवं 
चिन्तन करते हैं वे लोकिक कमं-बन्धन से मुक्त होकर मुझे प्राप्त हो जाते हैं । 
एतावता परात्पर प्रभु श्रीकृणचन्द्र के ब्रजधाम में आविर्भाव के कारण सम्पूर्ण 
संसार का मंगल हो रहा है; संसार के मंगल का हेतु बनकर ब्रजधाम विशेष 
उत्कषं को प्राप्त हो रहा है| 

भगवानुब््रीकृष्णचन्द्र का जन्म मथुरा में हो हुआ था तथापि उनका लालन- 
पालन ब्रज में, ब्रजेन्द्र नन्दराय एवं यशोदारानी के मंगलमय अंक में हुआ अतः 
ब्रजधाम का हो उत्कषं विशेष बढ़ा । भगवान्‌ श्रीकृष्ण के मथुरास्थ-आविर्भाव 
के कारण भो व्रजधाम का ही उत्कषं बढ़ा । 'ब्रजो जयति सदेव किन्तु तव जन्मना 
अधिक जयति' स्वभावतः सर्वातिशयी उत्कषं को प्राप्त ब्रजधाम भो भगवान्‌ 

श्रीकृष्ण के आविर्भाव के कारण विशेष उत्कष को प्राप्त हो रहा है। 
श्रयते इन्दिरा दाइवदन्न हि पद का एक अन्वय 'यया इन्दिरा 
अति श्रयते' भी हो सकता है और “जयति ते अधिक जन्मना व्ज:' पंक्ति 
में प्रयकत 'अधिक' शब्द संयुक्त कर “अत्र शबबवद्‌ अधिक श्रयते” भो सम्भव 
है । अनन्त ब्रह्माण्ड की ऐद्वर्याधिष्ठात्रो वेकुण्ठेश्धरी भगवती इन्दिरा ब्रजधाम 
में अधिकाधिक रह रहो हैं | वकुण्ठनाथ भगवान्‌ श्रोमन्‍नारायण विष्णु ब्रजधाम 
में श्रीकृष्णस्वरूप में अवतरित हुए हैं अत: पतिपरायणा, सती साध्वी, वेकुण्ठे- 
इवरी भगवती इन्दिरा भी अपने पति का अनुसरण करती हुई ब्रजधाम में ही 
निरन्तर अधिकाधिक आश्रयण करतो हैं एतावता ब्रजधाम का ऐहवये प्रतिक्षण 
संव्धमान है। गोधन, सर्वातिशायी उत्कृष्ट धन है; गोमये दसते लक्ष्मी: ॥ 
मान्य है कि गोबर में लक्ष्मो का वास है । गोबर ही खाद बनता है; उत्तम खाद 
से उत्तम खेती होती है; अन्न-धन से हो देश समृद्ध होता है। भागवत-वाक्‍्य है, 
तत आरम्प नन्दस्य ब्रज: सर्वंसमद्धिमान” (भाग० १०५१८) भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
के प्रादुर्भाव-काल से ही ब्रजंधाम की समृद्धि अनन्त प्रकार के धन-धान्य एवं 
विविध प्रकार के ऐश्वर्य 'अनपेक्षमाणापि' व्रजवासियों द्वारा अनपेक्षित होते हुए 
भी स्वभावतः सतत संवद्धंमान होते रहें। भगवतो लक्ष्मी स्वभावतः ही 
उदासीन का वरण करतो हैं। समुद्र-मन्थन के प्रसंग से महालक्ष्मी का 
आविर्भाव हुआ। लक्ष्मी को प्राप्त करने के लिये सभोी उत्सुक 
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हो उठे । अन्ततोगत्वा यह निश्चय किया गया कि लक्ष्मी स्वयं ही जिसका 
वरण कर ले वही उनको प्राप्त कर सकता है । अपने सुकोमरू हस्तारबिन्दों में 
अरविन्दमाला लिये हुए भगवती लक्ष्मी उपस्थित देव-पमुदाय पर दृष्टि घ॒माती 
हुई विचार करने छगीं--कोई ऐड्वर्यादि युक्त होते हुए भी कामादि दोषाक्रान्त 
है; कोई अचिन्त्य, अनन्त कल्याण गुण-गण-संयुक्त तथा स्वंनिरपेक्ष स्वयं शिव 
होते हुए भी अमंगल तेषधारी है, कोई परम सुमंगल >ते हुए भी अत्यन्त 
निरपेक्ष है, 'सुमड्रलः कश्चन काइकक्षते हि माम' (श्रो० भा० ८८२२) 
वह मेरी आकांक्षा ही नहीं करता । श्रीमन्नारायण ही पृर्णतम, पुरुषोत्तम, आप्त- 
काम, पूर्णकाम, परम-निष्काम, सवंगुण-सम्पन्न, सर्व-ऐश्वयं-सम्पन्न, परम सुमंगल 
हैं तथापि स्वं-निरपेक्ष भी हैं। भगवतो महालक्ष्ती ने अपनी वरमाला उन्हींके 
गले में डाल दी | भगवान्‌ श्रीमन्नारायग ने भी उनको अत्यन्त स्नेह व सम्मान के 
साथ अपने वक्ष:स्थल में निःसपत्न स्थान दिया । भगवान्‌ विष्णु की वामावते सुव्ण- 
वर्णा रोमराजि भगवती लक्ष्मी की ही स्वरूपभूता है। 'हारहास-उरसि स्थिर 
विद्युत” हार-हास विद्यत्‌ उपमावाली महालक्ष्मी सदा हो श्रीमन्नारायण के 
वक्ष:स्थल पर विराजमान 5हतो हैं। ताएपये है कि सदा सवंदा श्रोमन्नारापण 
के वक्ष:स्थल पर रहनेवाली, वेकुण्ठधाम की एका-स्वासिनी, अनन्तानन्त ऐद्वर्य 
की 3,धिष्ठान्नी, महालक्ष्मी स्वयं ही विनय-विनम्रा हो वब्रजधाम में अधिकाधिक 
श्रयण कर रही हूँ । एतावता स्वभावतः ही त्रजधाम अनन्त घन-धान्य पे तथा 
व्रजवासो-जन अनन्तानन्त शक्तियों से परिपूर्ण हो रहे हैं अतः ब्रजधाम विशेष 
उत्कषं को प्राप्त हो रहा है, ब्रजधाम का प्रत्येक प्राणी परम पृरुषार्थं को प्राप्त 
हो रहा है, जंगल में भी मंगल हो रहा है। 'सर्वेषामेव मड्भल जात॑ परम्‌ 
देवहतातां अस्म/कमेव गह॒दुदुःखमेतद' तेब भी देवहत हम ब्रजाड्रनाएँ 
आपकी परम अनुरागिणी एवं परम प्रेयसी होते हुए भी परम दुःखिनी हैं। 
तत्रापि, शधिक दुःख की बात यह है कि आप सर्वज्ञ, शिरोमणि एवं परम 
दयालु होते हुए भी हमारे दुःख का मिवारण नहीं करते | दयालु भी जिसके प्रति 
कठोर हो जाय, सव्ज्ञ भी जिसके लिये ज्ञानहीन हो जाय उसके दुर्भाग्य के 
एराबार को कौन जान सकता है ? हे दयित ! दृश्यताम प्रत्यक्षीभूष/ आप 
प्रत्यक्ष होकर हमारे इस दुःख को देखें । ऐसा न हो कि आपके विप्रयोगजन्य 
तीव्र सन्‍्ताप रो सन्तप्त हो हम आपके मंगलमय मुखबचन्द्र के दर्शन बिना ही मृत्यु 
को प्राप्त हो जायें। भगवान्‌ श्रोकष्ण की विरहजन्य वेदना से अत्यन्त संतप्त 
होती हुई भी गोपाझ्ूनाएँ उनसे अपने दुःखनिवारण हेतु नहीं अपितु केवल 
प्रत्यक्षी मृत होने के लिए ही प्रार्थना करती हैं क्योंकि भगवान्‌ प्रदुःखकातर हैं; 
रे 
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अतः एक बार प्रत्यक्ष होकर गोपाज्भनाओं के असीम दु:ख का अनुभव कर लेने 
पर वे अवद्य ही स्वभावत: उसका निवारण कर देंगे। 

'तावकास्त्वयि धुतासवस्त्वां विचिन्वते” हे व्यामसुन्दर ! हम आपकी 
सखियाँ आपके दर्शन से वंचित होकर आपके विप्रयोगजन्य तीब्रताप से सन्तप्त हो 
रही हैं | हे मदन-मोहन ! आविर्भूत होकर हमारे कष्ट का अनुभव तो करो । सहसा 
ही, गोपाड्रनाएँ अनुभव करती हैं कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण उनसे प्रइन कर रहे हैं 
कि 'हे गोपाद्भधनाओ ! केवल मात्र तुमसे ही नहीं अपितु सम्पुण विश्व से ही 
हमारा सख्य है ।” वेद-वाक्य हैं, 

दा सुपर्णा सपुजा सखाया समान व॒क्ष परिषस्यजाते । 
तयोरन्यःपिप्पल. स्वाद्वत््यनइनन्नन्‍्यों अभिचाकशीति ७ 
(ऋ० १।१६४।२०) 
अर्थात्‌, एक वृक्ष पर शोभन पंखयुक्त दो पक्षी, हंस निवास करते हैं । इन 
दोनों में साजात्य एवं सख्य सम्बन्ध भी है। तात्पयं कि इस शरीररूपी एक ही 
वृक्ष पर जीवात्मा एवं परमात्मारूपी दो हंस निवास कर रहे हैं। दोनों में 
परस्पर सख्य एवं साजात्य तथा तादात्म्यभाव है--परमात्मा सर्वज्ञ, सदंशक्तिमानु्‌ 
पालक सखा और जीवात्मा अल्पज्ञ, अल्पशक्तिमान्‌ पोषित सखा है। दोनों ही 
सवंदा संग रहते हैं तथापि परमात्मा-सखा पुष्कर-पत्र-इव सदा असंग हो रहता 
है। असंगोनहि सज्यते” (बु० उ० ३।९।२६) परमात्मा असंग है, पुष्कर-पत्रवत्‌ 
निलेंप है। शंकराचाय कहते हैं, 'उदासीन: स्तब्ध: सत तमगुणः संगरहितः । 
भवांस्तातः कात: परमिहभवेज्जोवनगति: ॥' अर्थात्‌, हे प्रभो ! आप अनन्त 
ब्रह्माण्ड-नायक हैं। आप ही हमारे पिता हैं तथापि आप सवंदा निःसंग, 
उदासीन, स्तब्ध, निगुंण, निविकार हैं | है तात ! इस स्थिति में पुत्रों की गति 
अवश्य ही अत्यन्त शोचनीय होगी । है तात ! आप हममें प्रेम न करें तथापि 
हमारे हृदय में जो आपका निवास-स्थान है सदा ही विराजमान रहे । आपके 
विराजमान रहने से भी हमारा परम कल्याण हो जायगा | जिस हृदय में सर्वेद्यर, 
सर्वाधिष्ठान, स्वप्रकाश, परमात्मा प्रकट हो जाते हैं उसके सम्पूर्ण दुःख-दारिद्रय 
का स्वभावतः ही समूल उन्मूलन हो जाता है। गोस्वामी तुझ्सीदास 
कहते हैं-- 
“मम हृदय भवन प्रभ तोरा। तहूँ बसे आई बहू चोरा ।”' 
अर्थात्‌, हे प्रभु ! हमारा हृदय यद्यपि वस्तुतः आपका ही निवास-स्थान है 
तथापि वहाँ बहुत से चोर घुस आए हैं । 
“नह माने विनय निहोरा, नाथ कर्राह बरजोरा। 
कहें तुलसीदास सुनु रासा, लुटाहु तस्कर तव घामा 
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हे नाथ ! तस्कर हमारे अनुनय-विनय को नहीं सुनते; हे राम ! वे तुम्हारे 
ही भवन के लूटे ले रहे हैं । 


'॑चनन्‍्ता मोहिं यह अपारा, अपजस नह होय तुम्हारा ४ 
है नाथ ! हम तो दुःखी हैं हो; हमें एक चिन्ता सर्वाधिक सता रहो है; 
हमारी एकमात्र चिन्ता है कि कहों तुम्हारा अपयश न हो । 


जोवात्मा के श्रति परमात्मा की असंगता का तात्पयं यह है कि अनात्मा 
पकवा जड़ जगत्‌ किवा प्रकृति और प्राकृत-प्रपञ”"्च एवं प्रकृति-प्राकृत-विकार से 
परमात्मा असंश्लिष्ट है। वस्तुतः जीवात्मा और परगात्मा का असाधारण 
सम्बन्ध है | अद्वेतवाद के अनुसार “युज्यतेब्ने नेतियुक सम्बन्ध: समान: अति- 
शेष: युक्‌ तादात्भ्यलक्षणसम्बन्धो ययोस्‍्तौ ४ जीवात्मा एवं परमात्मा दोनों का 
तादात्म्य संबंध है। जैसे समुद्र एवं तरंग का अथवा कटक-मकुट या कुण्डल 
एवं सुवर्ण का अथवा महाकाश एवं घटाकाश का तादात्म्य सम्बन्ध है, वेसे ही 
परमात्मा एवं जीवात्मा का भी तादास्म्य, अविच्छेयथ, अभेद पम्बन्ध है। तुलती- 
दास कहते हैं, 'कहियत भिन्‍न न भिन्‍न” अथवा सो ते तोहि ताहि नहि 
'भेदा । वारि बीचि जिपि उ.पहि वेदा ४ शंकराचार्य कहते हैं, 


“सत्यपि भेदापर में ताथ तदाएहं न साप्तकीनस्त्यम । 
सामुद्री हि तरज्भ: क्वचन समुद्रो न तारज: 0४” 


अर्थात, हे नाथ, यथा्थंतः आपमें और हममें कोई भेद है ही नहीं तथापि समुद्र 
की तरंग की तरह हम भी आपके हैं | परमात्मा एवं जीवात्मा के इस तादात्म्य 
एवं अभिवन्‍्न सम्बन्ध के रहते हुए भी उनमें प्राधान्याप्राधान्य भाव-विवक्षा है । 
जेसे समुद्र एवं तरंग में तादात्म्य सम्बन्ध होते हुए समुद्र प्रधान है ओर तरंग 
'गौण है 'क्वचन समुत्रो न तारड्भः ४ जेरों समुद्र की ही तरंग होती है, तरंग 
का क्षम॒द्र कदापि नहीं होता, वेसे ही परमात्मा प्रधान और जीवात्मा गोण है ! 
गौण होते हुए भो जीवात्मा स्वभावतः ही परमात्मा का तरंगवत्‌ अभेद्य, अभिन्न 
अंश है तथापि जन्मजन्मान्तर के संस्कारवशात प्राणी अपने को कर्ता एवं भोक्ता 
प्रानने लगता है, फलतः दह अपने आनन्दमय शुद्ध स्वरूप से विमुख हो अनेका- 
नेक कमफलों से बाधित हो जाता है। इस विपरीत दिशा में प्रवाहित भाव-धारा 
को पुणः मुलोन्मुखी बना लेना ही भगवत्‌-प्रपत्ति, भगवतु-शरणागति है। भ्रर्पात्त 
अशांत्‌ पूर्णतः प्रतिष्ठा-प्राप्ति | जीवात्मा के देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, अहंकार से 
'युक्त स्वत्व को निर्विकार, विशुद्ध, सर्वाधिष्ठान, स्वप्रंकाश, परमात्मा में पूर्णतः 
'प्रस्थापित कर देना, समपित कर देना ही भगवतु-ए्पन्नता है । 
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“सकदेव प्रपन्नाय तवास्मोति च याचते। अभय सर्वंभतेम्यो ददाम्पेतवृश्वतं मस ४! 
(वाल्मी० रामा० ६।१८। ३३) 
अर्थात्‌, स्वभावतः ही जीवमात्र परमात्मा का परमांतरंग, परम घनिष्ठ है 
तथापि भगवत्‌_प्रपत्ति, भगवत्‌-शरणागति अनिवायंतः अपेक्षित है। मधुसूदन 
सरस्वतो ने शरणागति के तीन प्रकार कहे हैं 'तस्यैवाहं मर्मंवासों, सो5हम्‌ 
इत्येब ४ अर्थात्‌ मैं उसका हूँ, वह मेरा है अथवा में ही वह हूँ ये तोनों ही भाव 
भगवत्‌-प्रपत्ति, भगवत्‌-शरणागति के अन्तगंत आते हैं। गोस्वामी तुलपोदास 
कहते हैं, 'में सेवक रघुपति पति मोरे, अस अभिमान जाहि जनि भोरे४ 
इन्हीं भावों से प्रेरित गोपाड्भरनाएं भी भगवान्‌ श्रीकृष्ण परमात्मा को कभी मेरे 
प्राण-वल्लभ, मेरे प्राणनाथ, मेरे प्रियतम आदि सम्बोधनों से पुकारती हैं तो 
कभो अपने को हो उनकी प्रेयसी, प्रियतमा, सखी आदि कहने लगतो हैं । 
“गेत-गोविन्द' में वर्णन है 'मधुरिपुरहमिति भावत शीला भाव-विभोर राधा- 
रानी कह उठती हैं, देखो सखी, में ही तो कृष्ण हूँ।” भुृंगी-कीटन्यायतः ऐसे 
क्थन सवंतः तथ्य ही हैं। जेसे भृंगी कीट का ध्यान करते-करते कीट हो हो 
जातो है वेसे ही राधारानो भी श्रीकृष्णचन्द्र का निरन्तर चिन्तन करते-करते 
£7कृष्णचन्द्र स्वरूप ही हो जाती हैं, उनसे अभिन्न एवं तादात्म्य भाव को प्राप्त 

हो जाती हैं | गोस्वामीजी कहते हैं, 

“आनन्द सिन्धु मध्य तव बासा, बिनु जाने कत सरत पियासा ।” 
हु अथवा 
“बरफ पुतरी सिन्धु बिच, बदति पियास वियास।” 


जैसे बरफ की पुत्तलिका, स्वयं हो उसी जल से निर्मित होते हुए भी पानी 
में निरन्तर निवास करते हुए भी अज्ञानवशात्‌ प्यास से व्याकुल रहती है वेसे हो 
आनन्द-सिन्धु परमात्मा से अभिन्न, अभेद्य एवं तादात्म्य होते हुए भी अज्ञ जीवात्मा 
परमात्मा से वियोग का अनुभव करते हुए दुःखी रहता है। परमात्मा में अपने 
सव॑स्व का पूर्ण रूप से अपंण कर देने पर कोई भिन्न सत्ता ही नहीं रह जाती ! 
अतः सहज ही चिन्ता का आधार एवं विषय दोनों ही समाप्त हो जाते हैं। यह 
उत्कृष्टाति-उत्कृष्ट भावना सवकल्याणकारिणी है। ऐसी सर्वोत्कृष्ट भावनाएँ 
सहसा ही नहीं बन जातीं अतः सर्वप्रथम बौद्धिक प्रयास द्वारा चिन्तन एवं मनन 
अनिवाय॑ है। निरन्तर विचार करते रहो कि है प्रभो ! हम आपके हैं, हमारा- 
आपका कोई नाता जड़ जाय। “मोहि तोहि नाते अनेक, मानिये जो भावे ४ 
अथवा 'गतिभभ॑र्ता प्रभुः साक्षी निवास: शरणं सुहृत्‌ ४/ (श्री० भ० गी० ९१८) 
अर्थात्‌, प्रभु ही गति, भर्ता, स्वामी, सुहृद, साक्षी एवं आधार हैं। जीवात्मा 
और परमात्मा में विविध सम्बन्ध हैं। सुरदास कहते हैं, 
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“जीव हों तु ब्रह्म; दोन हों त्‌ दयाल्‌ । 
त्‌ दानो हों भिलारी, हों प्रसिद्ध पातकी, तू पाप-पुंज-हारो ।” 


जीवात्मा एवं परमात्या के बीच अनेकानेक सम्बन्धों में जो कोई भी 
मान्य हों अन्ततोगल्वा सबका लक्ष्य 'तवा5स्पि' की सुदृढ़ अनुभूति ही हैं । 
नागोजी भद्द कहते हैं अभय स्वंभूतेम्य: तात्कालिकं च आत्यन्तिदं च्‌ ॥' 
अर्थात्‌, एक बार भगवतृ्‌-शरणार्गात, भगवतृ-प्रपत्ति का भाव सुदृढ़ हो जाने पर 
भगवदीयत्वाभिमान जागरूक हो जाने पर सम्पूर्ण भयों से तात्कालिक एवं 
आत्यन्तिक निवृत्ति हो जाती है । जनन-मरणाविच्छेद-लक्षणा संसृति से निर्भ कि 
हो जाना हो आत्यन्तिक निवत्ति है ! 


गोआज्भनाएँ कह रही हैं, हे दयित ! त्वदीयत्वाभिमान ही सर्वश्रेष्ठ, स्व- 
कल्याणकारी खवं सर्व प्रकार के भयों से तात्कालिक तथा आत्यन्तिक निवृत्ति 
का एकमात्र कारण है। तथापि हम आपकी परमानुराशिणी, परम प्रेयसी, 
त्वदीयत्वाभिमानिनी, 'तावका:' ब्रजवनिताएँ आपके थिप्रयोगजन्य तीब्रताप से 
सन्तप्त हो इतस्तत:ः भटक रही हैं। 'निषेष्य सरितां पत्धुस्तटीं पक्षिगणश्च रन्‌ । 
यत्‌ पिबेत्‌ सरसस्तोयं तद्धि लज्जा महोद्धे: ४! अर्थात्‌, महोदधि के तीर पर 
रहनेव।ले पक्षोगण को भी जल पीने के लिये किसी सरोवर के तोर पर ही 
जाना पड़ता है। अहो ! समुद्र के लिये यह कैसी लज्जा की बात है ? है प्रभा ! 
हम ब्रजाज़नाएँ भो आप अनन्त-ब्रह्माण्डनायक परात्पर, परब्रह्म, प्रभु की 
प्रेयसी सखियाँ होते हुए भी आपके मुखारविन्द के दशंन से वंचित रहें, आपके 
पादारविन्द की नखमणि चन्द्रिका का दशेन भी हमारे लिये अत्यन्त दुलंभ हो 
जाय, आपके दामिनोी-द्यति-विनिन्दक पीताम्बर का दर्शन भी सम्भव ने हो 
आपके सौन्द«-माधुय-सो रस्य-सोगन्ध्य-सुधा-जल-निधि स्वरूप के रसास्वादन से 
वंचित रहें यह कहाँ तक न्यायाचित है ? हे दयित ! महोदधि के तीर पर रहने- 
वाले पक्षीगण की तरह हो हम भी दिशा-विदिशाओं में आप ही को खोजती हुई 
इस अन्शकारमयो रात्रि में गहनवनों में भटकतो हुई गम्भीर विपज्जाल में. फँस 
गयी हैं । हे अभो ! क्‍या यह आपके लिये अशोभनीय नहीं है ? “विषव॒क्षो 5पि 
संवद्धर्य॑ स्वयं च्छेत्तुमसाम्प्रतम्‌ ! विष-वुक्ष का आरोपण करने पर उसका भी 
छेदन कोई नहीं करता : हे सखे ! आपसे मिलन की हमारी इस आशज्ञा-कल्प- 
लछता को तो स्वयं आप ही ने कात्यापनो-अचेन के अनन्तर वरदान देकर 
सम्बलित किया । 'इमा: क्षपा सया रंस्थथ” इन क्षपाओं में, इन दिव्य पश्रह्म 
रात्रियों में तुम्हें हमारा संगम प्राप्त होगा, तुम ब्रह्म-संस्पश को प्राप्त करोगी, 
तुम्हें ग्राह्मन्तादात्म्यप्राप्ति होगी; तुम्हें ब्रह्म-रति, परमात्म-रति, आत्मरति 
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पूर्ण रूप से प्राप्त होगी । इस प्रकार से वरदान देकर आपने ही हमारे हृदय की 
आद्या-कल्पलता का अभिसिचन एवं अभिवद्धंन किया परन्तु अब अपने दर्ंनों 
से भी वंचित कर आप स्वयं ही उस कल्पलता का छेंदन कर रहे हैं। क्या यह 
न्यायसंगत अथवा उचित है ? हें प्रभो ! केवल आपके दह्यन की छालसा से ही 
हम भपने प्राणों को भी धारण कर पा रही हैं । 


. गोपाड्ुनाजनों का सम्पूर्ण जीवन ही भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के प्रति तत्सुख- 
सुखित्व-भाव प्रधान है। अपने प्रियतम, प्राणधन, ध्यामसुन्दर का सुख ही 
उनके जीवन का एकमात्र लक्ष्य है। उनके सम्पूर्ण असन, वसन एवं भूषण भी 
श्रीश्यामसुन्दर के हो मनोरंजनाथ हैं। शेषावतार का भी यहो सिद्धान्त है। 
भगवान दोषी हैं, जीवमात्र शेष हें; भगवान्‌ सर्वागो हैं, प्राणी-मात्र उनके अंग 
हैं, उपकरण हैं | भगवान्‌ को शेषी और अपने-आपको शेष जानते हुए भगवत्‌- 
चरणों में पृर्णं समपित हो जाना ही सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण है। 


गोपाजिनाएँ कह रही हैं, 'दिक्षु तावका: त्वयि धुतासव: त्वां विचिन्चते' हे 
दयित ! भीषण कान्तार में आपको खोजती हुई, भटकने के कारण परिश्रान्त- 
क्लान्त तथा आपके विप्रयोगजन्य तीर ताप से संत्रस्त, त्वदीयाभिमानिनो और 
तुमसे स्वीकृता 'तावका:” हम ब्रज-वनिताएं अत्यन्त दुःखत हो रही हैं । हे 
इ्यामसुन्दर ! आप प्रत्यक्ष होकर हमारी इस दारुण स्थिति का अनुभव करें। 
आपके प्राकटय से ही हमारे दुःखों का अन्त हो जायगा | हे दयित ! यदि 
आपको स्तावकत्व ही तुष्टिकर हो तो हम 'ताबकाः” तुम्हारी होते हुए भी 
'स्तावका: स्तुति करनेवाली भी हो रही हैं। आपको स्तुति प्रिय है अतः हम 
आपकी प्रेयसीजन' आपकी स्तुति करती हुई वन-बन में आपको खोजती हुई भटक 
रही हैं। भगवान्‌ जिसको एक बार स्वीकार कर लेते हैं उसकी उपेक्षा कदापि 
नहीं करते । एक कथा है--एक बार किसी गोपाडुना ने कहा, हे व्यामसुन्दर ! 
तुम्हारे नूपुर बजते हैं जिसके कारण हमारे घर के लोग सास-ननानदा आदि 
सतक हूं जाती हैं अतः तुम इन नूपुरों को उतार दो |” भगवान्‌ ने कहा, हे 
सखी ! तुम स्वयं ही खोल दो इन नृपुरों को ।!” वह सखी ज्यों ही नूपुर खोलने 
को उद्यत हुई वेसे हो एक अन्य सखो वहाँ आ पहुँची और कहने लगी, हे सखी ! 
यह क्या अनथ॑ कर रही हो ? जिस किसीको भी एक बार भगवत्‌-चरणारबिन्दों 
वा आश्रय प्राप्त हो जाता है वह कदापि उनसे. विलग नहीं हो सकता । यदि तुम 
इन नूपुरों को हटा दोगी तो फिर यहो परम्परा चल पड़ेगी। अतः है सखी ! इन 
नूपुरों को कदापि न खोलना ।” तात्पय कि एक बार भगवान्‌ द्वारा स्वीकृत हो 
जाना ही भक्त का परम सोभाग्य है। गोस्वामी कहते हैं, 'एक बार कहहुँ नाथ 
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तुऊासतात सेर)॥' गोपाज्भनाएं भो कह रहो हेँ--इ्यामसुन्दर ! 'तावकास्त्वयि' 
हम तो तुम्हारी ही हैं, साथ ही तुम्हारे द्वारा स्वीकृता भो हैं। त्वदीयत्वाशि- 
मानवत्य: दयं गोपीजना: हमें अभिमान है कि हम आपको हैं।” गोस्वामी 
तुलसीदास कहते हैं, 'मैं तेवक, रघुपति पति मोरे, अस अभिमान जाय जनि 
भोर ४ में भगवात्‌ का हूँ यह भाव ही भगवदोयत्वाभिमान, त्वदीयत्वाभिमान 
है। एक सन्त थे; उनका कहना था कि लौकिक चक्रवर्ती नरेन्द्र का पुत्र होकर 
व्यक्ति गौरव का अनुभव करता है परन्तु अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड-नायक सर्वेश्वर 
स्वंशक्तिमान के पुत्र होने का गौरव भुला देता है; वेदवाक्य है 'अमृतस्थ पुत्रा:' 
(ऋ० सं० १०|१३।१) अमृत अर्थात्‌ अनन्त-ब्रह्माण्ड-नायक, परमात्मा, सर्वेब्वर, 
सबंशवितमा न्‌; अम्ृतस्य पुत्र, अर्थात्‌ भगवान का पुत्र। वस्तुतः: गोरव तो प्रभु 
का पुत्र होने में ही है 


श्रीमद्भागवत में ही वेणुगीत” के प्रसंग भें कहा गया है, 
“गोप्य: किसाक्षरदय कुशलं सम वेणुर्दाभोदराधरसुधामपि गोपिकानाम । 
भुडक्ते स्वर्ग यदवशिध्टरसं हृदिन्यों हृष्पत्त्वचो5श्रु मुमुथुस्तरवों यथार्या: ७४ 
(भाग० १०।२१॥९) 


गोपाज्भनाओं को यह जानकर कि दामोदर की अधर-सुधा पर हमारा ही 
अधिकार है विशेष दप हो गया; उनके इस अभिमान के कारण ही भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण अन्तर्धान हो गए; इस परित्याग के कारण उनके दप का दमन 
हो गया । अतः अब वे कह रही हैं, हे दयित ! 'तावकाः बयं! हम आपकी 
हैं, त्वदीयत्वाभिमानिनी हैं, एदावता स्वभावतः ही आपके विप्रयोगजन्थ तीब्- 
ताप से संन्रस्त हैं। 'दबयित' जेसे सम्बोधन द्वारा वे अपने प्रति भगवान्‌ के हुदय 
में भास्वती भगवती अनुकम्पा शाक्ति के आविर्भाव की स्प॒हा प्रदर्शित करती हैं । 
वे अनुभव करती हैं कि मानो भगवान्‌ श्रीकृष्ण उनको उपालम्भ दे रहे हैं। 

'क्केतवरहितं प्रेम न तिष्ठति सानुषे छोके, प्रदि भवति न तस्ण विरह:, 
सति विरहें को जोवति ४! 

लर्थात्‌, कहते हैँ संसार में केतवरहित प्रेम संभव नहीं होता; यदि कदाचित्‌ 
सम्भव भी हो जाय तो उसमें विप्रलम्भ नहीं होता--यदि कंदाचित्‌ विप्रलुम्भ 
भी हो जाय तो कौन जीवन-धारण कर सकता है? इसका उत्तर देती हुई 
वे कह रही हैं, त्वथि धृतासथः' हे ध्यामसुन्दर ! हमारे प्राण आपमें ही निहित 
हैं अतः प्रयाण भी नहों कर सकते अन्यथा अवश्य ही स्थिर न रह पाते । 
आपमें निहित होने के कारण अपने प्राणों पर भी हमारा अधिकार नहीं रह 
गया है। 
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“घत्ते सुजात चरणास्वुरुहं स्तनेषु 
भोता: दाने: प्रिय दधीमहि ककशेषु । 
तेनाटवीसटसि तद्‌ व्यथते न किस्वित्‌ 
कर्पा दिभिश्रंमति धोभंवदायुषां नः ।” क्‍ 
(श्रीमद्भा० १०३१।१९) 
उक्त इलोक प्रसंग में भी गोपाड्भरनाओं की उक्ति है, 'भवदायुषाम्‌-भवानेव- 
आयुर्यासां ता भवदायुषस्तासां भवदायुषां ४! विधाता ने प्राण तो हमें दिए 
परन्तु हमारी आयु आपके हाथों में दे दी। अतः अत्यन्त सनन्‍्त्रस्त होते हुए भी 
प्राण हमारे शरीर से निकल नहीं पाते; अथवा (त्वयि धृतासव:” आपके 
मंगलमय मुखचंद्र के दर्शन की आकांक्षा एवं आपके लोकोत्तर सोगन्ध्य, सौरस्य, 
सोन्दय, माधुये-सुधा-जलनिधि स्वरूप का रसास्वादन करने की अभिलाषा के 
कारण ही हमारे प्राण हमारे दरोरों में स्थिर रह पा रहे हैं अन्यथा अवश्य ही 
प्रयाण कर जाते । 
रूढ, अधिरूढ, मोहनाख्य, मदनारझ्य एवं महाभाव आदि प्रेम की अत्यन्त 
उत्कृष्ट अवस्थाएँ हैं । रासेश्वरी, नित्य-निकुञ्जेश्वरी राधारानी तो स्वयं हो 
महाभावावतार-स्वरूपा हैं । कहते हैं, कहाँ ये उत्कृष्ट भाव जो घृतात्मा, संयमी, 
मुनीन्द्र, योगीन्द्र के उपयुक्त हैं और कहाँ ये व्यभिचार-दोष-दुष्टा वनचरी 
गोपालीगण । ऐसे वर्णन प्रातिभासिक हैं; भगवत्‌-महिमा का वर्णन ही इनका 
लक्ष्य है। ऐसे वर्णन इस बात का प्रमाण हैं कि अत्यन्त निकृष्ट कोटि की इन 
वनचरी वनिताओं द्वारा भी प्रेमपृवक भें जाने पर अनन्त-कोटि-ब्रह्माण्ड- 
नायक अनन्त-अचिन्त्य-गुण-गणों के एकमात्र आस्पद, अघंटित-घटना-पटीयानु, 
स्वप्रकाश, परात्पर परब्रह्म, परमेश्वर प्रभु भक्तों के अपकषं एवं अपने उत्करषं 
को तरिस्मृत कर भक्त-भावानुसार ही उनका अनुवतंन करते हैं। गीता-वाक्य है, 
ये यथा मां प्रपच्चन्ते तास्तथेव भजाम्पहु मु । (४॥११) वस्तुतः भगवदीयत्वा भि- 
मानिनी ये वनचरी व्रजवनिताएँ भगवान्‌ शुक एवं उद्धव द्वारा भी वन्दनोय हैं । 
उद्धव कहते हैं,-- ु 
“आसामहो चरणरेणुजुषामहं स्यां 
वुन्दावने किसपि गुल्मलतोषधीनाम्‌ । 
या दुस्त्यजं स्वजनमाय्यंपर्थ च हित्वा 
भेजुमुकुन्दपदवी श्रुतिभिविमृग्याम्‌ ॥! 
(श्रीमद्भा० १०४७।६१) 
भर्थात्‌, मैं इन गोपाड्नाओं के पाद-पंकज-रज का संस्पश करनेवाले, 
वुन्दावनधाम के तृण, गुल्मलता, दुर्वादिकों में से कुछ भी बन जाऊँ। 
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जीव-मात्र पंच-घूतात्मकर पंच-कंचुकों से आवेष्टित हैं। मायाभिभूत प्राणी 
स्वभावतः ही अपने दृष्कम को बाह्य जगत्‌ से प्र।वरित रखने का अटूट प्रयास 
तो करता ही है, साथ हो, रवयं अपने भी अन्तस्तल से अपरिचित रहना चाहता 
है। व्यामोहजन्य इस आवरण के कारण ही भ्राणी अपने को सर्वाधिष्ठान, 
स्वंब्याप्त, सवंज्ञ के समक्ष भो परयवेष्टित रखने का निष्फल प्रयास करता है। 
सिद्धान्त है कि यमपरी में जीव द्वारा किए गए पुण्थ-पाप का निर्णय पंचभूतों के 
अधिष्ठाता देवगणों को साक्षी पर आधारित रहता है क्योंकि प्राणी का कोई 
भी कर्म इन देवगणों से प्रावरित नहीं रह पाता; एतावता प्राणीमात्र का 
आत्यन्तिक कल्याण इसोमें है कि वह अपने को स्वोन्तर्णामी के सम्मुख पृएतः 
निरावृत कर दे। स्वयं अपने-आपको पु्णतः निरावृत कर देता ही भगवदो- 
यत्दाभिमान किवा प्रपत्ति, शरणागति है। जब प्राणी अपने को भगवान्‌ के 
सम्भुख निरावृत्त कर देता है, जब उसमें भगवदीयत्वाभिमान उद्भूृत होता है 
तब सर्वाधिष्ठान, सर्वान्तर्यामी, सर्वज्ञ स्वप्रकाश प्रभु भी उसके पंच-कंचुकरूप 
आवरण का छेदन कर उसको अपने विशुद्ध स्वरूप का दर्शन करा देते हैं 
सर्वान्तर्यामी के सम्मुख निरावृत जोवोपस्थिति हो भगवान्‌ श्रोकृष्णचनद्र द्वारा 
गोपियों के चोर-हरण किए जाने का रहस्य है। बाह्य एवं अन्तः सम्पूर्ण 
कल्मषों को हटा देने पर हो परात्पर प्रभ से तादात्म्य अभिन्न सम्बन्ध स्थापित 


हो सकता है । 


गोपाजड़नाएँ कुल-वधू हैं। परम पतिन्रता, साध्वी, सती, कुलाड़ना के लिए 
स्वभाव-सुलभ सहज लज्जा का लोकोततर महत्त्व होता है; किसी भी कुलाड्रना 
के लिए लज्जा का त्याग मरण से कोटिगुणाधिक दारुण दुःखदायकर हो जाता 
है; इस दुस्सह दुःख को सहकर भो गोपाड्रनाएँ अपने द्यामसुन्दर के समक्ष 
निरावृत झप से उपस्थित हुईं; मानो अनः्त-ब्रह्माण्डनायक, अखिलेश्वर, पराए्पर, 
'पृर्णंतम, पुरुषोत्तम, परमात्मा, श्रीकृष्णचन्द्र के सान्निध्य में जोव ही निरावृत 
होकर निश्चछभाव से उपस्थित हुआ। अतिशय सोौभाग्यशाली है बह प्राणी 
जिसने भगवत्‌-सन्निधान में, अपने अन्तर्यामा के सन्निधान में अपने को स्वथा 
अनावृत कर दिया। भगवान श्रोकृष्णचन्द्र के प्रति ततु-सुख-सुखित्व एवं 
'तादात्यभाव के कारण हो गोपाछ्भनाएँ वंदनीय हैं । 


अत्यन्त ममत्व-भाववालो कुछ गोपाज्भनाएँ सदा ही मानभरी रहती हैं; 
इनके अनुग्रह की सतत वांछा स्वयं भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र भी करते हैं। वे 
मानिनों नाथिकाएँ कहतो हैं--“यासां अस्मा्क जन्मता ते प्रिय अधिकं जयते, 
डाध्यत्‌ इन्दिरा चापि श्रपते, ता: तावका: धृतासव: त्वां विचिन्चते इति 
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घ॒त्यतां ।” है व्यामसुन्दर ! मदन-मोहन ! हम गोपाड्भनाओं के जन्म से ही 
ब्रजधाम अधिकाधिक उत्कषं को प्राप्त हो रहा है। महाज्ञानी उद्धव भी: 
गोपा ड्भना-पाद-पंकज-रज-संस्पश हेतु हो वृन्दावन-धाम के वृक्ष, लता, गुल्म, 
अथवा तृण भी बन जाने के लिए विशेषतः उत्कण्ठित हो उठते हैं। व्रजधाम में' 
वेकुण्ठाधिपति भगवान्‌, श्रीमन्‍नारायण विष्णु स्वयं हो ब्रजेन्द्रनन्दन, ब्रजचन्द्र, 
नवल-किशोर गोपीजन-वल्लभ रूप में सूत्रधार-संचालित दारु-यंत्रवत्‌ ब्रज- 
वनिताओं का अनुसरण कर रहे हैं। एतावता स्वभावतः ही वेकुण्छ धाम की 
परम-प्रेयसी, परम-साध्वो, पति-परायणा, इन्दिरा भी अपने प्राणधन, प्राणनाथ 
का अनुसरण करती हुई उनकी सेवा के उपयुक्त अवसर की प्रतीक्षा में यहाँ 
विराजमान है। अपने से अधिकाधिक उत्कृष्ट गोपाड्ुना-जनों की विद्यमानता 
के कारण स्वयं भगवती इन्दिरा को भी अपने भगवान्‌ श्रीमन्नारायण को सेवा 
के उपयुक्त अवसर को प्रतीक्षा करते हुए ब्रज में सदा निवास करना पड़ रहा 
है । भहो, जिसके क्रपा-कटाक्ष की प्रतीक्षा ब्रह्मन्द्राद देवाधिदेव भी करते रहते: 
हें वह वेकुण्ठाधिष्ठान्री, महालक्ष्मी इन्दिरा भो जहाँ सेविका रूप से रहने के 
लिए लालायित हों उस सर्वोच्च विराजमान ब्रजभूमि का अद्भुत ऐश्वयं निश्चय 
ही अवर्णनीय है। एतावता हमारे हो जन्म के कारण ब्रजधाम अधिकाधिक 
उत्कष को प्राप्त हो रहा है। 

एक बहु-प्रसिद्ध आख्यान है। रुक्मिणो को मंगल-शय्या पर विराजमान 
भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के मुखारविन्द से हठात्‌ 'हे राधे” जेसा उद्गार प्रकट 
हो जाता था। किसो भी स्त्री के सम्मुख उसकी सपत्नी का सोत्कण्ठ, सस्नेह 
स्मरण उसके लिये अवश्य हो सनन्‍्ताप-विशेष का कारण होता है ऐसा सम्र|्कर 
बचाते हुए भी, संकोच करते हुए भी भावना के अतिशय उद्रेंक में, स्वप्न-स्थिति 
की असावधानी में यदा-कदा भगवान्‌ के अधरों पर राधारानी का नाम आ 
हो जाता था । प्रसंगवशात्‌ किसी अन्य के द्वारा भी राजेश्वरी, नित्य निकुज्जे- 
इवरी, राधारानी के उल्लेखमात्र से भी भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के मुख से एक 
दीघे उष्णोच्छवास निकल हो जाता, वृषभानु-दुलारी राधारानी के नाम-स्मरण 
मात्र से हो भगवान्‌ को रोमाञ्च हो जाता, उनकी आँखें आनन्दाश्रु 
परिपुरित हो जातीं और वे गदगद हो उठते। इतना ही नहीं, राधारानी को. 
अंत्तरंग सखियों ललिता, विशाखा, रंगदेवी, स्वदेवी के स्मरण मात्र से भी 
भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र रोमाञ्चित हो उठते । राधारानी की इस अद्भुत महिमा, 
इस लोकोत्तर उत्कषं का अनुभव करतो हुई अनन्त ब्रह्माण्ड की महाशक्ति 
रुक्मिणी, परम सुन्दरो, परम गुणशालिनी सत्यभामा एवं परस्पर उत्तरोत्तर 
गुणशालिनो जाम्बवती, कालिन्दी आदि अष्ट पटरानियाँ भी राधारानी एवं 
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उनकी अंतरंग सखी-वुन्द के दर्शनों के लिए अत्यन्त उत्कण्ठित हो तदर्थ भगवान्‌ 
से प्राथंना करते लगीं । भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र ने भी उनको उपयुक्त अवंसर को 
प्रतीक्षा का आदेश देते हुए आइवासन दिया | कुछ समय बाद ही खग्रास सूरयं- 
ग्रहण के अवसर ५२ कुरुक्षेत्र में मेला लगा। इस मेले में. देश के कोने-कोने से 
जनता एकत्रित हुई । ब्रजवासी भी आये, नन्द-पशोदा आए, ब्रज-वनिताओं के 
साथ राधारानी भी पधारी। वसुदेव-देवकी पधारे, रुक्मिणो, सत्यभामा, 
जाम्बवती, कालिन्दो आदि अष्ट पटरानियों एवं षोडश सहस्न रानियों को साथ 
ले भगवान्‌ श्रीकृष्ण भो पधारें। गोपाजुनाएँ कृष्ण-दशंन के लिए व्याकुल थीं, 
श्रोकृष्णचन्द्र को पटरानियाँ गोपाज्रनाओं के दर्शनों के लिए उत्सुक थों एतावता 
मिलन-बेला निर्धारित की गई। इसी समय रासेश्वरी राधारानी की संदेश- 
वाहिका गोपिकरा आई; उसके अतुलित तेज एवं सौन्दयं को देखकर रुविंधणी,' 
सत्यमामा आदि अष्ट-पटरानियाँ उस सखीविद्येष को हो राधारानी समझ 
स्वागतार्थ अग्रसर हुईं । अष्ट पटरानियों को स्वागताथं अग्रसर होते देखकर 
भागम्तुका सखी संकुचित हो कहने लगी, 'महारानियो, आपका स्वागत है; में 
तो राधारानो को दासो को भी दासी हूँ।” यथाथतः ब्रजवनिताएँ वृषभानु- 
नंदिनो, रारोश्तरी, नित्य निकुड्जेश्वरो, श्रीकृष्ण प्राणेश्वरी भगवती राधारानो 
की कायव्यूहुरूपा, रश्मिरूपा एवं अंगोपांगभता हैं एतावता उनके भी अनन्त 
वेभव, सौन्दर्य, माधुयें तथा लावण्य एवं लोकोत्त र अतुलित तेज को देखकर 
महाभागा रुक्गिणी, सत्यभामा आदि अष्ट पटरानियाँ भी बारम्बार मुग्ध हो 
गईं। सखी-परिकर के आगमन के अनन्तर राधारानी पवधारीं। श्रीकष्णचन्द्र 
एवं राधारानी के युगलरूप दर्शन से अहंकार एवं अज्ञान का समूल उन्मूलन तथा 
अनन्य अनुराग का अंकुर उदभूत होता है। 


गोपाज़ुताएँ कहतो हैं, यासां अस्मार्क जन्मन। वजोी जयति' है श्यामसुन्दर ! 
हम गोपाज़ूनाओं के कारण ही बज्रजधाम इस विशेष उत्कष को प्राप्त हो रहा हैं, 
'शबवबत्‌ इन्दिराषपि अज्ञ श्रयते”! हम लोगों के जन्म के कारण ही वैकुण्ठेश्वरी 
भगवती इन्दिरा भी यहाँ सतत आश्रयण करती हैं; एतावता ब्रजधाम की शोभा 
प्रभा, आभा, कांति एवं श्री स्वभावतः निरन्तर वृद्धिगत होती रहती है तथापि 
हम तो आपको खोलजती हुई दिशा-विदिशा में भटकती हुई संत्रस्त हो रही हैं ! 
क्या यह असंगत नहीं ? 
हे दयित ! 'हितं वदामः हम तो आपके हिंत का ही कहती हैं । जिन गापा- 
ज़नाओं के कारण आपके बव्रजधाम का उत्कषं हो रहा है वे ही आपके बिप्रयोग- 
न्‍्य तीब्र-ताप से संतप्त हो रही हैं। (दिक्षु' प्रत्यक्ष होकर इस दृश्य को देखी । 
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सिद्धान्त है कि सम्पत्ति, समृद्धि एवं लक्ष्मी-प्राप्ति की साथंकता यही है कि सम्पूण 
स्वजन, परिजन, प्रियजन एवं सम्पूर्ण सुहृदवर्ग निर्द:ख हो जाये, परम-प्रसन्‍न 
हो जाये । 'मार्कण्डेय पुराण” में एक प्रसंग है; देवी मदालसा अपने पुत्रों को उप- 
देश देती हुई कह रही हैं, हे पुत्र ! तुम धन-धान्य प्राप्त कर अपने सुहृदु-दर्ग को 
सदा आनन्दित करते रहना क्योंकि धन-धान्य का परम फल यहो है कि सम्पूर्ण 
सुहृद-स्वजन निर्दु:ख हों अन्यथा वह धन-धान्य, वह सम्पत्ति-समृद्धि सब निरथैक 
हो जाता है | गोपाज् नाएँ कहती हैं, हे प्राणघन ! हे प्राणनाथ ! आपकी समृद्धि 
अतुलित है, आप सम्राट्‌, विराट चक्रवर्ती नरेन्द्र हैं, आपका ब्रज भी लोकोत्तर 
शोभा, आभा, प्रभा को प्राप्त हो रहा है तथापि हम तो आपके विप्रयोगजन्य 
तोब्र संताप से संत्रस्त हो इतस्ततः भटक रही हैं। है दयित ! 'दृश्यताम समद्धि- 
वेयथ्यंम्‌ आगत्य/ आकर अपनी समृद्धि की व्यर्थंता को ही देख ला। 'विक्ष 
प्रत्यक्ष होकर इस दृश्य को देखो । 


'त्वयि धृतासव:, त्वयि धुता: असबः” हमारे प्राण आपमें समपित हो चुके 
हैं। हमारा बाह्यमरण एवं अन्तःकरण दोनों आपमें ही नियोजित हैं। हमारे 
श्रोत्र, स्वर, ध्राण, नेत्रादि इन्द्रियों सहित बुद्धि और मन भी सदा-सवंदा आपमें 
ही आयोजित हैं । आपके गुण-श्रवण में हमारे श्रोत्र, आपके ही गुण-गणवर्णंन में 
हमारे स्वर, आपके हो परमपावन चरित्र के चिन्तन में हमारी बुद्धि आपके 
मुखारविन्द-द्शन की लालसा में हमारा मन सदा-सवंदा संलग्न रहता है; यही 
कारण है कि अत्यन्त कातर होते हुए भी, अत्यन्त सन्‍्तप्त होते हुए भी हमारे 
प्राण बाहर निकल नहीं पाते; आपको विरहजन्य इस रिक्तता के रहते हुए भी 
इसमें मृत्यु का प्रवेश नहीं होने पाता । जनकनंदिनी जानकी भी अपने प्राणनाथ, 
राघवेन्द्र रामचन्द्र के वियोग से सन्तप्त हो मृत्यु की कामना करती हैं तथापि न 
तो उनके प्राण ही निकल पाते हैं न मृत्यु का ही प्रवेश हो पाता है। 'नाम 
पाहरू दिवस-निसि ध्यान तुम्हारा कपाठ, लोचन निज पद यन्त्रिका, प्राण जाहि 
केहि बाट ।” प्राण बाहर जा नहीं सकते क्योंकि ध्यानरूप कपाट अहनिश लगे 
रहते हैं, बन्द रहते हैं। 'ध्यानं मनसा सह सर्वेन्द्रियाणां पिधान! मनसहित 
सर्वेन्द्रिय रूप द्वार को लगा देना, ढक देना ही ध्यान है। द्वार के बन्द हो जाने 
'पर उसके बाहर अथवा भीतर किसीकी भी गति क्‍्योंकर सम्भव हो सकती है ? 
अतः हमारे प्राण भी निकलने में असमर्थ हैं। आपके मुखारविन्द का दशंन ही 
इस चक्षु-उपलक्षित सवन्द्रिय रूप द्वार को खोलने की कुज्निका है । यह कुड्जिका 
भो हमसे दूर आप ही के पास है | अतः न तो यह द्वार खुल हो पाते हैं न हमारे 
प्राण बाहर निकल ही पाते हैं । इतने पर भी आपके नाम रूप 'पाहुरू! द्वारपाल 
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अहरनिश पहरा दे रहे हैँ । प्राण जाहि केहि बाट'” ये प्राण किस रास्ते से बाहर 
जायेँ ? यही एकमात्र कारण है कि आपके वियोगजन्य दारुण दुःख से अतिदाय 
पीड़ित होते हुए भी प्राण बाहर जाने में असमर्थ हैं, विवश हैं । हमारी यह देह 
तो आपके विरह-ताप को अतिशयता से जल रही है तथापि प्राण सुरक्षित हैं; वे 
नहीं जलते क्योंकि आप हो उनका अधिष्ठान हैं। इन प्राणों की सुरक्षा का एक 
ओर भी कारण है। समुद्र में उन्मज्जन, निमज्जन करते हुए क्रीड़ा करने का 
आपको अभ्यास हैं अतः आप स्वयं ही अपने वियोगजनित दुःख-कातर हमारे 
अन्त.करणाणंव में क्रोड़ा करना चाह रहे हैं। आपकी क्रीड़ा-स्थली बने रहने फे 
कारण ही यह विरहातुर प्राण विनाश को प्राप्त नहीं हो पाते । 


सिद्धान्त है कि मानव-शरीर से सुख-दुःख-भोग की एक सीमा है| इस सीमा 
का अतिक्रमण होने पर प्राण अवश्य हो इस शरीर को त्याग देते हैँ । मानव- 
शरीर के द्वारा इम्द्रलोक का विशिष्ट सुख तथा यमलोक का भयंकर त्रास दोनों 
को ही झेलना असम्भवत्र हैं। जैसे नीम में निवास करनेवाले कीड़े के लिये मिश्री 
के माधुयं का अनुभव कदापि सम्भव नहीं या जैसे विष्ठा-भोगी शूकर का विशिष्ट 
सुस्वाद पकवान्न का स्वाद कदापि उपलब्ध नहों हो सकता वेसे ही मानव-शरीर 
से ऐन्द्रढोक के छोकोत्तर दिव्य-सुखों का अनुभव भी कदापि सम्भव नहीं होता । 
अग्निहोत्र, ज्योतिष्टोम, चातुर्मास, दशंपूर्णमास आदि क्रिया-कलापों के बारम्बार 
अनुष्ठान से मानव-शरोर एवं अन्तःकरण को दिव्य, लोकोत्तर, सुखोपभोग के अनु- 
कूल उच्चस्तरोय बनाया जा सकता है। योगभाष्यकार कहते हैं, 'भोगमनु 
विवध्धते बगेशलम्‌ इन्द्रियाणा म्‌! उच्चस्तरीय भोग के अभ्यास के कारण इन्द्रियों 
का कौशल भी तदनुसार ही उच्चस्तरीय बज॑ जाता है । इसी तरह यमलोक की 
यातनाओं को सहन करने के लिए थातनामथ शरीर आवश्यक होता है| कल्पना 
करें कि किसी श्राणी को उसके अपराध के लिए यह दण्ड दिया गया है कि उसे 
विषम विषसम्पृक्त-अग्निमय-तैल-कटाह में दीर्घावधि तक बैँयन को तरह भूना 
जाए। अत्यन्त हृष्ठ-पुष्ट बड़े-सेनड़ा पहलवान भी खौलते हुए तेल के इस कड़ाहे 
में एक क्षण के लिये भो जीवित नहीं रह सकता । मानव-शरीर से इस भयंकर 
यातना का भोग कदापि शक्‍य नहीं; तदर्थ यमलोकान्तर्गत यातनामय शरीर ही 
आवश्यक है। यातनामय शरीर की ही यह विशेषता है कि भयंकरातिभयंकर 
त्रास को भोगते हुए भी विशिष्ट प्रतिबन्ध के कारण प्राणी मरता नहीं । इसी 
तरह विषम-विषसम्पुक्त-अग्निमय-तेल-कटाह-तुल्य आपके विरह॒जन्य तीजन्र त्रास 
को भोगते हुए भी हमारे प्राण आपकमें हो प्रस्थापित होने के कारण निकल भी 
नहीं पाते । 
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कहा जाता है कि 'विष्णु-पुराण” में शिव की और 'शिव-पुराण' में विष्णु की 
निन्‍दा है। नीलकण्ठ लिखते हैं, कोई एक कौतुकी पति अपनी मुग्धा भार्या को 
कुपित कर उसके रोषजन्य कुटिल-भृकुटी-विलास का आनन्द प्राप्त करने के हेतु 
अपने घर के कुत्ते का वही नाम रख लेता है जो उसके साले का नाम है। कुत्ते का 
नाम ले-लेकर वह गृहस्वामी उसको बहुत गालियाँ देता है। उसके इस कीतुक से 
अपरिचित वह मुग्धा भार्या क्रोधित हो जाती है; रोष से उसकी भृकुटो कुटिल 
हो जाती है। उपर्यक्त कथा के व्याज से नीलकण्ठ महोदय, विष्णु एवं शिव- 
पुराणों में प्राप्त परस्पर-विरोधी-से प्रतीत होते इन उल्लेखों के तात्पय॑ का 
स्पष्टीकरण करते हैं। अविवेकी प्राणी के मन में क्षोभ उत्पन्न कर उसकी एक 
निष्ठा को सुदृढ़ करना ही ऐसे उल्लेखों का आशय है! वस्तुतः न तो 'शिव- 
पुराण' में विष्णु की निन्‍्दा है न विष्ण-पुराण' में शिव की निन्‍्दा है। “विष्ण- 
पुराण' में विष्णु कार्य-कारणातीत शुद्ध-ब्रह्म हैं तो 'शिव-पुराण” में शिव कार्ये- 
कारणातीत शुद्ध-त्रह्म हैं। जेसे कौतुको पति द्वारा घर के कुत्ते को साले के नाम 
से पुकारे जाने पर भी गाली क॒त्ते को हो दी जाती है बेसे ही कार्य॑-ब्रह्म को कहीं 
शिव और कहीं विष्णु का नाम देकर कह दिया गया है कि अमुक के भजने से 
नरक मिलता है। उपर्यक्त उल्लेखों में प्रयुक्त नरक शब्द का तात्पये॑ ब्रह्मलोक 
से ही है। 


महाभारत में एक कथा--अपने एक जापक पर प्रसन्न होकर भगवती 
गायत्री प्रकट हुई और कहा, 'बरं ब्रूहि' वर माँगो । उस साधक ने कहा, 'माता ! 
में अल्पज्ञ नहीं जानता कि श्रेयस्कर क्या है अतः आप ही कृपा कर उचित वर दे 
दें।' भगवतो ने वरदान दिया कि “जो नरक गायत्री-जापकों को होता है वह तुझे 
नहीं होगा।' यह केसी विडम्बना है ? यहाँ सहसा हो सन्देह हो जाता है कि क्या 
गायत्री-जापक को नरक होता है ? कदापि नहीं । यहाँ नरक का अथ है ब्रह्मसुख 
की तुलना में निम्नवर्गी स्वर्गादि लोक । 'तस्य स्थान वरस्पेह सर्वे निरयसंज्ञिता: ४ 
(महाभारत, शज्ञान्तिपवं १९८।११) माता के इस वरदान का आशय है कि गायत्री- 
जापक को ब्रह्मलोकादि में कहीं नहीं अटकना पड़ेगा; वह अधिष्ठान-तत्त्व के साक्षा- 
त्कार से ब्रह्मलोक पहुँच जायगा। काय॑-कारणातीत परब्रह्म-सान्निध्य की तुलना 
में ब्रह्मलोक भी नरकतुल्य हो है। जेसे स्वयंवरा कन्या जिसका वरण कर लेती 
है उसको हो अपने विशुद्ध स्वरूप का दर्ंन कराती है वेसे हो भगवात्‌ भी जिसको 
चाहें उसके लिए ही अपने विशुद्ध स्वरूप को प्रत्यक्ष कर देते हैं। गोस्वामीजो 
कहते हैं, 'जेहि चाहहूँ तेहि देहेँ जनाई ।” स्वयंवरा कन्या अपनी रुचि के अनु- 
कूल वर-विशेष का ही वरण करती हैं; स्वयंवरा कन्या स्थानीय भगवान्‌ के लिए 
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तो प्राणी मात्र समानतः प्रिय हैं; 'सब मम प्रिय सब सम्त उपजाए (0 ऋग्वेद 
का कथन है, अमृतस्य प्ृत्रा: ।” (ऋ० सं० १०१३।१) प्राणी मात्र अमृत, 
अनन्त, अनादि, परात्पर परब्रह्म के पृत्र हैं। अस्तु, विशिष्ट-गुण-गण ही भगवत्‌- 
वरेण्पता का आधार है। भगवत्‌-वावय है--'ये भजस्ति तु भां भक्‍त्या मगि ते 
तेषु चाप्यहम्‌' (श्री० भ० भी० ९|२९) जो मुझे भक्तिपुवंक भजता है उसको 
में भी भजता रहता हूँ। एतावता जो स्वाश्रमानुसार धर्मानुष्ठान करते हुए 
भनसा-वाचा-कमं गा भगवत्‌-चरणारबविन्दों में आत्मसमपंण करता है भंगवान 
उसका हो वरण कर उसके लिए ही अपने विशुद्ध स्वरूप को प्रत्यक्ष कर देते 
हैं। तात्पर्य कि भगवदुन्मुख होने पर ही जोव में भगवत-वरेण्यता प्रादुर्भत 
होतो है । 
“तत्तेष्नुकम्पां सुसमोक्षमाणो भुझ्जान एयात्मकृतं विपाकम्‌ । 
हेंदवा ग्वपुधिविदभन्नमस्ते जोवेत यो मुक्तिपदे स दायभाक्‌ ॥? 
(श्रोग-ड्रा० १०१४८) 
अर्थात्‌, भगवत्‌-प्राप्ति हेतु किसी विशेष क्रिया-कलाप को आवश्यकता नहीं 
होती अपितु भास्वती भगवतृ-अनुकम्पा की प्रतीक्षा मात्र ही करनी पड़तो है। 
यह प्रतीक्षा, यह बाट जोहना हो सर्वाधिक दुस्साध्य तप है। शबरी का बाट 
जोहना सुप्रसिद्ध है । 
मतंग महर्षि के कथन पर अनन्त विश्वास करती हुई शबरी जीवन-पयन्‍्त 
अगवदागमन को प्रतीक्षा करतो रहो; भगवत्‌-सम्मिलन की आशा सँजोए जीवन- 
पयनन्‍्त पलक-पाँवड़े बिछाए रहो । 
'मया 0 सद्वितं वन्य विविध पुएपषंभ ॥। 
तवार्थे पुरुषव्याप्र पम्पापास्तोरसम्भवम्‌ ( 
(वा० रा० ३।७४। १७-१८) 
प्रतिदित अपने आँगन को लोउ-पोतठकर सजा-सँवारकर भगवान्‌ के बेठने 
धोग्य बना देतो और पम्पा-तोर से मीठे-मीठे फल लाकर रखतो | और तब्र 
अपलक नेन्रों से भगवत्‌-दशन की राह देखती रहती । शबरी के भावुक हृदय 
पर निराशा-पिशाची का अधिकार कदापि नहों हो पाया । अन्ततोगत्वा भगवान्‌ 
शबरी के घर पधारे; उसके द्वारा संगृहीत फलों को विशेष रुचि के साथ 
स्वीकार किया । इसी तरह गोपाज्नाएं भी शानन्‍त एवं एकाग्र चित्त से 
निर्मेषोन्मेष-विवर्जित नयनों से निर्वुत्तिक होकर तनन्‍्मय होकर भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
के आगमन की प्रतीक्षा करती हैं । इस प्रकार बाट जोहने जैसा दुस्साध्य तप 
करते हुए प्राणी में निवुत्तिक-तन्मयता उद््‌बुद्ध होती है; निवृत्तिक-तन्मयता ही 
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समाधि का स्वरूप है। निमेषोन्मेष-विवरजित निबृत्तिक शान्‍्त, एकान्त, एकाग्र, 
तन्‍्मय चित्त से प्रभु के मंगलमय आगमन की प्रतीक्षारूप साधना करनेवाले 
मुक्ति-पद के भिक्षुक नहीं, अपितु दायभागी होते हैँ। 'मक्तिपदे स दायभाक ४ 
(श्रीम:द्भा० १०१४।८) मंगलमयी भास्वती भगवदनुकम्पा की प्रतीक्षा ही 
अन्तिम साधन है; इस प्रतीक्षारूप साधन के लिए ही विश्येष प्रयास अपेक्षित 
है । जन्म-जन्मान्तरों के अनेकानेक कमंजन्य संस्कारवशात्‌ जीव स्वभावत: 
प्राकृत-प्रपञ्चरत रहता है एतावता प्रभु वरेण्य गुण से रिक्त ही रहता है। 
कदाचित्‌ जन्म-जन्मान्तरों के पुण्य-पुझज के कारण प्रभु का मंगलम्य अनुग्रह 
प्राप्त-होने पर जीव भ॑ भगवदीयत्वाभिमान उदित हो जाता है; भगवदीय- 
त्वाभिमान ही भगवद्‌-वरेण्य गुण है। जीव एवं सवश्वर प्रभु द्वारा परस्पर दरण 
अन्योन्याश्रित है। अस्तु, गोपाड्भनाएं भी प्रार्थना कर रही हैं, (तावका: त्वयि 
धृतासवः” हे मदन-मोहन ! श्यामसुन्दर ! हम आपको हैं; त्वदीयत्वाभिमानिनी 
हैं; आपको खोजती हुई इस वन-प्रान्तर में इतस्ततः भटकती हुई अत्यंत 
संत्रस्‍्त हो रही हैं। हे दयित ! दृश्यताम! प्रत्यक्ष होकर हमारी इस दशा 
को देखो । 


इस इलोक का एक अथं यह भी है कि गयां स्थान ब्रज: देह: गो का 
आवार-स्थान, गोपद किवा गोष्ठ ही ब्रज है; गोपद-वाच्य इन्द्रियों का आवास- 
स्थान यह शरीर हो ब्रज है जो इस समय 'तव जन्मना, तव आविभविेन 
अधिकं जयति ४ आपके आविर्भाव से विशेष उत्कषं को प्राप्त हो रहा है । 
जिसके हृदय में निरातिशय, निविकार निगुण, परात्पर, परब्रह्म प्रभु का 
आविर्भाव हो गया उस गोस्वामी को विशेष महिमा होती है, गवां इन्द्रियाणाम्‌ 
अधिपति.- गोपद-वाच्य इन्द्रियों को मन-बुद्धि-चित्त-अहंकार तथा श्रोत्र, त्वक्‌, 
चक्षु आदि अन्त: एवं बांह्य-करणों को सवंथा नियंत्रित रखनेवाला ही गो- 
स्वामी है। तस्मादात्मन्नं ह्वाचंयेत्‌ भुतिकाम:” भृति-कामी आत्मज्ञ की पूजा 
करें; आत्मज्ञ की पूजा से सम्पूर्ण कामनाओं की पूर्ति, होती है । एतावता “'तव 
जन्म ना ब्रज: अधिक जयति' आपके प्राकल्य के कारण ही इन्द्रियों के आवास- 
स्थान इस देहरूप ब्रज की महिमा विशेषतः अभिवृद्धिगत है। 'श्रयत इन्दिरा 
शब्वदत्र हि' इन्दिरा, मूतिमती शोभा स्त्रयं ही यहाँ सतत आश्रयण कर रही. 
हैं अत: यह जड़ देह भी शोभायुक्त हो गया। तिन र्वया भगवता सर्वा- 
घिष्ठानेन सर्वान्तर्याभिणा हृश्यताम विहृदनुभव-विषयों भूयताम्‌' वह सर्वा- 
घिष्ठान, सर्वान्तर्यामी आप ऐसे गोस्वामी विदह्वद्दरों के लिए गोचर, प्रत्यक्ष. 


हो जाओ। 
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भागवत में कहा गया है, नोदति28त्तदा विराद' (ओ> भा० ३।२६।६२-६९) 
अग्निर्वास्भृत्वा भुखं प्राविशत्‌' (ऐ० उ० १।२।४) अग्नि, वायु आदि के अभि- 
मानी सम्पूण देवगण समर विराट में प्रविष्ट हुए तथापि वह उठा नहीं । उस 
विराट में प्रवेश कर प्राण ने पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कमेन्द्रिय, मन, बुद्धि, चित्त 
एवं अहंकार च्गेदह रूप धारण किए तदपि वह विराट उठा नहीं । 'स एतमेव 
सोमानं विदायें तया द्वारा प्रपद्यत!' (0० उ० १।३।१२) तम्र कपाल की सीमा 
का भेदन करते हुए एरात्पर-प्रभु उस्त विराट में प्रविष्ट हुए; तत्क्षण वह विराट्‌ 
उठ खड़ा हुआ | जेसे सम्पूण कलू-पुर्जों के सम्धकतः प्रस्थापित होने पर भी कोई 
उत्कृष्टाति-उत्कृष्ट कारखाना भो विद्युतृू-संपक-रहित होकर क्रियाशील नहीं हो 
सकता वेसे ही वह विराट पंच-तत्त्वों के अभिमानी देवगण एवं चौदह रूपों में 
विभक्त द्राणों के रहते हुए भी विद्युतु-संपक्कं-रिक्त कारखाने की तरह हो क्रियाशीलू 
ने हो जका; परन्तु विद्युतस्थानीय प्रभु-परात्पर कः संपक होते हो तत्क्षण क्रिया- 
शोल हो गया। एजावता आपके आविर्भाव के कारण ही इन्द्रियों का आवास- 
स्थान यह जड़ देह, गोष्ठ किवा ब्रज अधिकाधिक उत्कषे को प्राप्त हो रहा है। 
आपका अनुसरण करती हुई इन्दिरा, अधघटित-बटना-पटोयसी-मंगलूमयी-माया 
शक्ति भी इस देह, गोष्ठ किवा ब्रज में सतत आश्रयण कर रही हैं अतः देह, व्रज 
की शोभा, आभा, प्रभा, कांति एवं दान्ति पूर्णतः प्रस्फुटित हो रही हैं। “'जासु 
सत्यता ते जड़ माया भास सत्य इव ४ आपकी सत्ता के कारण ही जड़ माया भी 
सत्यवत्‌ प्रतोत हो रही हैं; आपकी सत्ता के कारण ही जड़ माया में भी ऐश्वयं एवं 
माधयंरूप चमत्कृति प्रत्यक्षतटः भासित हो रही है । 

दयित दृश्यतां दिक्षु तावकास्त्वयि धृतासवस्त्वा बिचिन्वते ४ हे सर्वेश्वर ! 
आप उन विद्वानों के लिए प्रत्यक्ष हो जावें। 'क्षेते विद्वांसः ? ये त्वयि 
धृतासवस्ः्वां विचिन्वते ४ हे प्रभो ! आप उन विद्वानों के लिए जो आपकें ही 
अपने प्राण एवं अन्तः.करण को धारण कर आपका ही अनुसन्धान कर रहे हैं 
प्रत्यक्ष हो जावे । 'मच्चित्तत मत्‌गतप्राणा बोधयन्तः परस्परम । कथयस्तश्व मां 
नित्य तुष्पन्धि च रभान्ति च ४ (श्री० भ० गी० १०९) जो भक्त निरंतर भगवद्‌ 
स्वरूप का ही चित्तन-मनन करते हैं, जिनके हृदय सदा ही भगवद्॒शंन हेतु उत्कंठित 
रहते हैं, जिनके प्राण, अज्तःकरण, अन्‍न्तरात्मा, सदा ही भगवत्‌-सान्निध्य हेतु 
लालायित रहते हैं ऐसे अपने अन्त: एवं बाह्य-करण तथा प्राणों को आपमें सभ- 
थित कर आपका अनुसन्धान करनेवाले विद्वद्वर के लिए आप प्रत्यक्ष हो जावें । 
यह अनुसन्धान ही सर्वातिशय महत्त्वपृ्ं है; इस अनुसन्धान को अपनी विशेष 
दाली है। तेत्तिरीय उपनिषद्‌ का वचन है--- 

“तस्माद्वा एतस्मात्‌ अद्यरसमयात्‌ अन्योडल्तरअत्मा प्राणसयः' (ले० उ० 
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२२) तस्माद्‌ वा एतस्माव प्राणमयात्‌॒ अन्योषन्तरआत्मा मनोमय:' (तले० उ० 
२३) 'तस्माद्‌ वा एतस्मान्मनोमयात अन्योइन्तरआत्मा विज्ञानमय: (ते० उ० 
२४) 'तसमाद्या एतस्माद विज्ञानमयात्‌ अन्योबन्तरआत्मा आनन्दमयः' 
(तै० 3० २।५) (तस्य प्रियमेव शिरः | मोदो दक्षिण: पक्ष: । प्रमोद उत्तर: पक्षः 
आनन्द आत्मा ब्रह्म पुच्छ प्रतिष्ठा ।' 

सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म (तै० उ> २।१) सत्य ज्ञान एवं अनन्त आनन्द- 
स्वरूप सच्चिदानन्दधन परब्रह्म ही सर्वाधिष्ठान हैं; इस ब्रह्म से ही आकाश, 
आकाश से वायु, वायु से अग्नि; अग्न से अप और अप से पथ्वी, पृथ्वी से 
ओषधियाँ उद्भूत हुई | इत औषधियों से अन्न एवं अन्न से पुरुष, आत्मा से यह 
देहादि क्रमेण उद्भूत हुए | यद्याप आत्मनः आकाश: (तै० उ २।१) कह दिया 
गया है तदपि यहाँ अघटित-घटना-पटीयसी माया-शक्ति के द्वारा सम्बन्ध समझ 
लेना चाहिए। उदाहरणाथ “भम्निहोत्रं जुहुयात्‌ स्वर्गककाम:” स्वगंकामी अग्नि- 
होत्र करें ऐसा कहा जाता है तथापि अग्निहोत्र का तात्कालिक फल स्वग प्राप्ति 
नहीं, अपितु तज्जन्य अपूब है | अग्निहोत्र के सम्पूर्ण होते ही कार्याव्यवहितोत्त र- 
क्षण में काय घटित नहीं होता । अग्नितोत्र सम्पूर्ण हो गया तथापि स्वगं-प्राष्ति 
कालान्तर में ही होगी । एतावता जेसे 'तज्जन्यत्वे सति तज्जन्यजनकत्वं द्वारत्दम' 
अर्थात्‌ अग्निहोत्रादिजन्य अपुव के द्वारा ही अग्निह्रोत्रादि स्वर्ग का जनक बनता 
है वेसे ही 'मायया मह॒दादिकक्रमेण आकाशः सम्भूतः / आत्मा ते अधटित- 
घटना -पटीयसी मंगलमयी मायाशक्ति द्वारा ही मह॒दादिकक्रम से सम्पूर्ण प्राकृत- 
प्रपश्च प्रस्फृटित होता है । “तत सृष्टवा तदेवानुप्राविशत्‌' (तै० उ० २६) अनन्त- 
कोटि-ब्रह्माण्ड, इस सम्पूर्ण चराचर विद्व-रूप घट को बनाकर परात्पर प्रभु स्वयं 
भी उसमें प्रविष्ट हो गए। छान्दोग्योपनिषद्‌ का कथन है आत्मनानुप्रविश्य 
नाम-रूपे व्याकरवाणि! (छा० उ० ६।३।२) उसने आकाश, वायु, तेज, जल एवं 
पृथ्वी का निर्माण किया अथवा तेज, अप एवं अन्नरूप तीन देवताओं का निर्माण 
कर स्वयं भी उसमें प्रविष्ट हो गया; तात्पयं यह कि अपने से समुखझ्भूत जगत्‌ में 
ब्रह्म व्याप्त हा गया । जेसे 'जातें$कुरे कथमिहोपलभेत बीजम्‌” वर्ट-बीज अपने 
समुख्भत वट-वुक्ष में लीन हो जाने पर भो उस वृक्षविशेष में ही अनुस्यृूत रूप 
से दृष्टिगोचर होता है वेसे ही नाम-रूप-व्याकरण-कर्ता, सर्वाधिष्ठान, परात्पर 
परब्रह्म, परमेश्वर प्रभु भी अपने से ही समुख्भूत विश्व-प्रपश्च में प्रविष्ट हो जाने 
पर भो उस प्रपश्च के अन्तगंत ही अनुस्यूत रूप से प्रतिभासित होते हैं। विश्व- 
प्रपंचलीन सर्वाधिष्ठान परात्पर प्रभ के अनुसन्धान में प्रवृत्त होने पर क्रमशः 
अन्नमय, प्राणमंय, मनोमय, विज्ञानमय एवं आनन्दमय कोष का अनुभव होता 
है। आनन्दमय कोष में. ही सर्वाधिष्ठान, सच्चिदानन्द्धन, स्वप्रकाश, शुद्ध ब्रह्म 
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प्रतिष्ठित है । जवत्‌ के प्म्पूर्ण आनत्द, मोद प्रमोद संविशेष हैं अतः उनमें 
वेषम्य है, वेबिध्य है तथापि उन सबका अधिष्ठान एकमात्र स्वप्रकाश, विशुद्ध 
परज्रह्म हो है। जो आनन्द-सिन्धु सुख-राशि, सीकर तें त्रेलोक्य सुपासि ।' जो 
आनन्द-सिन्ध्रु है, धुखराशि है, जिसका क्षुद्रातिक्षुद्र सीकर क्रण भी ब्रह्मादिदेव 
शिरोमणियों को आनन्द प्रदान करनेवाला है, वह ब्रह्म ही (वुच्छम प्रतिष्ठा' 
संत्रवार, रा्वाधिष्ठाद है। तानि सर्वाणि संयम्य युक्त आसीत मत्परः (श्री० भ० 
गो० २।६१) संपूर्ण इन्द्रियों को संयत कर, मन, बुद्धि एवं प्राणों को संगत कर 
आत्मछीन होकर भगवत्‌-परायण हो जाना हो भगवदतुसन्धान का स्वरूप है। 
ऐसे (्वयि धृतासतस्त्वां विचिन्वते' विदृद्र के लिए आप प्रत्यक्ष हो जावें। 
“अस्ति त्रद्मेति चेद्‌ वेद संतमेनं ततो जिदु (तै० उ० २६) जो ऐसे सर्वाधिष्ठान, 
स्वप्रकाश, सर्वेश्वर ब्रह्म को जान लेते हैं वे ही परमपृज्य संत हो जाते हैं । 
असन्ने ज स भवति असद्‌ ब्रह्मेति वेद चेत्‌ ४ (तै० 3० २।६) ब्रह्म नहीं है ऐसा 
पमझनेवाले असत्‌ हो जाते हैं। ईश्वर-विमुख का समूल नाश हो जाता है, भक्त 
एवं संतजन सदा-सर्वदा सवत्र संपृज्य होते हैं । 

गोपाड़नाएँ कह रही हैं--हे श्याम-सुन्दर ! मदन-मोहन ! ब्रजधाम का 
उत्कष वेकुण्डादपि अधिकाधिक हो रहा है तथापि हम ब्रज-वनिताओं के लिए 
आपका दर्शन दुलंभ ही हो रहा है। ज्योतिवित्‌ देवज्ञ गर्गाचायं के कथन को 
साथक करने के लिए भी आपके दिव्य-स्वरूप का प्राकख्य होना ही चाहिए। 
आपके इस दिव्य प्राकख्य से हम ब्रज-वनिताएँ भी वेकुण्ठवासिनी नारियों के 
तुल्य हो जावेंगी । अत: आपका प्राकल्य ही सवंथा वांछनीय है । 


इस इलोक का निवृत्ति-पक्षीय अथं भी है; वाणीमात्र, विशेषतः वेद-लक्षणा- 
वाणी, श्रुतियाँ, गोपदवाच्य हैं; एतावता मन्त्र-बराह्मण/त्मक-शब्द-राशि भी गोष्ठ 
किवा ब्रज-पद-वाच्य हैं। गोपद-वाच्य-श्रुतियों का आवास-ए्थान वेंद-राशि ही 
गोष्ठ किवा वद्रज है। वेद-राशि, ब्रज स्वभावतः ही उत्कषं को प्राप्त है। वेद- 
राशि-भिन्‍त संघार के सम्पृर्ण ग्रन्थ पोरुषेय हैं अतः उनमें पुरुषाश्रित प्रमाद, 
विप्र-लिप्सा-करणाणटवादि दूषणों के कारण अप्रामाण्य सम्भव है; वेंद-राशि 
अपौरुषेप हैं अतः पुरषाश्ित समस्त दोषों से मुक्त हैं एतावता प्रमाण है।. अस्तु, 
गोष्ठ किवा ब्रंज-पद-वाच्य वेद-राशि स्वभावतः उत्कषं को प्राप्त है। 

वेदाथ्थं का साक्षात्कार न होने तक तादुक उत्कषं पूणणंच: उद्भासित नहीं हो 
पाता। भागवत में एक इलोक है 'सर्व॑ विष्णुभय गिरोष्ड्रवदजः सर्व- 
स्वरूपो बभौ |” (श्री० भा० १०।१३।१०) सम्पूर्ण विश्व-प्रपश्न विष्णुमय है । वेद- 
राशि, उपनिषद्‌ एवं पुराणों में सवंत्र ही ऐसे वचन प्राप्त हैं । “विष्णुपुराण” का 
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वाक्य है 'भूतानि विष्णुभुवनानि विष्णु” सम्पूर्ण भूत भी विष्णु ही हैं, सम्पूर्ण 
भुवन भी विष्णु ही हैं। भंगवान्‌ विष्णु अनन्त कोटि ब्रह्माण्डनायक, अचिन्त्य- 
अनन्त-कल्याण-गुण-गणों के आस्पद, सर्वश्वर, सवंशक्तिमानु, सच्चिदानन्दघन, 
सर्वेपिद्रव-विवर्जित परमानन्दघन हैं और विश्व-प्रपञ>च जड़, शेषात्मक, दृःखात्मक, 
अनेकात्मक, अनन्तोपद्रव-युक्त शोकद्रव है, एतावता अनुभव-विरुद्ध एवं असम्मा- 
नित होने के कारण 'सर्व विष्णुमयं जगत” जेसी उक्ति में अप्रामाण्य की प्रतीति 
होने लगतो है। तथ्य है कि “नहि शब्द शतमपि घट पटठयितुमीष्टे / सेकड़ों 
शब्द सम्पूर्ण शब्द भी घट को पट नहीं बना सकते। अस्तु वेदार्थ के सम्यक्‌ 
बोध हेतु यदा-कदा वेद-वाक्य में भी लक्षणा आवश्यक हो जादी है। उदाहरणाथ 
एक वेद-वाक्य है, 'कृष्णलान्‌ श्रपयेत्‌ ।' कृष्णलछों को पकावें | यवाकार सुवण- 
खण्ड ही कृष्णल हैं; रूप-रस विपरिवृत्ति हो पकाना है; कृष्णलों का रूप-रस- 
विपयंय कदापि सम्भव नहीं अतः 'क्ृष्णलान्‌ अपयेत्‌” जेसे शत वेद-वाक्य भी 
निरथंक हो प्रतीत होने लगते हैं। अस्तु लक्षणा द्वारा ही 'कृष्णलान्‌ श्रपयेत्‌' 
का तात्पयं समझना होगा । 'उष्णोकरणे लक्षणा” अर्थात्‌ श्रपण का लक्षण है 
उष्णीकरण में | एतावता “कृष्णलान्‌ श्रपयेत” का गौणाथं हुआ कि यवाकार 
सुवर्ण-खण्ड क्ृष्णलों को उष्ण करो। इसी तरह स्व विष्णुमयं जगत्‌' जेसे 
कथन का अर्थानुभव भी लक्षणा के आधार पर ही सम्भव है। अस्तु सब 
विष्णुमयं जगत्‌' जैसी उक्ति का तात्पयं है कि भगवान्‌ विष्णु ही चेतनाचेतनात्मक 
सम्पूर्ण वस्तुस्वरूप हैं | श्रीमद्भागवत में एक कथा आती है; 

तेनेव साक॑ पृथुकाः सहस्रशः स्निग्धा: सुशिग्वेत्रविषाणवेणवः । 

स्वान्‌ स्वान्‌ सहल्नोपरिसंख्ययान्वितान्‌ वत्सान्‌ पुरस्कृत्य विनियंयुमुदा ॥ 

(श्रीमदभा० १०१२२) 

ग्वाल-बाल अपने-अपने सहस्नाधिक संख्यात बछड़ों को कृष्ण के असंख्यात 
बछड़ों के साथ मिलाकर उनके साथ खेंलने चले। ऐसे समय में ब्रह्मा द्वारा 
संपूर्ण ग्वाल-बालों का उनके बछड़ों सहित अपहरण कर लिए जाने पर भगवान्‌ 
कृष्ण स्वयं ही भूषण वसन अलंकारादि सर्वोपकरण सहित सम्पूर्ण ग्वाल-बाल 
मण्डली एवं बछड़ों के चेतनाचेतनात्मक रूप में प्रयाट हो गये। भागवत-वाक्य है-- 


यावद्‌ वत्सपवत्सकाल्पकवपुर्यावत्‌ कराडप्रज्ञादिक 

यावद्‌ यष्टिविषाणवेणुदलशिग्‌ यावद्विभूषास्बरम्‌ । 

यावच्छोलगुणामिधाकृतिवयो यावद्‌ विहारादिकं 

सर्वे विष्णुमयं गिरो5जद्भवदजः सर्वस्वरूपो बभो॥ 
(श्रीमदभा० १०१३॥१९) 
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परात्पर प्रभु श्रीकृष्ण ने जड़-चेतनात्मक सम्पूर्ण रूपों में प्रकट होकर 
'विष्णुमयं जगत्‌” जंसो उक्ति को प्रमाणित कर दिया। यहाँ शंका होती है कि 
ब्रज को चार कोप्त भमि में सम्पूर्ण ब्रजधासो-जन, भने कानेक गोपाज्डधनताएँ तथा 
उनके महलादिकर, अनेकानेक आवश्यक्र उपकरणों के साथ हो साथ प्रत्येक गोप- 
बालक के सहुस्राधक गाय-बछड़े तथा भगवान्‌ श्रोकृष्ण के असंख्यात गाय-बछड़े 
क्योंकर समा सके ? इस शंका का समाधान यहो है कि परात्पर प्रभु परमेश्वर 
को योगमाया के द्वारा असम्भव भो सम्भव हो जाता है ! परब्रह्म का अघटित- 
घटना-पटीयात्‌ स्वात्मबोग हो योगमाया है। जेपे स्वप्न के अन्तगंत सृक्ष्माति- 
सूक्ष्म नाड़ियों में जगत-प्रपञ्च दृश्यमान होता है वेसे हो भगवान्‌ की योगम्राया 
द्वारा ब्रजधाम में यह अपूर्व चमत्कार सम्भव हुआ | 


वस्वुतः सूक्ष्म जगत ही मूल तत्त्व है; इस मूल तत्त्व, सूक्ष्म जगत्‌ का प्रसरण 
ही स्थूल जगत्‌ है। पुण्डरीकाकार-हुतृ-पिण्ड के मध्य में दहर आकाश है। 
'यावान्‌ वा अयमाकाश: बाह्माकाश की तरह ही हत्‌-पुण्डरीकान्तगंत दहरा- 
काश भी अत्यन्त बिस्तृत है। इस दहराकाश में ही सम्पूर्ण विश्व-प्रपञुच सुक्ष्म- 
रूप से विद्यपान है । श्रीमद्भागवत में परात्पर परब्रह्मय के इस अधघटित-घटना- 
पटीयान्‌ स्वात्मयोग को ही सर्वाधिक महत्त्व दिया गया है। नन्‍्दगेहिनो यशोदा 
रानी भो अपने बालक पुत्र श्रीकृष्ण के मुखारविन्द में सम्पूर्ण ब्रज के साथ हो 
साथ अपने को और स्वयं बालक कृष्ण को भो देखकर भयभोत हो विचारने 
लगती हैं। अथो अपुष्येव समाभंकस्प यः कश्जनोत्पत्तिक आत्मयोग: 
(१०।८।४०) अर्थात्‌ यदि प्रतिबिष्बन्यायानुसार ही श्रोकृष्णचन्द्र के मुखारधिन्द 
में विश्व-प्रपञ्च दृष्ट हो रहा है तो भो दर्पण में स्त्रयं दपंण कंदापि प्रतिबिम्बित 
नहीं होता; साथ ही, इस घटना में आसुरी, तामसो अथवा देवी-माया की भी 
कल्पना सम्भव नहीं अत्त: नि३ुचय ही मेरे इस बालक में जो ये सब घमत्कार 
हैं वे सब उसके ही ओत्पात्तक अघटित-घटना-पटीयान-स्वात्मयोग के कारण ही 
सम्भव हो रहे हैं। परत्ह्य प्रभु के इस अघटित-घटना-पटीयानु-स्वात्मयोग के 
द्वारा ही सम्पूर्ण चेतनाचेतनात्मक विश्व-प्रपञ्च की प्रवीति हो रही है। एतावता 
'विष्णुमयं जगत्‌' ही तथ्य है तथापि भगवतृ-प्राकक््य का अभाव होने पर इस 
तथ्यपूर्ण अभिव्यक्ति का भी गौणाथ॑ हो जाता है, उसमें असम्भावना एवं 
अप्रामाण्य-दोष आजाता है। “न तस्य हेंतुनित्याणघुत्पतन्तेव यो हुतः ॥' 
अर्थात्‌ जो उत्पादन-काल में ही हृत हो गया हो उप्तका संन्राण सम्भव नहीं । 
एतावता “तब जन्मना ब्रजोइधिर्फ जयति ४ हे प्रभो ! आपके आविर्भाव से इस 
दोष का सम्पूर्णतः परिष्कार हो गया; स्वभावतः पत्कर्ण को प्राप्त गोष्ठ किया 
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त्रज-पद-वाच्य, मन्त्र-ब्राह्म णात्मक वेद-राशि प्रभु के प्रत्यक्षीकरण से अधिकाधिक 
उत्कषं को प्राप्त हो रहा है। चित्सुखाचाय कृत मंगलाचरण है-- 
'स्तम्भाभ्यन्तर गर्भभाव निगद व्याख्यात तद्वेभवों 
यः पञ्चानन पाञ्चजन्यवपुषा व्यादिष्टविश्वात्मतः । 
प्रह्मादाभिहिताथं._तत्क्षणमिलद्दृष्टप्रमाणं. हरिः 
सोध्व्याद: शरबिन्दुसुन्दरतनुः सिहाद्रिचुडामणि: ॥४ 
प्रह्नाद अपने भगवान्‌ को स्व-व्यपी, स्॑-स्वरूप कह रहा है। प्रह्लाद का 
पिता हिरण्यकशिपु कुद्ध है; वह प्रमाण चाहता है । वादो के प्रति किसी पदार्थ की 
सिद्धि परार्थानुगमन द्वारा प्रतिज्ञा, हेतु, उदाहरण, उपनय एवं निगमन के आधार 
पर की जा सकती है। भक्त प्रह्नाद ने प्रतिज्ञा की; भक्त-वत्सल भगवान्‌ ने 
भक्तानुग्रहार्थ प्रकट होकर प्रमाण दिया, पाषाणखण्ड से जिसमें सूच्यग्र का भी 
प्रवेश सम्भव नहीं, अणु-परमाणु का प्रवेश सम्भव नहीं, सिहाद्रिचूड़ार्माण के 
रूप में आविर्भत होकर भगवान्‌ ने अपनी सवं-व्यापकता एवं उव॑ं-स्वरूपता 
विश्वात्मता को सिद्ध कर दिया। एतावता आपके आविर्भाव से स्वभावतः 
उत्कष॑ को प्राप्त वेद-राशि अधिकाधिक उत्कषं को प्राप्त हो रही है। 
वेदेशच सर्वेरहमेव वेद: (गी० १५।१५) सम्पूर्ण वेदों का एकमात्र वेद्य, 
सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति' सब वेद जिस परमतत्त्व का निरूपण करते हैं; 
वेदान्तकृद्देदविदेव चाहम्‌' “कि विधत्ते किमाचष्टे किमनुद्य विकल्पयेत्‌ । इत्यस्यां 
हृदयं लोक नान्‍्यो मद्वेंद कइ्चन ॥ (श्रो० भा० ११।२१।४२) वेद किसका विधान 
करते हैं? वेद किसका अभिधान करते हैं ? वेद किसका अनुवाद करते हैं ? 
वेद किसका निषेध करते हैं ? वेद किसका अवशेष करते हैं ? इत्यस्थां हृदय 
लोके नान्‍यो मद्ेंद कक्चन ।' इसका रहस्य भगवान्‌ से भिन्‍न कोई नहीं जानता । 
अन्ततोगत्वा कहते हैं 'मां विधत्तेषभिधत्त मां विकल्प्यापोह्मते त्वहम्‌ । एतावान्‌ 
सवंबंदाय:' (११॥२१।४३) वेद मेरा ही विधान एवं अभिधान करते हैं; साथ 
ही संपुण्, अनात्म पदार्थों का अपोहन कर मेरा ही अवशेष रखते हैं, यहो सम्पूर्ण 
वेदाथ॑ है। वेदाथं-स्वरूप, वेद-वेद्य, वेदों के महातात्पय का विषयीभूत, सच्चिदा- 
ननन्‍्द, परात्पर, परत्रह्म ही श्रीकृष्ण-स्वरूप में ब्रजधाम में नन्दगेहिनी यशोदा- 
रानी के मंगलमय अंक में आविभूत हुआ । भक्त कहता है-- 
(पुड्जीभुतं प्रेम गोपाड्भनानां, मृर्तोभूतं भागधेयं यदूनाम्‌ 
एकोभूत॑ गुप्तवित्त श्रुतोनां, ब्यामोभूतं ब्रह्म मे सन्निघत्ताम्‌ । 
श्रूणू सखि कोतुकसेक नन्दनिकेताड्णे मया दुष्ट 
धूलोी धुसरिताड्रो नृत्यति वेदान्तसिद्धान्तः ॥ 
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परममिमभुप्ेशमाद्रियध्वं निगभवनेष नितान्तखेदखिन्नाः 
विचिनुत भवनेषु वलल्‍लवोनामुपनिषदर्थ मल्खले निबद्धम ४४ 


अर्थात, निगमाटवी के मयंक्रर वोर्थी-जाल में, स्वर, क्रम, पदादि का 
निरन्तर अभ्यासरूप भ्रमण करनेवाले परिश्र+-कलान्त, नितान्त-खिन्न जनों ! 
हमारे उपदे. का भो सुनते जाओ । इस-दुगंम वेदाटवी में अत्यन्त दुलभ संचारा- 
नन्‍तर आप लागां को जा वेदार्थरूप फल प्राप्त हाता ह वही ब्रजधाम मे 
यशोदारानोी के आँगन म उलखल से बँत्ा हुआ है। श्रतियां का वह गुप्त वित्त 
हो परमानन्द श्रोकृष्णभन्द्र स्वरूप में यबशोदा के आँगन में धूलि-धूपरित होकर 
नृत्य कर रहा है। गावाज्भनाओं का जिशुद्ध प्रेम ही यतुवंशियों के लाकोत्तर परम 
सौभाग्य-मूरति अरक्षष्णचन्द्र स्वरूप मे प्रादुभत हुआ है। निराकार, निविकार, 
परात्पर परब्रह्म > इ्वाप्ररूप में प्रस्फूटित हो रहा है--जाआओ, उसको 
५कड़ लो । 

रामावतार भो वेदार्थावतार ही है-- 

बेइ-वेशें परे पुंसि जाते दशर्थात्मजे। 
बेदः प्राचेतसादासीत्साक्षात्‌ रामायणात्मना ४४ 

अर्थात्‌, वेद-वेद्य, सबच्चिदानन्दधन परब्रह्म का राघवेन्द्र रामचन्द्र स्वरूप में 
अदतरण हुआ; साथ ही मह॒षि वाल्मीकि के मुखारविन्द से रामायण-रूप में 
शतकोटि प्रविस्तर इलोक-संयुक्त रामायण-रूप में वेदों का भी अवतरण हो 
गया । सिद्धान्त है कि वेद-राशि एवं बेदा्थ का साथ हो साथ अवतरण होता है । 

एतावता, “अपौरुषेयत्वेन अपास्तसमस्तपुन्दोषस्य अधिष्ठानभूतस्य वबेद- 
वेथस्प तिगसागम महातात्पयंविषयोभतस्प ब्रह्मणस्तव जन्मना आविभविन 
अधिक यथास्थात्‌ तथास्थ” अपौरुषेय होने के कारण पुरुषाश्रित समस्त दोषों 
से सबंथा मुक्त स्वभावत: उत्कष को प्राप्त वेद-राशि वेदान्त-वेद्य, वेद के महा- 
तात्पयं विषयीभूत परात्पर एरब्रह्म के आ्ाकख्य से प्रायाण्य-गुण-संयुक्त होकर पूव॑तो 
वा संतों वा विशेष उत्कषं को प्राप्त हो रही है । 

'जयति तेषधिक जन्मना व्रजः अ्रयत इन्दिरा शब्वदत्र हि ४ 

पूव॑तो वा सर्वतो वा अधिकाधिक उत्कष॑ के कारण ही वेदों की अतुलित 

शोभा हो रही है | 


“दबित दृद्णतां दिक्षु तावकास्वधि धृतासवस्त्वां विचिन्वते ! जो अपने त्वक 
चक्षु श्रोत्रेन्द्रियादि को एकाग्र कर अपना अन्‍्तरात्मा, अन्त:करण एवं प्राण-सर्वस्व 
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को आपमें ही समपित कर आपको ही भज रहे हैं, आपका ही अनुसन्धान कर 
रहे हैं, उनके लिए आप प्रत्यक्ष हो जावें। 

भगवत्‌-कथन है-- 

'मच्चित्ता मद्गतप्राणा बोधयन्तः परस्परम्‌। 
कथयम्तश्च मां नित्य॑ तुष्पन्ति च रमन्ति च॥७' (गीता १००) 

आसुप्ते रामृते:काल नयेद्‌ वेदान्तचिन्तया जब तक निद्रा अथवा मृत्यु न 
आ जाय तब तक निरन्तर ब्रह्म-विन्तन में हो संलग्न रहो । भगवतृ-वरेण्य गृण- 
गणों का संचयन ही सम्पूर्ण धर्मानुष्ठानों का प्रमुख फल है यद्यपि अथं-प्राप्ति 
भी आनुषंगिक फल है। नार्थस्प धर्मेकान्तस्प कामो लाभाय हि स्पृत:। कामस्य 
नेन्द्रियप्री तिलभो जीवेत यावता ४ (श्रीमद्भा० १।२।॥९, १०) अथं-प्राप्ति का भी 
मुख्य-फल धर्माजंन एवं गौण-फल काम है। उद्देश्य-भेद से काय॑ में भी भिन्नता 
बन जाती है। जो श्रेष्ठ जन अपने तन-मन को आपमें ही अपित कर निरन्तर 
आपके लछोकोत्तर गुण-गणों का श्रवण एवं मनन करते हैं, जो सवंदा आपके 
स्वरूप का ही चिन्तन करते हैं, जो आपके दिव्य स्वरूप के दशन की लालसा से 
ही प्राणों को धारण किये हुए हैं, ऐसे 'तावका: त्वां विचिन्वते” जनों के लिए 
आप प्रत्यक्ष हो जावें, स्वानुग्रहवशात्‌ प्रकट हो जावें । 

अथापि ते देव पदाम्बुजह्यप्रसादलेशानुगहीत एवं हि। जानाति तत्त्व 
भगवन्महिम्नो न चान्य एको5पि चिरं विचिन्चन्‌ ४ (श्रीमद्भा० १०१४।२०) 
आपके चरणाम्बुजद्नन्द्प्रसादलेश से अनुगृहीत प्राणी ही आपकी महिमा को जान 
सकता है। अन्यथा चिरकाल तक अतिशय परिश्रम के साथ अन्वेषण करने पर 
भी आपका परिचय सवंथा असम्भव हो है। 

'नायमात्मा प्रवचनेन लक््यो न मेधया न बहुना अतेन । 
यमेवेष वुणुते तेन लभ्यस्तस्येष आत्मा विव॒णुते तनुस्वाम्‌ ४४ 
(कठोप० १।२।२२) 

जब तक आप स्वयं कृपा कर दर्शन देना स्वीकार न करें तब तक प्रवचन, 
धारणा-शक्तिमतोी मेधा एवं बहुधा श्रवण आदि किसी भी उपाय से आपका दर्शन 
संभव नहीं होता । अतः 'दिक्षु' आप प्रत्यक्ष होकर उनको देखें । 


शरदुदाइये साधुजातसत्सरसिजोदरश्रीमणा हशा 
सुरतनाथ तेषशुल्कदासिका बरद निध्ततों नेह कि वधः ॥२॥ 

अर्थात्‌, डे वरद ! है सुरतनाथ ! हम आपकी अशुल्क-दासिका हैं। शरद्‌- 
कालीन जलाशय मध्यास्थत सर्वोत्कृष्ट सरसिज के कर्णिकान्तर निहित श्री के 
सौन्दय को भी चुरा लनेवाली अपनी दृष्टि से आपने हमें आहत किया है; क्‍या 
यह दृशावध, दृष्टि द्वारा वध हनन नहीं है ? 

भगवान्‌ श्रीक्ृष्णचन्द्र को सम्बोधित करती हुई गोपाज्जनाएं 'वरद' तथा 
'चुरतनाथ” जेसे सम्बोधनों का प्रयोग करती हुँ। वरद अर्थात्‌ सर्वप्रकार के 
अभीष्य-दाता; प्राणी निरन्तर विभिन्‍न कामनाएँ करता रहता है परन्तु सर्वेश्वर 
सर्वज्ञ भगवाय्‌ को आराधना से ही अभीष्ट-सिद्धि सम्भव है अतः भगवान 
श्रोकृष्णचन्द्र ही 'वरद” वरदाता हैं | 

शब्द, स्पशं, रूप, रस एवं गंधात्मक सम्पूर्ण सम्भोग हो सुरत है; सुरत के 
अधिपति हो 'सुरतनाथ' हैँ; भगवान्‌ श्रोकृष्णचन्द्र ही सुरतनाथ हैं । 

गोपाज्भुना 9 कह रही हैं हे वरद ! हे सुरतनाथ ! वरद के द्वारा सम्पूर्ण 
अभीष्टों की सिद्धि तथा सुरतनाथ द्वारा सम्पूर्ण सुरट की प्राप्ति होना ही उचित 
है परन्तु आप द्वारा तो हम अशुल्क-दासिकाओं का हनन ही हो रहा है। आपके 
लोकोत्तर कल्याण गुण-गणों एवं अद्भुत सौन्दय-माधुय पर मुग्ध होकर हम 
आपके हाथों बिना मूल्य ही बिक गयी हैं। साधारणतः दासिका क्रोता होती 
हैं; गोपाज़नाएँ अपने को अक्रीता दासिकाएँ कह रही हैं; अशुल्क-दासिका का 
तात्पयं है अधम-दाधिका: । जीव गोस्वामी एवं सनातन गोस्वामी के मतानुसार 
गोपाड्ुनाएँ अपने प्रात अशुल्क-दासिका जेसे विशेषण प्रयोग द्वारा अपने देल्य 
को ही अभिव्यक्त कर रही हैं , 

गोपाद्भदाएँ कह रही हैं कि 'वरद”ः एवं सुरतनाथ' के द्वारा भी हम 
अशुल्क-दासिकाओं का वध ही किया जा रहा है; दध भी ऐसा जो केवल दृष्टि- 
मात्र से किया जा रहा हो । आपकी यह दृष्टि चोरिका' भी है, आप स्वयं भी 
चोराग्रगण्य हैं; 'चोराप्रगण्यं पुरुष नमासि' | अति दुल्घ्य दुर्ग का उल्लंघन कर 
अत्यन्त निगूढ़ वस्तु अथवा साधु के धन को भो चुरा ले जाना ही चोर- 
शिरोमणि का विशेष शण है। आपकी दृष्टि में ये सब गुण विशेषतः 
विद्यमान हैं । 

'शरदुदाशये साधुजातसत्सरसिजोदरश्रोमुषा दृशा ।” दारदकालोन स्वच्छ 
सरोवर के मध्यस्थित श्रेष्ठ कप्ल-कणिकान्तर निवासिनी श्री को सुरक्षित रखने 
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के हेतु वह साधुजात', उत्कृष्ट कमल, यह समझते हुए कि शोताबिवयवश्ञात्‌ 
क्रीड़ा-प्रसंग से भी हरद-कालोन अगाधथ स्षरावर में आपका प्रवश न होगा 
उसके मध्य में उत्पन्त हुआ; इतने पर भी भयभीत हो वह सरसिज-सम्राट 
अपने चारों तरफ सेकड़ों कमलरूप रक्षकों को स्थिर कर स्वयं भी सहस्रपत्रयुक्त 
हो सावधान हो गया; कमल-नाल तथा पत्र में उत्पन कटक ही मानों उस 
सरसिज-सम्राट के शत्त्रास्त्र हैं। इतने पर भी 'चौरजारशिखामणिः जेपी 
आपकी ख्याति से आतंकित उस सरोज-सम्राट्‌ ने अपनी श्रो का अपनी 
क्रणिका में मानों अपने उदर में छिपा लिया; तब भो आपको दुष्टि ने कमल- 
कोष-निवासिनो श्रो का अपहरण कर हो लिया। दुलघ्य दु| का उल्लंघन कर 
अति निगूढ़ वध््तु को चुरा लेने में आप सिद्धहस्त हैं; आपका दृष्टि भो 
,चौरिका' है 


'साधुजातः सम्पक्तथया जात: सरसिजः तस्य उदरे या श्रीः ज्ञोभातां 
मुष्णाति इति श्री मुटतया दशा अशुल्का दासिकाः: निष्नतः साधुजात कमल- 
कोष-निवासिनी श्रो का अपहरण करनेवाली अपनी दृष्टि से आपने हम अशुल्क- 
दासिकाओं का हनन किया है; 'नेह्‌ कि वध: ?” क्‍या यह हनन नहीं है ? है 
मदनमोहन ! आपके इन अत्यन्त सुन्दर नेत्रों द्वारा मोहित हुई हम गोपाज्भनाएं 
अब आपके दर्शन से भी वंचित होकर विप्रयोगजन्य तांब्र ताप से संतप्त 
मृतप्राय हो रही हैं; क्या यह आप द्वारा हमारा वध नहीं है ? 


'सुरतनाथ' अर्थात्‌ सुष्ठु रतानां नाथ, उपतापकः, सुरतानां नाथ: जो 
आपमें सुरत है, जिनको आपमें सुष्ठु रति हैं वे ही सुरत हैं। साधारणतः 
सम्पूर्ण सांसारिक प्राणी पुत्र-कलत्र वित्तादिक अनात्मा में ही रमण करते हैं । 
जन्म-जन्मान्तरों के पुण्प-पुञ्ज प्रस्फुटित होने पर ही कोई एक वौभाग्यशाली 
भगवत्‌-स्वरूप में सम्यकृतया रत हो पाता है; सुष्ठु शो भन॑ परं ब्रह्म तत्न ये रमंते 
ते सुरता: भगवतु-तत्त्वत हो परम शोभन, परमोत्क्ृष्ट है; इस परमोत्कृष्ट तत्त्व में 
सम्यक्‌ रति ही सुष्ठु-रति है; ब्रह्मज्ञानियों की आत्म-क्रीड़ा ही सुष्ठु-रति है। 
भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र ही इस सुष्ठु-रति में सम्यक्‌ तथा संलग्न जनों के अधि- 
पति हैं; गोपाज्नाएँ कह रही हैं हे सुरतनाथ ! साधारणत: भी किसी प्राणी को 
क्लेश पहुँचाना अनर्थ करना है; फिर स्वयं सुरतनाथ द्वारा हम सुरत जनों को 
विष्रयोग-जन्य तोब़् ताप से सन्तप्त करना तो सवथा ही असंगत है । 


'नाथ' शब्द का अथ है अन्तर्यामी, अन्तर्यामी आर्थात्‌ प्रेरक । अपनी 
मंगलमयी दृष्टि द्वारा जो सुरत क प्रेरक हैं वे हो सुरतनाथ हैं। सामान्यतः: 
सुरत छाब्द प्रेयसो-प्रेयान्‌ के निगूढ़तम सम्बन्ध का वाचक ही होता है । सव॑मान्य 
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है कि भगवान्‌ श्रोक्ृष्णचन्द्र गोपाड्भनाओं के प्रेयान्‌ तथा गोपिकाएँ भगवान्‌ 
श्रोकष्णचन्द्र की प्रेयसीजन थीं, अतः प्रेयसी-ओरेयान्‌ का सहज सम्बन्ध भी स्पष्ट 
भासित हो जाता है। स्थितिविशेष में वास्तविकता के असंदिग्ध बोधहेतु 
गम्भीर विइलेयण अनिवाय है! सम्पूर्णतः प्रेम परिपृर्ण, निरावरण, निगूढ़ संबंध्र 
ही सुरत है। प्रेमोत्कषं हो व्यवधानशन्यता का मूल-मंत्र है; जितना ही अधिका- 
धिक प्रेमोत्कषं होगा उतना हूं। अधिकाधिक व्यवधान-राहित्य स्वतः होता जाता 
है। जिस तरह लौकिक प्रेयसो प्रेयान्‌ के निगृढ़तम-सम्बन्ध-हेतु भी व्यवधान- 
निराकरण अनिवाय हो जाता है उसी तरह सर्वाधिष्ठान, सर्वास्तर्यामी, 
श्रीकृष्णच-द्र-सम्मिलन हेतु भो सम्पूर्ण व्यवधान-निराकरण अनिवाये है। 
श्रीकृष्णचन्द्र हो समस्त जोबों के अन्तरात्मा हैं अतः समस्त प्राणियों के 
निरतिशय एवं निरुषाधिक प्रेम के आस्पद हैं ।! शुद्धाद्वेतवादानुसार भी जगत्‌ 
ब्रह्ममय है तथापि मायाजन्य आवरण से आवृत है। भगवान्‌ श्रोकृष्णचन्द्र 
निरावरण, .परात्पर परत्रह्म हैं; परमानन्द्धन भगवान्‌ से भिन्‍न होकर परमाथ 
सत्य का कोई अस्तित्व नहीं; जेसे वायु आदि क्रम से आकाश के द्वारा समुद्भूच 
घटरूप उपाधि से आकाश में महाकाश एवं घटाकाश दो भेद हो जाते हैं वेसे ही 
परमात्मा से समुद्भूत उपाधियों द्वारा हो चेतन्य।ननन्‍्दधन भगवान्‌ में भी जीव 
और परमेश्वर दो भेद हो जाते है। जीवात्मा पंच-कंचुकों से आवुत है; पिता- 
माता के शुक्र-शोणित सम्मिलन समुद्भूत, अन्नपय-कोष ही शरीर है। शरीर हो 
प्रथम कोष है। द्वितीय कोष प्राणमय है; प्राणमय कोष में ही मन एवं पञुच 
कमन्द्रियाँ अधिष्ठित हैं। तृतोय कोष मनोमद है; मनोमय कोष के अनन्तर 
विज्ञानमय कोष है; इसमें बुद्धि एवं पञ्च-ज्ञानेन्द्रियाँ अविष्ठित हैं | पञ्चम कोष 
है आनन्दमय; आनन्दमय कोष में ही प्रिय, मोदाः, प्रमोदाः आदि अधिष्ठित 
हैं । जीगत्मा इन पञ्चकोषों रूप कंचुकों से अविष्टित है एतावता अन्तःकरण 
उपलक्षित पञ्चकोष, पत्च-कंचुकों से निरावृत होने पर ही “ब्रह्मपुच्छं प्रतिष्ठा' 
रूप पत्चकाषातोत शुद्धस्वरूण, सर्वाधिष्लान, सर्वान्तर्यामी, परात्पर परब्रह्मा, 
सच्चिदानन्दधन, श्रीकृष्णचन्द्र में सम्मिलन सम्भव है। श्रीमद्भागवत' में एक 
कथा है; जिस सग्य महाभारत-संग्राम के अनन्तर श्रीकृष्णचन्द्र हस्तिनापुर से 
श्री द्वारिका पधारें उस समय प्रोषित-भतृका, द्वरिकावासिनी श्रोकृष्ण-पद्महिषी- 
गण प्रिय-सॉम्मलन हेतु आसन एवं आशय से उठ चलीं। 'उत्तस्थुरारात्सहसास- 
नाध्दायात्‌ ।' तात्पय॑ कि श्रीकृष्णचन्द्र प्रेयसी-गण का देशकृत-व्यवधान निराकरण- 
हेतु आसन से तथा वस्तुक्ृत-व्यवधान निवारणहेतु आशय से अभ्युत्थान हुआ | 
'आदेरते कमंवासना यत्रासावाशय: ४ आसन-शब्द से अन्तः:करण जो समस्त 
कम-वासनाओं का आालय है, विवक्षित है। आशप पंचकोश का उपलक्षण है; 
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तात्पयं यह है कि श्रीकृष्ण प्रेयसी-गण आशयोपलक्षित पंचकोष कंचुक-समावुत- 
स्वरूप को प्रिय-सम्मिलन में बाधक समझकर उस पंचकोषात्मक-आवरण से 
पृथक्‌ होकर, निरावृत होकर, प्रियतम श्रीकृष्णचन्द्र सम्मिलन हेतु अग्रसर हुईं । 
यह सम्पूर्णत: निरावृत-सम्मिलन ही गोपाड्रनाओं का भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के 
साथ सुरत-सम्बन्ध है | भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के साथ गोपाज्भनाओं का सम्बन्ध 
जल एवं तरंगवत्‌ है । नन्ददास कहते हैं 'तरंगन बारि ज्यों अन्य सम्पूर्ण सम्मिलन 
में यत्किचित्‌ भेद रह ही जाता है परन्तु जल एवं तरंग का सम्बन्ध सवंथा अभिन्न 
है; जेसे तरंग के अणु परमाणु में, कण-कण में जल ही जल भरपूर है वेसे हो 
गोपाड्भनाओं के अन्त:करण, अन्‍्तरात्मा, प्राण, रोम-रोम परात्पर परब्रह्म, 
पुरुषोत्तम श्रोकृष्णचन्द्र स्वरूपमय है। गोस्वामी तुलसीदास कहते हैं; “गिरा 
अर्थ जल वोचि जिमि कहियत भिन्‍न न भिन्‍न, बंदउँ सीत;राम पद जिनहि 
परमप्रिय खिन्‍न' अर्थात्‌ उन सीता तथा श्रीराम के जो वाणी एवं अं किवा 
जल एवं तरंगवत्‌ अभिन्‍नतः सम्बद्ध हें चरणारबिन्दों में नमन करता 
हूँ। कालिदास भी कहते हैं वागर्थाविव सम्पक्तो वागर्थप्रतिपत्तये। जगतः 
पितरौ बन्दे पावंतीपरमेश्वरो ! शब्द और अथे की तरह अभिन्‍न पाती एवं 
परमेश्वर की बन्दना करता हूँ। वेयाकरण भी शब्द और अथे के तादात्म्य 
सम्बन्ध को मानता है। वेदान्त-सिद्धान्त है कि 'परागर्थप्रमेयेष या फलत्वेन 
सम्मता । संवित्‌ सेवेह संविच्च संविदेषा स्वप्रभा (पंचदशी) ।+! अनादि, अनन्त, 
अखण्ड, नित्य-प्रबोध सत्ता ही संविद्‌ है। भगवान्‌ सच्चिदानन्द हैं | सत्‌ अर्थात्‌ 
अत्यन्त अबाध सत्ता; चित्‌ अर्थात्‌ अत्यन्त अखण्ड नित्य-प्रबोध; आनन्द अर्थात्‌ 
सर्थोपद्रवविवर्जित-स्वात्मा । अर्थोपलक्षित सम्पूर्ण जगत्‌ सदानन्द का परिणाम है; 
सम्पूर्ण शब्द चिदानन्द का परिणाम है। सत्‌ में जो स्वप्रकाशत्व है वही उसकी 
संवित्रूपता है; संवित्‌ में जो अत्यन्ताबाध्यता है वही उसकी सद्रूपता है तथा 
सद्‌ संवित्‌ में जो सर्वोषद्रव-रहितता है वही आनन्दरूपता है | अस्तु, शब्द और 
अथ्थ मूलतः एक ही हैं । “तदभिन्नाभिन्‍नस्थ तदनिन्नत्वनियमात्‌' तदभिन्ना- 
भिन्‍न में तदभिन्नता ही होती है। यही “तरंगाभिन्‍्न ससुर, समुद्राभिन्न तरंगा- 
न्तर' अर्थात्‌, समुद्र से अभिन्न तरंग, अथवा एक तरंग का दूसरी तरंग से अभि- 
न्‍नता न्याय है। वस्तुतः प्रत्येक तरंग का अन्य तरंग से तथा समुद्र से अभिन्‍न 
सम्बन्ध है तथापि बाह्यतः भिन्‍नता की प्रतीति होती है। कहा जाता है, 'सबिता 
गोभी रसं भुडक्ते' अर्थात्‌, सुयेनारायण अपनी रब्मियों द्वारा धरित्री का भोग 
करते हैं; तात्पयं कि धरित्री का रस सू्यंनारायण में लीन हो गया । भोकता द्वारा 
भोग्य का आत्मसात्‌ कर लिया जाना ही भोग है। भोक्‍ता भगवान्‌ श्रीक्ृष्णचन्द्र 
का भोग्य गोपाड्भनाओं से तादात्म्य हो जाना, जीवात्मा का सर्वाधिष्ठान पर- 
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मात्मा से स्-प्रकारेण व्यवधानराहित्य, तादात्म्यापत्ति स्थापित कर लेना ही 
सम्यक्‌ भोग, सम्भोग किवा सूरत है। आवायंगण-मतानुसार गोपाड्भना पद 
जीव-वाच्य है। इसीलिए वहा जाता है कि गोपाज्भनाभाव बिना भगवत्‌ पद- 
प्राप्ति, मुक्ति सम्भव नहीं | गोस्वामी तुलसीदास कहते हैं-- 
'प्रभा जाइ कहूँ भानु बिहाई । कह तन्द्रिका चन्द्र तंज जाई ४४ 
(रा० मा०, अथो० का० ७।६) 
'प्राणनाथ तुम बिन जग माही । मो कहें सुख्दद कतहुँ कोउ नाहों ४४ 
(रा० भा०, अयो० का० ६५!६) 
जेसे चन्द्रमा से चन्द्रिका, सुयनारायण से प्रभा, अथवा समुद्र से तरंग का 
अभिन्‍न सम्बन्ध है, वेसे ही परमात्मा से जीव का भो अभिन्‍त सम्बन्ध है। 
तद्यथा प्रिपया स्थ्रिया संपरिष्वक्तो न बाह्य किचिद्‌ वेद नान्‍्तरमेवमेवाय॑ 
पुरुषः प्रा़नात्मनास्तम्परिष्वक्तो न बाह्य किचन वेद नान्तरम्‌ ४ (बुहदारण्प- 
कोपनिषत्‌ ४॥३।- १) अर्थात्‌ जैसे कोई सती, साध्वी प्रेयसी प्रियतमा दोध॑ 
कालान्तर विदेश से लौटकर आए हुए अपने प्राणघन, प्रिय पति का आलिगन 
कर आनन्दोद्रेक से विह्ठुल है अन्य सम्पूर्ण बाह्य ज्ञान को भूल जाती है, वैसे ही 
जीवात्मा भी परमात्मा का आलिंगन कर सम्पूर्ण संसार को भूल जाता है। वस्तुतः 
ये सम्पूर्ण उदाहरण केवल संकेतमात्र हैं। परमात्मा एवं जीवात्मा के अभिन्‍न 
सम्बन्ध-त्रो व-हेतु जल एवं तरंग, चन्द्र एवं चन्द्रिका, भानु एवं प्रभा के उदाहरण 
प्रस्तुत किपे जाते हैं; अथवा सवंविध व्यवधानश न्‍्य लौकिक प्रेयसी-प्रेयान्‌ सम्बन्ध 
से भी उदः.हरण दिया जाता है तथापि ये रुम्पू्ण उदाहरण सीमित हैं अतः 
अपर्याप्त हैं । 
अविद्या काम-कमं के वशीभूत जीव स्वयं अपने-आपको परमात्मा से विमुक्त 
एवं ।भन्‍न मान देठता है। 
जब ते जीव हरि ते बिलगानो, तथ ते देह-गेह निज सानो। 
प्रायाबस स्वरूप बिसरायो, तेहि भ्रमते दारुत दुख पायो 0४ 
तथा 
'आलन्‍नन्‍्द-सिन्धु मध्य तद बासा, बिनु जाने कत भरसि पियासा। 
सो तें ताहि तोहि नहिं भेदा, बारि-बीजचि इव गार्वाह वेदा॥४ 
(रा० मा०, अ० का० ११०५) 
आदि अनेक ऐसे वाक्य हैं | परमानम्द-ररार्णव-भगवान्‌ में बफं-पुतली की 
तरह निमग्न जीव अपने प्रिपतम को भूलकर अनन्त क्लेंदों में निमग्न हो सन्‍्तप्त 
हो रहा है। शास्त्र तथा आगमों के प्रबोधन ते ही अज्ञान-विस्मरण एवं विश्वभ 
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की निवृत्ति होतो है। 'श्रीमद्भागवत' में एक पुरंजन-पुरंजनो आख्यान है। 
जीवरूप पुरंजन माय॥वश अपने परम अन्तरंग सखा को भूलकर बुद्धि-पुरंजनी 
का अत्यंतानुरागी हो अनवरत उसीके चिन्तन में तन्मय हो गया। उस समय 
पुण्य-परिपाक से पतिरूप गुरु की आराधना से संतुष्ट होकर श्री हंसरूपधारी 
भगवान्‌ प्रकट हुए तथापि पुरंजनी में आसक्त जीव-रूप पुरंजन अपने सनातन 
सखा को न पहचान सका | पुरंजन के फलोन्मुख पुण्य-पुंज एवं स्वानुग्रहवशात्‌ 
भगवान्‌ ने उसको अपने विशुद्ध स्वरूप का दशंन एवं उपदेश दिया ! 


अहूं भवान न चान्यस्त्वं त्वमेिवाहं विचक्ष्व भो: । 
न नो पद्यन्ति कवयहिछद्रं जातु मनागपि ४४ 
(श्रीम-द्वा० ४॥ २८।६२) 


मैं हो तुम्हारा पारमाथिक स्वरूप हूँ, तुम मुझसे पृथक्‌ नहीं हो, में ही तुम 
ओर तुम ही मैं हूँ | परमात्मा के साथ अपने इस अभिन्‍न सम्बन्ध को भूल जाने 
से ही जीव अनेकाथंमूलक संसृति-चक्र में भटकता रहता है | 

'बहदारण्यक' का कथन है कि सुषुप्ति-काल में जीवात्मा परमात्मा में 
मिल जाता है। दृष्टान्त है--'स यथा शाकुनिः सुत्रेण प्रबद्धों दिशं दिशं 
पतित्वाइन्यन्नायतनमलब्ध्वा बन्धनमेवोपश्रयत एक्सेव खलु सोम्य तन्मनो 
दिशं दिशं पतित्वान्यत्रापतनमलब्ध्वा प्राणमेवोपश्र यते / (छांदो० ६।८।२) 
जैसे सूत्र में बँधा शकुनि पक्षी दिशा-विदिशा में भ्रमण करता हुआ परि- 
श्रान्त हो विश्रान्ति के लिए पुनः बंधन-सूत्र के आश्रय-काष्ठ का ही समा- 
श्रयण करता है वसे ही नाना प्रकार के कर्मों से परतन्त्र होकर जीव जाग्रत्‌ 
एवं स्वप्न की अवस्थाओं में स्वाश्रयभत प्रभु से वियुक्त होकर भिन्न-भिन्न 
विषयों में भटकता हुआ पुनः विश्रान्ति के लिये जाग्रत्‌ एवं स्वप्न के हेतु-भूत 
अविद्या-काम-कर्मो के क्षीण होने पर भगवान्‌ का ही अवलम्बन करता है | 
श्रुतियों ने जीव को प्रभु का अंश कहा है। 'यशथाऊमने: क्षुद्राविस्फुलिगा व्युच्च- 
रन्ति, एवमेवास्मादात्मनः सर्वे प्राणा: सर्वे लोका: / (बृहदारण्यको ० २।१।२०) 
अर्थात्‌ जेसे अग्नि से विस्फुलिग का निर्गम होता है उसी तरह परमात्मा से ही 
सम्पूर्ण लोक एवं जीवों का निर्गम होता है। जैसे महाप्रलूय में समस्त प्रपञच 
समष्टि ब्रह्म में विलीन हो जाता है वेसे ही सुषुप्ति में भी समस्त प्रपह्ूच का 
विलयन श्रुति ने कहा है। अतः सुषुप्ति में उपाधियों के विलीन हो जाने पर 
जीव परमात्मा से मिलता है। जेसे जब तक जल सावरण एवं द्रुत रहता है 
तब तक उसको चंचलता एवं मलिनता से प्रतिबिब भी चंचल एवं मलिन प्रतोत 
होने लगता हैं वेसे हो जब तक अन्तःकरण निद्रारूप आवरण से रहित रहता है 
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तब तक उसमें पतिबिम्ब्रित चिदानम्द-तत्त्व भी उसकी व्याकुलता एवं मलिनता 
से व्याकुल एवं मलिन-सा रहता है। यही बात ध्यायतोव लेलायतोव' इस श्रति 
में कही गई है। जिम समय अविद्या परिणाम अन्त:करण अविद्यामय हो जाय या 
निद्राहूप गाढ़ आवरण से आवृत हो जाय उस सप्रय जैसे जल में सावरण एवं घनीभूत 
भाव में प्रतिब्िम्ब बिम्त्र ही हो जाता है ठीक वेसे ही सुषुप्ति में जीव परमात्मा 
से मिल जाता है। इस तत्कालोन तादात्म्य के कारण उस जीव में उस समय 
विशेष में किसो प्रकार के अन्थ का योग नहीं होता ' श्रुति का कथन है, सता 
सोम्प तदा सम्पन्नो भवति, स्वमपीतो भवति । (छा० ६।८।१) 'स्वपिति' 
क्रिया स्वपए! घात के लट-लक़ार का रूप है। अपिधानं पिधानं के समान 
अकार वा लोप हो जाता है 'स्वष अपीतो भवति तस्मात्‌ स्वषिति' ऐसा श्रौत 
निवचन है। अर्थात्‌ सुषुष्ति-काल में जोवात्मा सत्पदवाच्य परमात्मा के साथ 
सम्पन्न हो जाता है । 


जिस जीव को एक दिन भी निद्रा न आई हो वह व्याकुल हो उठता है और 
प्रजागर दोष के निवाश्णा्थ॑ सहस्नों उपवार करता है। निद्रा-राहित्य से सन्‍्तप्त 
जीव को दिव्यातिडिवग्ग सौख्य-सामग्रियाँ प्राप्त होने १९ भी निरथंक ही प्रतीत 
होती हैं; यहाँ तक कि उनकी प्रतीति भी उसके लिए दुःसह हो उठती है और 
सब कुछ त्यागकर वह केवल गाढ़ निद्रा प्राप्त करने के लिए अत्यन्त व्यग्न हो 
उठता है। क्या यह निष्प्रपञ्च-अद्वेत-सुख की महत्ता नहों है ? स्-सौख्य- 
सम्पन्न द्वत-दर्शन से उद्विग्न होकर अनन्त-कोटि-ब्रह्माण्ड-नायक भगवान्‌ भो 
विश्रांति के लिए अद्भुत भद्वेत-सुख का समाश्नयण करते हैं। अस्तु द्वत में चाहे 
जितना भो सुख जहां-भी जैसे भो प्राप्त हो वह संपूर्णत: निष्प्रपऊच अद्वेत-ब्रह्म- 
सुख की अपेक्षा न्यून ही नहीं अपितु दुःखरूप भो है । 


कद्दा जाता है कि सौन्दय॑-माधुर्पादि गुण-सम्पन्न, सगुण, साकार, भगवान्‌ 
में ही आनन्द है; अदृश्य, अग्राह्मय, अचिन्त्य, निराकार, निविकार, परमात्मा 
पाषाणवत्‌ शुष्क है; उसमें सुख का लेश भी नहीं है। विवेचन से यह सुस्पष्ट 
हो जाता है कि आनन्द सवंत्र ही अशब्द, अस्पशं, अरूप, अगंध एवं अद्ृव्य है । 
प्रेमास्पद में प्रेम के उत्कषे से आनन्दोद्रेक होता है; आनन्दोद्रेक से सम्पृर्ण जगत्‌ 
का विस्मरण हो जाता है । ऐसे हो सुधुष्ति-काल में प्राज्ञ परमात्मा के सम्मिलन- 
जन्य आनन्द से प्रपञ्य का विस्मरण एवं सप्रपञथ्यज ब्रह्म में सातिशय प्रेम 
उदभूत होता है। सुषुष्ति में सावरण ब्रह्मानन्द की हो प्राप्ति होती है। जेसे 
मेघ-समावृत सूये हो मेघ का अवभासक है वेसे ही अज्ञान से समावुत अज्ञान 
का प्रकाशक निष्प्रपंच-अद्वेत स्वप्रकाशानन्दरूप आत्मा है जो सुषप्ति-काल में 
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जीव को मिलता है। जागर के अन्त में और सुषुप्ति के पूर्व तथा सुषुष्ति के 
अन्त और जागर के पू्व॑ में कुछ क्षण निष्प्रतिबिम्ब दपंण की तरह शुद्ध निर्दृश्य, 
चिद्रप, अखंडभान का दर्शन होता है । जेसे लक्षणा-ज्ञान एवं परिचय के लिए 
अन्य दृश्य की ओर से दृष्टि व्यावतंनपूर्वक तत्परता से प्रयत्न करने पर स्पष्ट- 
रूपेण ध्रव का परिचयपूर्वक दशंन होता है ठीक इसी तरह सदा ही सुधृष्ति एवं 
जागर के अन्त में यद्यपि सभी को निदृ्य शुद्ध-दुकू-छहप, स्वयं-प्रकाश, भखण्ड- 
भान का दहन होता है तथापि परिचयपूर्वंक सुस्पष्ट साक्षात्कार नहीं हो 
पाता | तत्परतापूवंक उसीके साक्षात्कार से जीव सदा के लिए बन्धन-मुक्त 
हो जाता है । 

सुषुप्ति-काल में अविद्या-काम-कमं-विशिष्ट जीव सबीज ब्रह्म का सायुज्य 
प्राप्त करता है। मगवान्‌ योगमाया-समावृत हैं, जीवात्मा वासनायुक्त है; 
नाहम प्रकाशः स्वस्थ योगमायासमावृतः ! अतः जाग्रत्‌ एवं स्वप्न-अवस्था 
के हेतुभूत अविद्या-काम-कमंवशात्‌ वासना के पुनः उद्भूत होने पर सुघुष्ति- 
दा भंग हो जाती है । निरावरण, परात्पर परब्रह्म सम्मिलन हेतु जोव के स्वयं 
सर्वोपाधि-विनिर्मक्त हो अग्रसर होने पर ही व्यवधानरहित ब्रह्म सायुज्य संभव 
हो सकता है। जाग्रतू, स्वप्न एवं सुषुप्ति तोनों हो उपाधि संयुक्त अवस्थाएँ हैं । 
माता-पिता के शोणित-शुक्रजन्य स्थूल शरीर, बहिमृंख मन, इन्द्रियाँ एवं बुद्धि 
जाग्रत अवस्था की, अद्ध॑-निद्रा अध-विलीन मन स्वप्नावस्था की तथा अविद्या 
सुषुप्तावस्था की उपाधियाँ हैं। अविशुद्ध सत्त्वप्रधाना प्रकृति: ४! अविशुद्ध 
सत्त्व-प्रधान-भूत जो प्रकृति है वही अविद्या है। सर्वोपाधि-विवर्जित, अखण्ड 
बोध, अनन्त चिद-प्रकाश सत्ता ही निरावरण ब्रह्म है। निरावरण ब्रह्म ही तुरीय- 
तत्त्व है। निरावरण सच्चिदानन्द तुरीय-तत्त्व ही रूपान्तर से तुरोयातोत-तत्त्व 
भी कहा गया है । क्‍ 

परिचय एवं अनुभव के अभाव में प्रवृत्ति नहीं होती । सुषुप्ति-काल में प्राप्त 
सावरण-ब्रह्म-सम्मिलनजन्य आनन्दानुभव जीवात्मा को निरावरण ब्रह्म-सायुज्य- 
हेतु प्रेरित करता है। जीवात्मा का निरावरण परब्रह्मन-सम्मिलन अभिव्यक्त 
करने हेतु ही द्वारकास्थ पट्टमहिषो-गणों का दृष्टान्त दिया जाता है। वे पट्ट- 
रानियाँ भी देशकृत-व्यवधान|निराकरण हेतु आसन से और वस्तुकृत-व्यवधान- 
निवारण हेतु आशय से उठकर श्रोकृष्ण-परमात्मा-सम्मिलन हेतु अग्रसर हुईं । 
गोपाज़नाओं की महिमा तो द्वारकास्थ पदुरानियों से सहस्न गुणाधिक है; 
द्वारकास्थ पट्टरानियाँ अत्यन्त सोभाग्यशालिनी होते हुए भो इन प्रेम-विह्लला 
गोपालियों के भाग्य को सिहाती रहती हैं | उनके इस लोकोत्तर अद्भुत सौभाग्य 
को प्राप्त करने के लिए ललचाती रहती हैं। वस्तुदृष्टथा गोपाड्नाएं साक्षात्‌ 
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परमानन्दकन्द श्रीकृष्ण-भगवान्‌ की शक्ति-स्वरूपा ही हैं । समुद्र एवं तरंग, चन्द्र 
एवं चन्द्रिका, भानु एवं प्रभा आदि अचेतन संइलेष हैं अतः अपेक्षाकृत बहिरंग 
हैं; गंगाजल एवं उसकी शोतलता, पवित्रता, मधुरता का सम्बन्ध संपूर्णतः अन्त- 
रंग है अत: इनसे रहित गंगाजल को कल्पना भी संभव नहीं; इसी तरह गोपाड्र- 
नाएँ परमानन्द भगवान्‌ श्रोकृष्णचन्द्र आनन्दर्सिधु की तरंग हैं; माधुयेसार-सवंस्व 
की अधिष्ठात्रो, रासेइ्वरों, नित्य-निकुज्जेश्वरो, वृषभानुनंदिनों राधारानी ही 
इस आनन्दकत्द परमानन्द सुवा-सिन्ध को अन्तरंग हैं। आनन्द-सुधा-सिन्धु 
श्रीकृष्णचन्द्र तथा आनन्द-सुधा-सिन्धु-माधुय-सवंस्व-सार तित्य-निकुज्जेश्वरो 
राधारानो का सवव्यवधानशुन्य तादात्म्यापत्ति ही छुरत है। यहाँ धुरत शब्द 
से किप्तो प्रकर का पाशविक घुरत विवक्षित नहीं है। एतावता 'सुरतनाथ' 
पद-प्रयोग पे यही विवक्षित है कि गोपाद्भनाएँ कह रही हैं कि हे व्यामसुन्दर ! 
मदन-मोहन ! आप हो सर्व-प्रकार के सम्भोग-पुख के अधिपति सुरतनाथ हैं; 
आपकी हो अनुकम्पा से सम्वृण लोकिक सुख-सम्भोग प्राप्त होते हैं | ऐतरेयोप- 
निषद्‌ का वक्‍्प है 'एयल्रोेवानन्दवाति' सर्वाधिष्ठान, स्वप्रकाश भगवान्‌ ही 
लोकिक प्राणियों के लिए शब्द-सपरश-रूप्-रस एवं गन्धात्मक संपूर्ण आनन्द को 
प्रदान करते हैं । 

गोपाज्नाएँ कह रही हैं कि हे श्यामसुन्दर ! आप सम्पूर्ण सुखों के दाता 
हैं तदपि आपको किड्चिन्मात्र भो प्रयास नहों करना पड़ता; 'दुशा सुरतनाथ' 
केवल मात्र दृष्टि से ही आप सम्पूर्ण आनन्द को प्रदान करते हैं। भगवान्‌ सत्य- 
संकल्प हैं; उनके संकल्ण्मात्र से सर्वाभीष्ट-सिद्धि हो जाती-_हैं.। “निःवसितमस्य 
वेदावीजल्लितमेतस्प पंचभुतानि। स्मितमेतस्थ चराचर मस्य थ सुप्तं महाप्रलूयः ॥' 
भगवान्‌ का सहज इवास हो अनन्त विद्याओं के उदगम-स्थल, मंत्र-ब्राह्मणात्मक 
वेद-राशि-स्वरूप में प्रस्फुटित हुआ | 'जाकी सहज दवास श्रुति चारी, सो प्रभु पढ़ 
यह कोतुक भारी 7 भगवान्‌ का वोक्षण ही अनम्तकोटि ब्रह्माण्डों का मूल पंच- 
महाभूत स्वरूप में प्रस्फुटित हुआ; भगवान्‌ के स्मित से ही अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड 
प्रफुल्लित होकर प्रत्यक्ष हो गए और भगवान के नेत्रनिमीलन कर लेने पर समस्त 
विद्व का प्रलय हो गया | कहावत है--'छुछो भरे भरी ढरकावे जब चाहे 
तब फेर भराब ४! गोपाजुनाएँ कह रहो हैं हे श्यामसुन्दर ! आप तो दुशैव 
वाञ्छा कल्पतर हैं; दृष्टिमात्र से ही सम्पुृ्ण वाञुछाओं की पूति करनेवाले हैं । 
आप हो सुरतनाथ, सवं-सम्भोगाधिपति हैं; आप हो अदन्त ब्रह्माण्ड के ब्रह्मादिक 
देवशिरोमणियों को भो .दिव्यातिदिव्य सुख प्रदान करते हैं तथापि हम गोपा ज्- 
नाएँ जिन्होंने आपमें ही अपने सर्व॑स्व को समर्पित कर दिया है सुरत-सुख से 
वंचित हो दुःखिनी हो हैं। हे ब्यामसुन्दर ! आपको प्रेयसी, प्रियतमा होते हुए 
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भी हम ब्रजसीमन्तनी-जन आएके सुरत-सुख से वंचित हैं; दीपक तले ही 
अँधेरा है । 

उपर्यक्त उक्ति का सुष्ठु शोभना रतिः सुरति:, सा अस्ति यस्प स सुरतः तत्‌ 
संबुद्धों हे सुरत ।' अर्थ भी किया जा सकता है। 'सुष्ठु शोभना रतिः” अर्थात्‌ 
भोगापवर्ग कामघेनु: जिसके मंगलमय पादारविन्द की रति, प्रीति, अनुरक्ति ही 
सुष्ठ-शोभना हैं भोगापवर्ग कामधेनु है। 'नाथ' शब्द ईध्वरवाचक है; अतः 'सुरत- 
नाथ' अर्थात्‌ सुरत के प्रेरक | सुरतनाथ का एक अर्थ सुरत-याचक भो है। साधक 
को अभिलाषानुसार ही विभिन्‍न सम्बोधनों का प्रयोग किया जाता है; भगवान्‌ 
अनन्तकोटि ब्रह्माण्डाधिपति हैं, आप्तकाम, पूर्णकाम, परम-निष्काम, सर्वाभीष्ट- 
दाता, सबके सर्व मनोरथों को पूर्ण करनेवाले हैं। धम मार्गानुसार भगवान्‌ के धर्म- 
पालक, धर्मज्ञ, ब्रह्मण्य, यज्ञपते आदि, अध्यात्म ज्ञानमार्गानुसार ज्ञाननिधे, योगेश्वर, 
सुत्रत आदि विभिन्‍न सम्बोधन हैं। पूजा के लिए लक्ष्मीपते, जगतृपते आदि अनेका- 
नेक सम्बोधन व्यवहृ॒त होते हैं ।सुरतनाथ सम्बोधन का सुरत के प्रेरक जेसा अर्थ 
भगवदीय ऐश्वर्य का अभिव्यञ्जक और 'सुरत के याचक' जेसा अर्थ माधुयंभाव 
का प्रेरक है। माधुय-भावनुसार आप्तकाम, पूर्णकाम, परम निष्काम, 
आत्माराम को भी सकाम मान लिया जाता है। श्रोमद्भागवत-कथन है, भग- 
वानपि ता रात्रो: शरदोत्फुल्लधल्लिकाः। वीक्ष्य रन्तुं मनइचक्र योगमायासु- 
पाश्चित: ४ षड़्-भगयुकक्‍त, अचिन्त्य, अनन्त, कल्याण-गुण-गणों के आस्पद भगवान्‌ 
ने अपनी अघटित-घटना-पटीयसो, मंगलमयों, माया-शक्ति के द्वारा मन बनाया 
तात्पयं कि आप्तकाम, पूर्णकाम, परम निष्काम, आत्माराम में भी सकामता 
आरोपित की गयी । 'ताहि अहोर की छोहरिया छछिया भरि छाछ पे नाच 
नचावे ।” उस सर्वेश्वर, सर्वाधिष्ठान, परात्पर-परब्रह्म प्रभु को भी प्रेम-विभोर 
गोपालियों ने छछिया भरि छाछ पर नाच नचा दिया; तद बशो दासुयन्त्रवत्‌' 
सूत्रधार के संकेत पर नाचती कठपुतली की तरह ही भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र 
अपनी सर्वेश्वरता, सवंनायकता, सवंशक्तिमत्ता को भुलाकर गोपालियों के 
इशारों पर नाच रहे हैं। एतावता गोपाड्नाएँ आनन्दकन्द, परमानन्दकन्द 
श्रीकृष्ण के प्रति सुरतनाथ, सुरत के याचक जेसा सम्बोधन करती हैं । श्रीकृष्ण 
न केवल याच्ञा हो करते हैं, अपितु रागातिशय में नवनीत-चौये जेसा कम भी 
करते हैं । भक्‍त कहता है-- 


'प्रथयति नवनोतचोरतां ते ब्रजयवतीजनाजारतां जनो यः। 
वितरसि निजरूपमोश ! तस्मे स्वकृतधिया परि गोपनाय ननम्‌ ७! 
अर्थात्‌, है ऋष्ण ! जो तुम्हारी नवनीत-चौर्य एवं ब्रज-युवती-जन जार लीला 
को गाता है उसको तुम शीघ्र हो अपनां रूप प्रदान कर देते हो | परन्तु यह 
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स्वहूप-दान अपने कृत्यों को छिपाने के लिए दी गई घूस, उत्कोचमात्र है। ऐसी 
माधुयंपूर्ण लीला-दृष्टि से ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण, सुरत के याचंक, सुरतनाथ हैं । 
एतावता भगवान श्रीकृष्ण सुरत के प्रेरक भी हैं, सुरत के याचक भी हैं। 
भगवदनुक्रम्पा-वज्ञात ही प्राणी में भगवत्‌-सम्मिलन की उत्कट उत्कण्ठा उद्भूत 
होती है । एक कथा है। किसी एक चातुर्मास्य में अनेकानेक ऋषि-मह॒षि कहीं 
किसी एक स्थान पर एकत्रित हुए: उनके यहाँ एक दासी रहा करती थी; इस 
दासी का पुत्र, नारद भी अपनी माता के संग ही ऋषि-मह॒र्षियों की सेवा में 
लगा रहता था । चातुर्मास्य के सम्पूर्ण होने पर ऋषि-महुषि-गण उत्तराखण्ड की 
ओर चले गये। अनायास प्राप्त हुए इस सत्संग के कारण बालक नारद के 
कोमल हृदय में भगवद्‌-भक्ति के संस्कार उदभूत हुए; संयोगवशात्‌ उनको 
माता का भी देहान्त हो गया; अस्तु, स्व-विनिर्मक्त हो बालक नारद भगवद्‌- 
ध्यान में तललीन हो गया ! 

ध्यापतरचरणाम्भोज॑_ भावनिजितचेतसा । 

ओऔलण्स्याभुकलाक्षस्प दद्यासीन में हार्नेहेरि: 0४ 

(श्रीमद्भा० १।६।१७) 


अर्थात्‌, भगवान्‌ के पाद-पंकजों का ध्यान करते हुए बालक नारद के हृदय 
में उत्कण्ठा का अतिशय उद्रेक हुआ जिसके कारण उनके कण्ठ गदुगद हो गये 
और नेत्रों से आनन्दाश्र-धारा प्रवाहित हो चली। ऐसे समय में भक्त-हृदय में 
भगवान्‌ के दिव्य स्वरूप का प्रस्फरण हो गया, भवत को भगवान्‌ का साक्षात्कार, 
भगवत्-स्वरूपानुभति हुई। आनन्द सम्प्लवेलीनो नापद्रयमुभयं घुने ।। भगवान्‌ 
के आदि्भाव के कारण ऐसे आननन्‍्द-समुद्र का जिसमें सम्पूर्ण अन्त: एवं बाह्य 
जगत्‌ का विलीनोकरण हु गया, प्रस्फुरण तो हुआ तथापि यह दिव्य स्वरूप 
कुछ ही क्षणों में विछुप्त हो गया; अब तो नारद अत्यन्त ष्याकुल हो तड़फड़ाने- 
रोने लगे। नारद को अत्यन्त व्याकुल देखकर आकाशवाणी हुई 'हन्तास्मिन्‌ 
जन्मनि भवात्‌ न मां द्रष्टुमिहाहंति। अविपक्यकषायाणां दु्दशे5हं कुपो गिनाभ्‌ । 
(श्रोमड्भा० १।६।२२) हे नारद |! अब इस जन्म में तुझे मेरा दर्शन न हो 
सकेगा । सम्पूर्ण कधाय-दोषों के उन्मूलन न हो जाने की अवधि तक मेरा दर्शन 
दुलभ ही है। 'सकृद्यत्‌ दक्षितं रूपमेतत्कामाय तेडनघ ४ (श्रीमज्भा० १६२३) 
भगवत््‌-सम्गिलन में तुम्हारी कामना को प्रबलतप कर देने के लिए ही मैंने एक 
बार तुम्हें अपने सौन्दय-माधुयं-पुर्ण दिव्य-स्वरूप का बोध करा दिया। जैसे 
वंशी में लगे बडिश से आकर्षित मीन स्वतः ही जाल में खिची चली आती है 
वेसे ही एक बार एक क्षण के लिए भो प्रभु के अनन्त सौन्दय॑-माधुयँयुक्त 
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आनन्दमय लोकोत्तर दिव्य-स्वरूप का साक्षात्कार हो जाने पर मीनोपलक्षित 
जीव भगवत-सम्मिलन की उत्कट उत्कण्ठावज्ञात्‌ खिचा चला आता है; इस 
जाल में फँसकर जीव स्व-बन्धन-विनिर्मक्त हो जाता है। 


को होवान्यात्‌ कः प्राण्यात्‌ यदेष आकाश आननन्‍्दो न स्थात्‌ ।' 
(तैत्ति० उप० २।७) 


अर्थात्‌, यदि परमानन्द-स्वरूप भगवान्‌ भकत के हृदय में किसी न किसी 
काल में, किसी न किसी रूप में प्रकट न हों तो उनके विप्रयोगजन्य तीव्र ताप 
को कौन सह सकता है ? बहुनां जन्मनामन्ते ज्ञानवान्मां प्रपद्चयते / बहुत जन्मों 
के अन्त में ज्ञानी को भगवत्‌-प्राप्ति होती है। जब तक किसी प्रकार का परिचय 
अथवा आस्वादानुभव न हो तब तक आकषंण असम्भव है। यह परिचय एवं 
आस्वादानुभव हो भगवत्‌-प्रेरणा, भगवदनुग्रह है। इसलिए कहा गया है-- “न वे 
जनो जातु कथंचनांव्नजन्मुकुन्दसेव्यन्यवदज्भः संसृतिम्‌ ॥/ (श्रीमज्भा० १।५।१९) 
मुकुन्द-सेवी अन्य जनों की तरह संसृति-चक्र में नहीं फँसता। '्रेष्न्येषर विन्दाक्ष 
विमुक्तमानिनस्त्वय्यस्तभावादविशुद्धबुद्धयघ:। आरुह्य कृच्छेण परं पद ततः 
पतन्त्यधोष्नादृतयुष्मदड्घ्रय: ।४। (श्रीमड्भा० १०२॥३२) अर्थात्‌, हे अर- 
विन्दाक्ष ! आपके चरणारबविन्दों में प्रीति न होने के कारण विमुक्तमानी भी 
अविशुद्ध-बुद्धि है। सम्यक्‌-ज्ञान न होने पर ज्ञानाभास के प्रभाव से मान सम्भव 
हो जाता है परन्तु जो वस्तुतः ज्ञानी नहीं है वह सबंदा हो विमुक्तमानी रहता 
है | गोस्वामीजी कहते हैं--'प्रेम-भगति जल बिनु रघुराई | अभ्यंतर मल कतहें 
कि जाई /। प्रेम-भक्ति-स्वरूत-जल से धोये बिना अभ्यंतर-मल कदापि नहीं 
छुटता । 'छूटे मल कि मर्लाह के धोएं। घृत कि पाव कोउ वारि बिलोए 0 
(रामच० मानस ७।२७।४) जैसे जल को बिलोकर मक्खन प्राप्त करने का प्रयास 
सवंथा निरथंक होता है वेपे ही भगवद्‌-विषयक अनुरक्ति से रहित हो विमुक्त- 
मानी भी अविशुद्ध-बुद्धि तथा ज्ञान-मान-मत्त हो जाते हैं। 'अनादुतयुष्मदडघ्रय:” 
(श्रीमद्भा० १०१२।३२) ऐसा ज्ञान-मान-मत्त ही प्रभु-चरणारविन्दों का अनादर 
करता टै। “आरुह्य कृच्छुण परं पद ततः ४ (श्रीमडद्भा० १०।२॥३२) जन्म- 

जन्मान्तरों के पुण्य-परिपाक-वशात्‌ दिव्यातिदिव्य सुर-दुलेभ-पद को प्राप्त कर 

लेने. पर भो विमुक्तमानी अविशुद्ध-बुद्धि पतित हो जाता है.। 

तथा न ते माधव तावकाः कक्‍्वचिद्‌ अ्रवयन्ति सार्गात्व्यि बद्धसोहदाः। 

व्वयाउभिगुप्ता विचरन्ति निर्भवा विनायकानीकपमुधंसु प्रभो 0 

(श्रीम:ड्रा० १०।२।३३) 
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भगवत्‌-चरणारविन्द का अनुरागी कदापि पतित नहीं होता; वह तो सदा 
ही विध्नराजों के अधिपति के भी सिर पर पैर रखता हुआ भय-रहित होकर 
विचरता है । 


भगवत्‌-चरणा रविन्द-विमुख प्राणी संसति-दक्र में आबद्ध हो अनेकानेक क्लेश 
का भागी होता है परन्तु मुकुन्द-सेवो संसुति-चक्र-विनिर्मक्त हो जाता है क्योंकि 
रमरन्‌ सुकुन्दाडप्रयुपगहुनं पर्नावहातुसिच्छेग्स रसग्रहो यतः। (श्रीमद्भा० 
१।५।९) जिसको क्षणभर के लिए भी श्री अंग के दिव्यातिदिव्य सौन्दयं, मधुर, 
सौरस्थ का अनुभव हो गया वह मुकु-द-वचरण।रविन्दों के उपगृहन की स्मृति में 
ही सदा निमान रहता है क्योंकि एक बार ऐसा रसग्रह हो जाने पर दुनिया के 
इतर सम्पूण रस नोरस प्रतोत होने लगते हैं। विधान है :-- 
'विसृज्य दोरात्म्पमनन्पसोह दा हृदोपगुह्मावस्तितं समाहितेः ४ 
(श्रीम:द्रा० १२६।३२) 
अनात्म-भावनाओं को त्यागकर अनन्य सौहार्द, अनन्य अनुरागपूर्वेक हृदय 
से भगवान्‌ के मंगलमय पाद-पंकज का क्षण-प्रतिक्षण उपगृहन करो। जेसे कोई 
रंक बिन्तामणि को प्राप्त कर सदा-सवंदा विशेष सतकतापूर्ण उसकी सँभाल में 
खोया रहता है उसी तरह भगवदू-चरणानुरागी भी भगवद-पाद-पंकजों के उप- 
गूहन के रस के आनन्द का क्षण-प्रतिक्षण स्मरण करता हुआ सदा हो उसीमें 
खोया रहता है। अतः भगवद्‌-चरणारविन्द उपगृहन रसास्वाद में निरन्तर 
निमग्न प्राणी अन्य जनों की तरह संसृति-चक्र से कदापि आबद्ध नहीं हो सकता । 
भगवत्‌-कपावशात्‌ ही भगवदू-पाद-पंकज उपगृहन का रसारवादन सम्भव है। 
गोपाड्भताए कह रही हैं त्वयदेव सुरतिः इच्छा अस्मिन सनसि ताबिता! हे 
दयामसुन्दर ! मदनमोहन ! आपने ही हमारे हृदय में भगवद्‌-स्वरूप-सम्भोग को 
इच्छा उद्भूत की; आपका अनुग्रह न होने पर भगवंदु-सम्मिलन की इन्‍्म्छा 
कदापि उद्भूत न हो सकती थी। श्री वहल्लभाचायंजो कहते हैं “णीवाः 
स्वभावतो दुष्टा: सर्व वुवन्ति भगवन्तं न भजनन्त' स्वभाव से दुष्ट जीव अन्य 
सम्पूर्ण लौकिक क्रियाकलाप करता है परन्तु भगवत्-स्भरण में प्रवृत्त नहीं 
होता । भगवत्‌-प्रेरणा से ही जीव में भगवदनुराग उद्भूत हो सकता है। उप- 
निषद्‌ का सिद्धान्त है “यन्रेवेष बुणुते' इसकी व्याख्या करते हुए.श्री रामानुजा- 
चायंजी कहते हैं 'एब परमात्मा य॑ साधक वुणुते स्वकोयत्वेन रवीकरोति' अर्थात्‌, 
जैसे स्वयंवरा कन्या. जिसको स्वकीयत्वेब स्वीकार कर लेती है उसी को अपने 
विशुद्ध स्वरूप का ज्ञान कराती है वेसे ही जिस साधक को सर्वेदवर, सवंशक्तिमान्‌, 
सर्वाधिष्ठान प्रभु स्वकीय भाव से स्वीकार कर लेते हैं. उसको ही अपने विशुद्ध 
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स्वरूप का ज्ञान कराते हैं। 'भकक्‍त्या मामभिजानाति यावान्यश्चास्मि तत्त्वतः । 
ततो मां तत्त्वतो ज्ञात्वा विशते तदनन्तरम्‌ ॥' (श्री० भ० गी० १८।॥५५) सम्पूर्ण 
रूप से गुणविभूतियुक्त तत्त्वरूप भगवद्‌-स्वरूप का दर्शन, परिज्ञान उसको ही होता 
है जिसको भगवान्‌ ने स्वकीय-भाव से स्वोकार कर लिया है। “यस्येष आत्मा 
बिवुणुते तन स्वाम्‌' (मुण्डकोपनिषद्‌ ३। ।३) उस वरण को हो भगवान्‌ अपना 
आत्मा, अपना तनु, अपना स्वरूप-दद न देते हैं; वह वरण ही अन्यतम, अनन्त- 
घन, निविकार भगवदु-स्वरूप का दर्शन पा सकता है। स्वयंवरा कन्या के लिए 
किसी व्यक्ति-विशेष-विषयक भावोद्रेक सहज ही है परन्तु परात्पर परकब्रह्म प्राणी 
मात्र में समभाव रखते हैं; भमगवत्‌-कथन है, 'समो5हं स्वंभूतेषु न में द्वेष्पो5स्ति त 
प्रिय: । ये भजन्ति तु मां भकत्या मयि ते तेब चाप्पहम ॥ (गोता ९।२९) प्राणी- 
मात्र में मुझे समभाव है, न मेरा कोई प्रिय है न ट्वेषी; जो मुझे भक्तिपृबक भजता 
है में भी उसको भज॒ता हूँ। दूसरी 54ख्या दंकराचायजी करते हैं, 'एब साधक: 
य॑ं परमात्मान वंणूसेमर्थीतू, जब साधक प्रभु का वरण कर लेता है तो उस वरण 
के आधार पर ही प्रभु भी उस साधक का वरण कर लेते हैं। जोव अनादि है; 
जीव एवं भगवान्‌ का सम्बन्ध भो अनादिकाल से चला आया है; इस अनादि 
प्रागभाव के ध्वस्त हो जाने पर घट-पटादि की उत्पत्ति होती है । पुव॑-पुर्व॑ भगवद्‌- 
वरण से उत्तरोत्तर भगवदनुग्रह की प्राप्ति होती है, एतावता उभय में हेतुहेतु- 
मदभाव बन जाता है। पूर्ण भगवदनुकम्पावश ही जीव में भगवदृधरेण्य गुणगणों 
का आविर्भाव होता है। अस्तु, गोपाज्भनाएँ कह रही हैं हे मदन-मोहन ! आप ही 
हमारे सुरत के प्रेरक हैं; आप हो ने हमसे सुरत की याच्ञा भी की; नायक द्वारा 
सुरत का याच्ञा करने पर नायिका को कामना भो उत्कट हो जातो है । अनन्त 
ब्रह्माण्ड-नायक परमात्मा श्रीकृष्णचन्द्र ने रासेश्वरी नित्यनिकुञ्जेश्व री, वृषभानु- 
दुलारी राधारानी एवं उनकी परमान्तरंगा गोपाड्भनाओं से सुरतयाच्ञा की 
अतः उनमें भो उत्कट कामना उद्भूत हुई। इस उत्कट कामना को भी आप ही 
ने “वरदानेन दृढोकृता' वरदान द्वारा दृढ़ीकृत किया है । 


मर्यादापुरुषोत्तम राघवेन्द्र रामचन्द्र स्वरूप में भगवान्‌ का आविर्भाव अयोध्या 
में हुआ | राजा दशरथ ने रामचन्द्र को युवराज-पद पर अभिषिक्‍त करने का 
आयोजन किया; ऋषियों और देवताओं के सम्मिलित षड़्यन्त्र के कारण राध- 
वेन्द्र रामचन्द्र के राज्य-सिहासनारीहण का मंगल आयोजन सफल न हो सका; 
अपने पिता राजा दशरथ द्वारा केक्रेयी को दिये गये वचनों का परिपालन करने 
हेतु राधवेन्द्र रामचन्द्र ने सम्पूर्ण राज्योचित शंगार को त्यागकर जटा एवं वल्कल 
धारण कर वन की ओर प्रस्थान किया। मर्यादापुरुषोत्तम रामचन्द्र के मुखार- 
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विन्द को शोभा, आभा, प्रभा, कान्ति सवंधा अम्लान थी; 'प्रसन्‍नतां या न गता- 
$भिषेकतस्तथा न सम्ले वनवासदुःखतः ४ (रामचरितमानस २ इलो० २) सिहा- 
सनारोहण समारोह को सुनकर जिसमें प्रसन्‍तता उद्भूत नहीं हुई और वनवास 
के कारण जिप्तमें म्लानता नहीं आई ऐसे अक्लत्रिम, अचिन्त्य, अनन्त सौन्दयें, 
माधुर्य, सौरस्य, सोगन्ध्य-सुधा-जलनिधि भगवान्‌ राघवे-द्र रामचन्द्र के लोकोत्तर 
सौन्दर्य माधुर्य पर मुग्ध हो, दण्डकरारण्य-निवासो, वल्कलधारी, अब्भक्ष, वायुभक्ष, 
फलाशी ऋषष-महषिगण भों उनके आलिगन के लिए अत्यन्त व्याकुल हो कह 
उठे आलिगाथामो भगवन्तम्‌ ४ मर्यादा-पुरुषोत्तम विग्रह में ऋषि-मह॒र्षियों की 
इस अभिलाषा की एति असम्भव थी अतः भगवान्‌ राधवेन्द्र रामचन्द्र ने उनको 
अपने लीला-विग्रह कष्णावतार में स्वालिगन-प्रदान का वरदान दिवधा। विष्णूप- 
निणद्‌ का उल्लेख है कि भगवतु-स्वरूप-सम्मिलन के लिए. उत्कण्ठित महर्षिगण ही 
भगवदादेशानुसार गोपाकन्याओं के रूप में उत्पन्त हुए । महाप्रलय-काल में भग- 
वान्‌ योग-तिद्रा में विश्वास करते हैं; विश्व-रचना के पृव वेद-ऋचाओं एवं मंत्रों 
वी अधिष्ठ'त्री शक्तियाँ, श्रुतियाँ भगवान्‌ से प्राकस्य हेतु. प्राथंना करती हैं। 
सूरदास कहते हैं वेद ऋचा होइ गोपिका, हरि साँ कियो बिहार ४ तात्पयं कि 
विशेष भगवदनुकम्प/बशात्‌ ही उत्तम अधिकारियों में भगवदू-सम्मिलन सुख की 
उत्कट कानना जागरित होती है | सामान्यतः प्राणी लोकिक सुख-प्तम्भोग-का मना 
में ही लिप्त रहता है: बाह्मस्परोंष्वसक्तात्मा' बाह्य विषयों में जिसका अन्तःकरण 
असक्त हो गया है, जो वेषयिक सुख-पम्भोग से विरक्त हो गया है ऐसे प्राणी में 
भगवद्-सम्मिलन-पुख की उत्कट कामना उद्भूत होती है। श्रीमद्गीता-वाक्य है-- 
थे हि संस्पशंजा भोगा दुःखयोनय एव ते। 
आद्चन्तवन्तः कौन्तेय न तेषु रमते बुध: ७४ 
(गीता ५१२२) 
अर्थात्‌, विषयेन्द्रिय प्रयोगजन्य सम्पूर्ण लौकिक सुख परिणामतः दुःखमय हैं 
अतः बुध श्राणों उनका त्याग कर ब्रह्म-रति को ही कामना करता है। “बाह्य- 
स्पर्शोष्वसक्तात्मा विर्दत्यात्मनि यत्सुखम्‌। स ज्रह्मयोग युकतात्मा सुखमक्षय- 
महनुते ॥' (श्री० भ० गी० ५॥२१) लौकिक विषयों से उपरत, आत्मरत, विवेकी 
ही अह्म-सम्मिलन-सुख को प्राप्त कर उकते हैं । भस्तु, श्रीकृष्ण-स्वरूप-सम्मिलन 
की उत्कट कामनावश दण्डकारण्यवारों ऋषि-महर्षिगण एवं वेद-ऋचाओं ने 
गोप-कन्या रूप धारण किया । 
गोपाल-चम्पू” नामक प्रसिद्ध ग्रन्थ में लिखा है कि जेसे आकाश में चन्द्रमा 
के उदय होते ही सरोवरस्थिता कुमुदिनी प्रफुल्लित हो उठती है वेसे ही नन्द- 
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भवन में परमानन्द आनन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र के आविर्भाव से गोपबालाएं प्रफु- 
ललित हो उठीं । जन्मान्तर-संस्का रवशात्‌ ये गोप-बालिकाएं जन्म से ही कृष्ण- 
चन्द्रानुरागिणी हुईं; बाल्यकाल में ही इनके अन्तःकरण, अन्‍्तरात्मा, प्राण एवं 
रोम-रोम कृष्णमय हो गये । जहाँ अंग-प्रत्यंग में सांग-दयामांग समाविष्ट हों वहाँ 
अनंग-सन्निवेश का अवकाश ही कहाँ ? श्रीकृष्ण-मिलन की अत्यन्त उत्कट कामना 
से वशीभूत हो इन गोप-कन्याओं ने कात्यायनी-अचंन किया। भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
प्रकट हुए, गोप-करन्यांओं के परिधान का हरण किया । जेसे प्रज्वलित काष्ठसमूह 
में निक्षिप्त काष्ठखण्ड में अग्नि स्वभावतः ही व्येक्त हो जाती है वंसे हो शुद्ध, 
निरावरण परब्रह्म भगवान्‌ श्रीकृष्ण से संस्पुष्ट परिधानों को धारण कर उन 
गोप-बालाओं ने अनायास ही ब्रह्म-संस्पर्श सुख का अनुभव किया; फलत: उनमें 
श्रीकृष्ण-सम्मिलन को उत्कट उल्ण्ठा का लोकोत्तर विकास हुआ | 

गोपाज़नाएँ कहतो हैं, हे. श्या मसुन्दर ! आप ही शब्द, स्पदं, रूप, रस एवं 
गन्धात्मक सम्पूर्ण सुख-सम्भोग के अधिपति हैं, आप ही हमारी सम्भोग-सुख-कामना 
के प्रेरक हैं; और आप ही ने सम्भोग-सुख को याच्जा कर हमारी कामना को 
अभिवृद्धिगत किया है; कात्यायनी-व्रत प्रसंग से 'मयेमारंस्यथ क्षपा:; दसा रात्रय:, 
क्षपा: इमा क्षपा मया रंस्थथ:' इन रात्रियों में तुम हमारे संग रमण करोगो; 
ऐसा वरदान देकर आपने ही हमारी कामनाओं को दृढ़ीभूत किया; आपके द्वारा 
वरदान में दी गयी वही अनन्त-सौन्दय॑-माधुय॑-पूर्ण दिव्य ब्राह्मी रातियाँ मूतिमती 
हो प्रत्यक्ष हो रही हैं; आप द्वारा प्रदत्त वरदान के कारण भी है वरद ! हम गोप- 
कन्याओं के लिए आपका प्राकख्य होना ही चाहिए । 


'एब उ भामनो शोभनानि कर्मफलानि नयनीति प्रापयतीति भामनी'; शोभन 
कमंफलों को प्राप्त करानेवाला भगवान्‌ ही भामनों है, भगवान्‌ ही वामनी है, 
स्वज्ञ, सर्वेश्वर, सवंशक्तिमान्‌ भगवान्‌ ही शुभाशुभ काय के फल-दाता हैं। 
प्रकृति जड़ है; अतः अनन्त ब्रह्माण्ड के अनन्तानन्त प्राणियों से तथा प्रत्येक प्राणी 
के अनेकानेक जन्म-कर्म से अज्ञ है। अत्यन्त अल्पज्ञ जोव स्वयं अपने हो अपरि- 
गणित जन्म-कर्म से अनभिन्ञ है। फलत: प्रकृति एवं जीव दोनों ही कमं-फल-दाता 
होने में समथं नहीं | स्वयं कम॑ भी कमं-फल-दाता होने में समर्थ नहीं | देह, मन, 
बुद्धि एवं अहंकार के विभिन्‍न क्रिया-कलाप ही कर्म हैं। अस्तु कर्म जड़ है 
अतः शास्त्रोक्‍त क्रिया-कलाप से अज्ञ हैं | परिशेषात्‌ परमेश्वर प्रभ ही एकमात्र 
कमं-फल-दाता हैं तथापि स्वतन्त्र रूप से फल-दाता भी न होने के कारण वेषम्य- 
दोष से सवंथा मुक्त हैं । कर्म प्रधान विश्व रचि राखा, जो जस करे सो तस 
फल चाखा ४ अतः सापेक्ष कर्म को ,साथंकता निविवाद है। एतावता शब्द, स्पर्श, 
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रूप, रस तथा गन्धात्मक सम्पूर्ण लौकिक सुखों के भी प्रेरक भगवान्‌ हैं तथा 
ब्रह्म-संस्पर्श की कामना के भी प्रेरक भगवान ही हैं अतः स्वप्रकाश, सर्वाधिष्ठान 
प्रभु ही सम्पूर्ण रति के प्रेरक 'सुरतनाथ'! हैं । 
एक कथा है। कोई गोपाजहुना अपने सिर पर दहो भरी मटकी रखे हए 
सन्ध्या- वेला तक नन्द-मवन के ही चारों ओर डोलती रही; यह देख नन्दरानी 
ने उसको बुलाकर पूछा, “क्यों, सखो ! क्‍या तुम्हारा दही ननन्‍्द-भवन में ही 
बिकता है ? कया तुम्हारे घर तुम ही एक सयानी ही ?” अभी नन्‍्दरानी गोपा 
ज़ना को उलाहना दे ही रहो थीं कक बालकृष्ण दौड़ते हुए आकर उससे लिपट 
गथे; गोप-बाला कृता्थ हो गयो । तात्पय॑ कि गोपालियाँ निरन्तर श्रीकृष्ण में ही 
तन्मय रहती हैँ । भकतजन कहते हैं-- 
रत्ताकरस्तव गहूं, गृहिणी च पदमा। 
कि वेथसस्ति भवते, भुवनेश्वराय !) 
आभोर-वाम-नयनाहृतमानसाय । 
दत्त मो यदुपते ! कृपया गृहाण 0७ 
(रहीम-रत्नावली) 
अर्थात्‌, हे प्रभो ! अनन्तानन्त रत्नों का आकर, रत्नाकर क्षीर-समुद्र आपका 
निवास-स्थान है, ब्रह्म।ण्ह को अधिष्ठात्री महालक्ष्मी पद्मा आपकी गृहिणो है, 
आप स्वयं अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड के अधीश्वर है | हम आपको कया दे सकते हैं ? 
हे भगवन्‌ ! में अपना मन आपको समर्पित करता हूँ। आप मेरा मन ले लें 
क्योंकि आभीर-बालाओं ने आपके मन को चुरा लिया है। वेद-वाक्य है-- 
अग्राणोह्ममना: शुत्नो ह्क्षरात्‌ परत: परः ४' 
(मुण्डक ० २॥१।२) 
भगवान्‌ अप्राण, अमना, शुभ्र एवं पर अक्षर से भी पर हैं। अमना भगवान्‌ 
ने रास-क्रोड़ा हेतु 'भनइचक्र ' मन बनाया परन्तु गोपाड्भनाओं ने उस मन को 
भी च॒रा लिया अतः हे प्रभो ! में अपना मन ही आपको प्रदान करता हूँ । भाव- 
प्रियो भगवान! अतः भवत अपना मन भगवायर को समर्पित करंके कृतकृत्य हो 
जाता है। 
अस्तु, आप्त-काम, पूर्ण-काम, परम-निष्काम आत्माराभ प्रभु भो भक्तानु 
ग्रहा्थ, भक्त-वांछा प्रदानार्थ अनाप्त-काम, सकाम हो कहीं नवनीत-चौर॑ करते 
हैं तो कहों नाच-ताचकर दधि-याचना करते हैं तो कहीं सुरत-याचना करते हैँ । 
भगवत्‌ सम्मिलन-सुख की उत्कट उत्कण्ठा को उदभूत कर देना ही ऐसी सम्पूर्ण 
लोलाओं का एकमात्र उद्देश्य है । 
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श्रोमुषादशा' गोपाड्भनाएँ कहती हैं, हे श्यामसुन्दर ! आपने अपने निरति- 
शय सुन्दर तीक्षण नेत्रों से हमें आहत किया है। इस दशा-वध से हम संत्रस्त हैं । 
आपके नेत्रों ने शरदुकालोन, स्वच्छ, शीतल, अगाध जलाशय में उत्पन्न साधु- 
जात-सरसिज-कर्णिकान्तर-निवासिनो-नवनवायमान श्री का हरण कर लिया; 
आशय कि आपके नेत्र-कमलों में तापनोदकता, शोतलता, सरसता, परमाह्वाद- 
कता एवं लोकोत्तर सोन्दर्यादि गुण-गण विद्यमान हैं तथापि हमारे लिए स्वभाव- 
वेपरीत्य हो गया है। “जारत विरह॒वंत नरनारी, विषसंयुत कर निकर पसारी ४ 
जेसे अमृत से परिपृण होते हुए भो यह गरल-बन्धु चन्द्रमा विष-संयुत-तुल्य कर- 
निकर को फेलाकर विरहवन्त नर-नारियों को जलाता है वैसे ही आप भो 
अपनी मंजुल-कोमल दृष्टि से हमारा दुशा-वध कर रहे हैं। श्रोमद्भागवत का 
कथन है-- 
आयुमंनांसि च दृशा सह ओज आच्छंत्‌ ४ 
(१।१५।१५) 
अर्थात्‌, दृष्टि से हो शत्र॒दल के वोरों के मन, तेज, बल एवं आयु को खींच 
लिया | वललभाचाय कहते हैं कि वास्तव में प्रभु को दृष्टि हो सवं-धातुकी है। 
श्रीमद्भागवत का कथन है कि भगवान्‌ का अन्तररूप पुरुषरूप है तथा बाद्य- 
रूप कालरूप है। भगवान्‌ पुरुषरूप से सबके अमृतत्व के कारण एवं कालरूप 
से सबकी मृत्यु के कारण हैं। “पृष्रु शेते इति पुरुषः ४ अर्थात्‌, कीट-पतंग, पशु- 
पक्षी, नर-नारी आदि विभिन्‍न शरोररूपी पुर में शवन करनेवाला ही पुरुष है । 
सवंद्रष्टा, सवंसाक्षी, सर्वाधिष्ठान अन्तरात्मा पुरुषरूप से साक्षात॒क्ृत होकर 
अमृतत्व प्रदान करते हैं । परोक्षित कहते हैं-- 
वीर्याणि तस्पाखिलदेहभाजासन्तबंहि: पुरुषकालरूपे: । 
प्रयच्छतो मृत्युमुतामतं च मायामनुष्यस्य वदस्व विद्वन्‌ ॥ 
(श्रीम-ड्रा० १०१७) 
जो पुरुषरूप से अमृतत्व देनेवाले हैँ और कालरूप से मृत्यु को देनेवाले जो 
माया से मनुष्यवत्‌ प्रतोत हो रहे हैं उतके दिव्य वोयों का वर्णन करो । भगवान्‌ 
'अगोरणीयान्‌ महतो महीयान'! (कठोपनिषद्‌) हैं, सकल विरुद्ध धर्माश्रय हैं । 
तेत्तिरीय उपनिषद्‌ का कथन है त्त्वेबभयं विदुषो5मन्बानस्य (२।७) स एव 
मविदितो न भुनक्ति! (बु० उ० १।४१५) जो विद्वानु भगवान्‌ को प्रत्यक्ष 
चेतन्याभिन्न स्वरूप में नहीं देखता, जिसने अन्तरात्मा रूप में सर्वान्तरात्मा प्रभु 
का अपरोक्ष साक्षात्कार नहीं किया उसके लिए वही देव अविदित होकर पालन 
नहीं करता अपितु 'महद्‌ भयं बच्च्रमु्य! उद्यत वज्च्र के तुल्य महत्‌ भय का 
कारण बन जाता है। अ 
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भोषास्माद्रात: पवते भोषो देति सुर: । 
भीषा5स्माद ग्निवचेन्द्रदच मुत्युर्धावति पतम्चेमः ४ 
(तै० 3० २।८) 
पवन, सूर्य तथा इन्द्र भी उससे भयभीत हो सदा गतिमान्‌ रहते हैं; उसके 
भय से सत्य भी डरती है। आनन्द ब्रह्मणो विद्वान न बिभेति कुतदचन ४ 
(ते० उ० २॥९) जिसने उसका साक्षात्कार कर लिया है, प्रत्यक्ष आत्मस्वरूप से 
जान लिया है उसके लिए भय का कोई कारण ही नहीं रह जाता, वह सबका 
आत्मा हो जाता है। अनन्त कोटि ब्रह्माण्डान्तगंत ब्रह्मादिदेव शिरोमणियों का 
आनन्द उस आनन्द का एक तुषार, एक कणमात्र है। व्यापारवत्‌ असाधारण 
कारण करणं' जो व्यापारवान्‌ होकर असाधारण कारण हो वही करण है अस्तु, 
भिन्‍्न-भिन्‍त इन्द्रियाँ भिन्‍न-मिन्‍न ज्ञान के असाधारण कारण अथवा करण हैं। 
करण कर्ताधीन है । अस्तु, करण में कर्ता के अनुकूल स्वभाव-वपरीत्य भो हो 
जाता है | यही कारण है कि आपकी दृष्टि स्वभावतः अत्यन्त सुकुमार, सुन्दर, 
सरल, शीतल, मंजुल एवं आह्वादक होते हुए भी सर्वहारी एवं सवंधातकी हो 
रही है | हे श्याभसुन्दर ! आप कर्ता हैं, 'स्वतन्त्रः कर्ता क्रियायां स्वातन्त्रयेण 
विवक्षित: अर्थ: जो क्रिया में स्वातन्त्रयेण विवक्षित है वही कर्ता है। आप पूर्णतः 
स्वतन्त्र हैं अतः आपमें स्वभाव-वेपरीत्य नहीं होना चाहिए। आप तो 
सुरतनाथ--शब्द, स्पशं, रूप, रत एवं गन्धात्मक सम्पूण सम्भोग के प्रेरक एवं 
दाता हैं, न कि छेदक; निश्चय ही, आप द्वारा सम्पूर्ण सम्भोग को प्राप्ति ही होनी 
चाहिए । वस्तुतः गोपाज्भनारूप श्रुतियाँ उपनिषद्‌ के सिद्धान्तों को उपनिषद्‌ की 
भाषा में हो कह रही हैं। भगवान्‌ ही सम्पूर्ण कर्मफल-दाता हैं अतः 
सुरतनाथ हैं । 


श्रुति का कथन है, 'तदेक्षत एको5हम बहुस्याम्‌' अर्थात्‌ परमात्मा ने ईक्षण 
किया कि एक में बहुत हो जाऊ। ईक्षण एवं अहंं का यह उल्लेख अहं तत्त्व एवं 
महत्‌ तत्त्व का द्योतक है। कार्य के निर्माण हेतु ज्ञान एवं अहंकार दोनों की. ही 
आवश्यकता होती है। समष्टि-तत्त्व को बद्धधारूढ़ करने के लिए प्रथम उ्यष्टि- 
तत्व का ही अवलम्बन करना पड़ता है। श्रुति का कथन है, 'स॒ एकाकी न रेपे' 
अर्थात्‌ एकाकी होने के कारण उस पुरुष को अरति हुई। एतावता अब भी 
प्राणियों को एकाकी होने पर रमग, आनन्द नहीं होता । यही कारण है कि 
प्रत्यक्ष व्यष्टि जाग्रतू अवस्था एवं स्थुल शरीराभिमानी विश्व में समष्टि स्थल 
प्रपञ्वा भिमानी जेश्वानर की एवं स्वप्नावस्था तथा सूक्ष्म शरीराभिमानो प्राज्ञ 
में समष्टि अज्ञान-रूप कारण दरीराभिमानी कारण-ब्रह्मरूप अव्यक्त की दृष्टि 
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कहो गयी है | इससे विपरीत विराट में विश्व-दृष्टि नहों कही गयी क्योंकि 
समष्टि अप्रत्यक्ष है। जेसे स्वल्प परिमाणवाले दोप्तिमान्‌ अग्ति को देखकर 
अखण्ड ब्रह्माण्ड व्यापक दोप्तिमान्‌ अग्नि की कल्पना की जाती है वंसे ही 
अनुभूत व्यष्टि अज्ञान, ज्ञान तथा अहंकार से समष्टि अज्ञान, महत्तत्त्व एवं 
अहंतत्त्व का भी बुद्धि में आरोहण होता है। समस्त तत्त्व क्रमशः परमात्मा से 
ही उत्पन्न होते हैँ और परमात्मा में ही लीन भी हो जाते हैं। सुष॒प्ति. में भी. 
प्रपझ्च का लय प्रतोत होता है। 'सन्‍्ने ग्रदिन्द्रियगणेडह॒मि च॒ पभ्रसुप्ते' (श्री० 
भा० ११।३।३९) सुषृष्ति-अवस्था में रहनेवाला आत्मा ही ब्रह्म है। यथा 
ब्रह्माण्ड तथा पिण्डे” जो सर्माष्ट ब्रह्माण्ड में होता है वही व्यष्टि पिण्ड में भी 
होता है। 'मम योनिमंह॒द्बह्य तस्मिन्‌ गर्भ दधाम्यहम्‌ । संभवः सवंभतानां ततो 
भवति भारत ४४ (श्री० भ० गी० १४३) भगवान्‌ ने अपनी जाया, सत्‌-तम-रज 
की साम्यावस्था प्रकृतिरूप योनि में गर्भाधान किया; अचेतन प्रकृति चिदाभास 
से युक्त होकर चेतित हो गयी । जेसे लोह-खण्ड अग्नि के सम्पक से अग्निमय 
हो जाता है वेसे ही जड़ प्रकृति भी चिदाभास सम्भोग से चिन्मयी हो गयी । 
तात्पर्य यह कि प्रकृति से ब्रह्म का सम्मिलन होने पर महत्तत्त्वादि क्रम से विश्व- 
प्रपञ्च की उत्पत्ति हुई । अस्तु, गोपाज्रनाएँ कह रही हैं, हे श्यामसुन्दर ! आप 
ही सम्पर्ण सम्भोग के प्रवतंक हैं। श्रीमद्भागवत-शब्द हैं 'कामस्तु वासुदेवांश:' 
(१०।५५।१) काम वासुदेव भगवान्‌ श्रीकृष्ण का अंश है अर्थात्‌ पुत्र है। भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण साक्षान्मन्मथ हैं । देश-काल वस्तु-कृत परिच्छेद-रहित तत्त्व ही अनन्त 
ब्रह्म है; सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म (त० उ० २१।१) तथापि जेसे स्वभावतः मधुर 
इक्षु-दण्ड के फल में लोकोत्त र माधुर्य अथवा मलयाचलोत्पन्त चन्दन-वुक्ष के पुष्प 
में लोकोत्तर सौरभ स्त्राभाविक है वेसे हो तत्त्वज्ञ के अन्तःकरण पर अभिव्यक्त 
परब्रह्म के माधुर्पादि की अपेक्षा स्वयं अपनी ही परमाह्वादिनी लोला-शक्ति पर 
अभिव्यक्त भगवत्‌-स्वरूप के सौन्दय॑-माधुर्यादि अत्यन्त विलक्षण हैं। यही रस 
का विशेष. उल्लास है। 

जिस समय शुद्ध परब्रह्म अपनी अचिन्त्य लीला-शक्ति से कोटि-काम-कमनीय 
मनोहर श्रीकृष्णमूर्ति में प्रादुभत हुआ उस समय प्रपंचातीत प्रत्यागभिन्न 
परमात्म-तत्व में निष्ठा रखनेवाले मुनीन्द्र-योगीन्द्र के मन भी अनायास उस 
भगवन्मूति की ओर आक्ृष्ट हो गये । जिस प्रकार सूर्य को दूरवीक्षण यन्त्र द्वारा 
देखने पर उसमें जो विचित्रता प्रतीत होतो है वह केवल नेत्रों से देखने पर 
प्रतीत नहीं होती उसी प्रकार लीलाशकत्युपहित सगुण ब्रह्मा-दर्शन में जो 
आनन्दानुभव होता है वह अशेष-विशेष-शन्य शुद्ध परब्रह्म के साक्षात्कार में भी 
नहीं होता | 
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ब्रह्म जो निगम नेति कहि गावा, उभय जेष धरि को सोइ आवा। । 
सहज घिराग रूप मन मोरा, थकित होत जिमि चन्द-चकोरा। 
इनहिं विलोकत अति अनुरागा, बरबस ब्रह्म सुर्खाह मन त्याग । 
(मानस, बा० का०]) 
अथवा, 
यावन्तिरञजनमजं पुरुषं जरन्तम्‌ सबज्चिन्ततासि सकले जगति स्फुरन्तम्‌। 
तावत्‌ बलात्‌ रफुरति हन्त ! हृदन्तरे मे गोप्स्थ कोईईप शिशुरञुजनपुत्ञषमझजुः ॥॥ 
अथवा, 
क्‍लेशे क्रमात्‌ पञु्च विधे क्षयं गते यद्‌ ब्रह्म सोख्यं स्वयमस्फुरतु परम । 
तद व्यथेप्रन कः पुरतो नराक्ृतिः दयामोष्यमामोदभरः प्रकाशते ॥ 
इत्यादि सहस्रों वचन इस प्रकार के हैं जिनसे यह सुस्पष्ट हो जाता है कि 
निराकार, निविकार, सच्चिदानन्द परात्पर परबह्यम में पूर्णतः परिनिष्ठित, 
आत्मकाम, पूर्णकाम, परमनिष्काम, आत्माराम ब्रह्मविद्वरिष्ठ जन भी सगुण, 
साकार ब्रजेन्द्र-तन्दन श्रीकृष्गचन्द्र का साक्षात्कार कर उस मधुर, मनोहर, 
मंगलमय मूर्ति में तन्मय हो गये; यहो रसोल्डास का चमत्कार है। जेसे, ज्वांर 
आने पर अमुद्र उद्देलित हो जाता है उत्ती प्रकार अचिन्त्य दिव्य लीला-शक्ति के 
योग से सच्चिदानन्दधन परन्रह्म पूणंतम पुरुष में जब विशेष रूप से रसोल्लास 
होता है तब वही रस-महासमुद्र होकर उद्वेलित हो उठता है। इस उद्बेलित रस- 
भहासमुद्र का अत्यन्त अद्भुत चमत्कार है। भगवान्‌ श्रीक्षष्णचन्द्र के मुखचन्द्र 
के माधुय!प्रृत का, श्रीअंग के लावण्यामृत का तथा पादारविन्द के सौगन्ध्या- 
मुत का रसास्वादन आदि सम्पूर्ण उसी उच्चकोटि के सम्भोग के अन्तगंत 
भाते हैं। यही कामरूप ततीय पुरुषार्थ है। बृहद्ारण्यक उपनिषद्‌ के 
अनुसार रा एकाको न रेसे' अतः “द्वितोीयम ऐच्छतु” ओर स्वयं ही दो विभिन्‍न 
रूपों में प्रादर्भत हुआ, 'एक ज्योतिरभूद्‌ द्वेधा राधामाधवरूपकर्! एक ही 
ज्योति राधा और माधव दो रूपों में प्रादुर्भत हुई । “त्रिपुरा-रह॒स्य' सिद्धान्ता- 
तुसार वहीं एक ज्योति राजराजेइवरी त्रिपुरसुन्दरी भगवती जगज्जननी 
कामेश्वरी पराम्बा ललिता एवं राजराजेश्वर कामेश्वर स्वरूप में प्रादुर्भत 
हुई । बृहदारण्यक में प्राप्त शतरूपा एवं मनु की कथा इसी भाव की गद्योतक है; 
शतरूपा ने क्रमेण अनेक रूप धारण किये; मनु भी क्रमेण तत्‌ तत्‌ रूप धारण 
करते गये । पूर्णानुराग समुद्भत सरोज ही न्नजधाम है; इस केशर का पराग है 
आनन्दकन्द, परमानन्द श्रीकृष्णचन्द्र और इस पराग की मकरन्द रस हैं श्री 
रासेश्ररी, नित्य-निकुण्जेश्वरी राधा-रानी। अतः एक ही रस, सरोज-स्वरूप 
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वृन्दावन धाम, सरोज केशरस्वरूप अनन्तानन्त गोपाड्ुनाएँ, केशर (पराग) 
स्वरूप श्रीकृष्णचन्द्र एवं पराग-मकरन्द-रसस्वरूप राधारानी आदि विभिन्‍न 
रस-स्वरूपों में उल्लसित हुआ; इन सब रसों में वुन्दावन धाम ही मुख्य है; 
श्रीमद्‌ ब्रजधाम स्वयं ही महान्‌ रस है, यमुना साक्षात्‌ अनुराग-द्रव है, गोवद्धंन 
पव॑त साक्षात्‌ प्रेम-पु5ज है; इसी तरह राधा-कुण्ड, क्ृष्ण-सर!।वर आदि भी रस- 
विशिष्ट ही हैं तथापि उनके तत्‌ स्वरूप का दहन विशिष्ट भगवदनुगृहीत 
व्यक्तियों को ही हो सकता है। इसी तरह भगवान्‌ श्रीकष्णचन्द्र तथ। राधारानो 
एवं गोंपाज्भननाओं के सम्पर्णं हास-विलास-परिहास भी विभिन्‍न रस ही हैं; 
उपर्युक्त सम्पूर्ण रसों का समूट ही रास है 'रसानां समूहों रासः 7 इस रस- 
समूह में भी सावरण एवं निरावरण दो भेद हैं | वस्तुतः निरावरण में भी लीला- 
हेतु स्वेच्छया वेष्णवी-माया द्वारा ब्रह्मस्वरूप समावृत हो जाता है परन्तु वेष्णवी- 
माया द्वारा लीला-विशेष-विकाप्त-हेतु उपयोगी भेद का ही स्फुरण होता है। 
अथो अमुष्येव सममाभंकस्य यः कद्चनोत्पत्तिक आत्मयोग:' (श्रो० भा० १०। 
८।४०) अपने पुत्र बालकृष्ण के मुख में सम्पूर्ण विश्व-प्रपठच का दर्शन कर 
यशोदा रानी को भगवान्‌ श्रीकष्णचन्द्र के दिव्य स्वरूप का प्रबोध हो गया । 
वे विचार करने लगीं, 'अरे ! यह तो सर्वाधिष्ठान, सवं-शक्तिमान्‌, सर्वेश्वर, 
अनन्तकोटि-ब्रह्माण्ड-नायक प्रभु हैं और में अत्यन्त तुच्छ मोहग्रसिता नारी इनको 
अपना पुत्र मानकर छड़ो दिखा रही हूँ।' भयभीता माता के प्रकम्पित हाथों से 
छड़ी छुट गई। अनन्त-कोटि-ब्रह्माण्ड की ऐश्वर्याधिष्ठात्री महालक्ष्मी भगवान्‌ 
श्रीमन्नारायण श्रीकृष्ण की सेवा के उपयुक्त अवसर की प्रतीक्षा में सतत ब्रज 
का आश्रयण करती हैं | बालक कृष्ण को माता की छड़ी से भयभीत होते देख- 
कर ऐ्वर्याधिष्ठात्री महालक्ष्मी को अवसर प्राप्त हो गया; ऐश्वर्याधिष्ठात्री 
शक्ति के प्राकट्य से बालक क्रष्ण के मुख में सम्पर्ण विश्व-प्रपञु्च प्रतिभाशसित 
हो उठा । 

ब्रजधाम की लीलाएँ माधुयं-भावप्रधान हैं | ऐश्वयंभाव माधुय्य॑-रस का 
विधातक है; भगंवरदेश्वयं के प्राकटय से माधुय॑-भाव-पूर्ण लीलाएँ सवंथा असम्भव 
हो जाती हैं अतः भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने तत्क्षण वेष्णवी व्यतनोन्मायां पुत्रस्नेह- 
सयी विभुः (श्री० भा० १०।८।४३) वात्सल्यभात्र-प्रधान परत्र-स्नेहमथों वेष्णवी- 
माया का प्रसरण किया । भगवान्‌ ने लोला की; बालकृष्ण ने भिट्टी खाई; 
ग्वाल-बालों ने चुगली खाई; अग्रज बलदाऊ ने शिकायत की; क्रोध में भरी पुत्र- 
हितेषिणी अम्बा छड़ी लेकर चलीं; पुत्र श्रीकृष्ण को पकड़कर अम्बा पूछ रही 
हैं “कस्मान्पृद मदान्तात्मन्‌ भवान्‌ भक्षितवान्‌ रहः ४ (श्रो० भा० १०।८।३४) भरे 
चुपल ! चञचल ! तूने मिट्टो खाई ? माता को छड़ा से भयभोत बालक कृष्ण 
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कहते हैं, 'नाहम्‌ भक्षितवानम्ब सर्वे सिथ्याइभिशंसितः ४ (श्री० भा० १०८। 
३५) माँ ! मेंने मद्री नहीं खाई। ये सत्र तेरे ग्वाल-बाल, दाऊ-भैय्रा, सब 
मिलकर मुझे पिटवाने का उपक्रम किये हैं। विश्वास न हो तो “समक्ष पद्य से 
मुंखम्‌' (श्री० भा० १०।८।३५) ले, देख ले भेरा मँह । श्रीमुख में मृत्तिका है अतः 
बालकृष्ण मुंह खोलते नहीं तथापि नन्दरानी के कोय से रवि को रश्मियों के 
कारण उनका मुख-कमल खिल गया; इस प्रस्फूटित मुख-कमल में अखिल 
ब्रह्माण्ड का दर्शन कर नन्द-गेहिनी यशोदारानी स्तम्नित हैं । 
सुनोस्तनो वीक्ष्य विदारितास्पे ब्रजं सहात्मानभवाप शड्भूम्‌ ।' 
(श्रीम:द्रा० १०।८।३९) 
अहं ममासो पतिरेष में सुतो तर्जेश्वरस्थाखिलवित्तपवा सतो। 
गोप्यशइव गोपाः सहगोधनाइच से यन्माययेस्थं कुमतिः स मे गतिः ॥' 
(श्रीस-द्वा० १०८।४२) 
भाव-विभोर भकक्‍त कहता है, माता के भय से प्रभु झूठ बोल गये; इतना ही 
नहीं, एक झूठ को छिपाने के लिए अनेक झूठ बोल रहे हैं । वेदान्ती अर्थ करते 
हैं, 'नाहम्‌ किब्विद्‌ बाह्य भक्षितवान्‌ किन्तु सर्व मद/तःस्थमेव ४ कोई ऐसी 
बाह्य वस्तु है हो नहीं जो में खाता हूँ। 
“उत्क्षेपणं गर्भगतस्थ पादथों: कि कछपते मातुरधोक्षजागसे ? 
किमस्ति तास्ति व्यपदेशभूषितं तवास्य कुक्षे: कियदष्यतन्तः ॥४ 
हम सब अस्ति, नास्ति के व्यपदेश के विषय में रहनेवाले आपके कुक्षिगत 
शिशु हैं | सम्पूर्ण चरातशर विश्व-प्रपंच'का प्रतिबिम्ब स्वयं दरपंण के अन्तगंत 
ही है। 
“तिद्रपद॒पंगे स्फारे समस्ताथस्तु दृष्टयः। 
इमास्ता: प्रतिब्रिम्बन्ति सरसोव तटद्रुमा: ॥४ 
जेसे सरोवर के किनारे के व॒क्ष सरोवर में प्रतिबिम्बित होकर दृष्टिगोचर 
होते है वेश ही अखण्ड-भान-रूप शुद्ध दर्ण में सम्पूर्ण चराचर विश्व-अ्रपंच 
प्रतिबिम्ब न्याय से भाषित होता है । 
जीवगोस्वामी कहते हैं, भगवान्‌ ने मुँह खोला नहीं तथा कम-कतृ -प्रक्रिया 
के अनुसार मुँह खुल गया । “्यादत्त-व्यारात्‌ मातृकोप रविरदिस लेशवज्ञात्‌ 
भुखनीलाम्बुजं विकसितं दधार इत्यथं: 7 जहाँ सौकर्थातिशय अभिव्यक्ति 
हेतु कतु-व्यापार की प्रतोक्षा न हो वहाँ कम॑-कर्तृ-प्रक्रियानुसार प्रत्यय प्रयोग 
होता है । ह 
भगवदोय मोहिनी शक्ति किवा वेष्णवी माया-शक्ति ही सम्पूर्ण लीलाओं 
का प्राण है । वेष्णवो-माया-शक्षित द्वारा ही परात्पर परमात्मा श्रीकृष्णचन्द्र अपने 
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अनन्त अखण्ड दिव्य स्वछूप को और वृषभानुनन्दिनी राधारानी अपनी कृष्णा- 
भिन्‍नता को परावृत कर लेतो हैं; इस परावरण के कारण ही विप्रलम्भ एवं 
तज्जन्य दुःसह वेदना, उत्सुकता, उत्कण्ठा, श्यूद्भार एवं सम्मिलन आदि विभिन्‍न 
भावनाओं को तथा वेणु-गीत, युगल-गीत, गोपी-गीत, भ्रमर-गीत जेसे भावपूण 
गीतों की अभिव्यक्ति सम्भव हुई । जिस प्रकार स्वेच्छा से भाँग पीकर यदाकदा 
स्वयं को भो मोहित किया जाता है उसी प्रकार भगवान्‌ का यह व्यामोहन भी 
लीला-हेतु स्वेच्छया हो होता है। यदि. इस प्रकार आवरण न होता तो अपने 
से भिन्‍न रमण सामग्री को अपेक्षा भी क्योंकर सम्भव होती ? अस्तु, स्वरूपभत 
परमानन्द का आवरण होने पर लोलछा एवं लोलाओं की कल्पना हो जातो है । 


बृहन्नारदीय पुराण में एक कथा है; एक बार महामुनि नारद ने भगवान्‌ 
श्रीकृष्णचन्द्र एवं नित्य-निकुज्जेश्वरी राधारानी के निकुज्न स्वरूप-दर्शन की 
लालसा से दोर्घावधित॒र्यन्त कठिन तपस्या को; उनकी तपस्था से प्रसन्न हो 
भगवती ने पनी सखी को भेज दिया; उस सखी ने नारदजी को मथुरा एवं 
गोवद्धंन-धाम के मध्य में स्थित कुसुम-सरोवर में स्तान कराया; स्नान के 
प्रभाव से नारदजी गोपाज्भना बन गये; तदनन्तर उस सखो ने नारदजी को 
सरोवर के किसी दूसरे कोण पर पुनः स्नान कराया; इस स्नान के प्रभाव से 
नारदजी लोकिक स्त्रीत्व-पुंस्तत को कल्पना से ही विरत हो गये। तात्पये कि 
जब तक अन्तःकरण लौकिक स्त्रीत्व-पुंस्त्व की भावना से ग्रस्त रहता है तब 
तक रासलोला के लोकोत्तर रस का सम्यक आस्वादन असम्भव है । वेदान्त के 
अद्वेतीय पक्षानुकूल भी त्वं पदार्थ का शोधन वांछनीय है; कर्ता, भोक्‍्ता, अब्पज्ञ, 
अल्पशक्तिमान्‌ जीवात्मा का परमात्मा से अभेद कदापि सम्भव नहीं; अतः भोग- 
त्याग-लक्षण द्वारा त्वं पदवाच्य जीवात्मा की अल्पज्ञता, अल्पशक्तिमत्ता एवं 
देहेन्द्रियादि-नायकता का अपनोदन होने पर ही परमात्मा से अभिन्‍नता सिद्ध 
होती है । 
बाह्ास्पदोष्वसक्तात्सा विन्दत्यात्मनि यत्सुखम्‌ । 
स॒ ब्रह्मायोगयुक्तात्मा सुखमक्षयमब्नुते ४ 
५ क्‍ (गीता ५१२१) 
भगवदनुमन्धान में तत्पर होने पर प्राणी के प्राकृत शरीर का क्षय एवं 
अप्राकृत,-र॑ंसमय शरीर की क्रमशः अभिवुद्धि होने लगती है। श्रवण, मनन, 
निदिध्यासन के द्वारा अन्नमयादि कोषों से युक्त होकर स्वस्वरूप होने पर जीव 
को ब्रह्म का अभिन्न अनुभव होता है। उपाधि को बाध कर त्वं पदार्थ शोधन 
कर लेने पर ही तत्पदार्थ का अभेद अनुभव सम्भव हो सकता है। 
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मेत्री सदा समान में ही होती है। सज्चिदानन्द्धन परनब्रह्म अभौतिक है; 
जीवात्मा भौतिक है अतः परस्पर असम है; असम का योग क॒दापि सम्भव नहीं 
अतः परमात्म-सम्मिलन हेतु जीवात्मा में अभौतिकता का उद्बीधन अनिवाय॑ 
हो जाता है। सच्चिदानन्द्धन, परात्पर परब्रह्म, रसस्वरूप हैं अतः जीवात्मा में 
रसात्मा का उदबोधन होने पर हो रसानुभूति सम्भव है | जीवात्मा में रस-बोधन- 
हेतु भू-शुद्धि, भूत-शुद्धि, प्राण-प्रतिष्ठा एवं विभिन्‍न न्यासादिक क्रियाओं से 
लोकिक स्वरूप को भौतिकता, देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, अहंकार की जड़ता का 
प्रशमन किया जाता है। भूत-शुद्धि द्वारा भगवदुपासनोपयोगी नवीन देह का 
निर्माण होने पर सम्पक उपासना सम्भव होतो है। यह! कारण है कि नारदजी 
के दिव्य-देह का निमाण हुआ | विशिष्ट साधक अपनी भावनाओं द्वारा ही वायु- 
बीज से शोषण, अग्नि-बीज से दहन एवं पञ्चभूतात्मक बीजों से ततृ-तत्‌ भृतों 
के लय द्वारा प्राकृत-देह का विलगन एवं दिव्य-देह का निर्माण कर उसमें अमृत- 
बीज द्वारा प्राण-प्रतिष्ठा करते हैं; मन्त्र-न्यास, अक्षर-न्यास एवं अन्य विभिन्‍न 
न्‍्यासों के द्वारा उस नव-निर्मित दिव्य-देह की अलोकिकता एवं रसात्मकता 
अभिवुद्धिगत की जाती है। उपासना-संस्का २-संस्क्रृत दिव्य-देह की अलोकिकता 
एवं रसात्मकता की विशेष अभिवुद्धि-हेतु यमुना-स्नानादि किया जाता है। जेसे 
पारद में तिघधित गन्धक पारद हो जाता है अथवा सिद्धरस में निश्षिप्त वस्तु उस 
रस-विशेष से प्रभावित हो जातो है वेसे हो सच्चिदानन्दघधन, परात्पर, रस-स्वरूप, 
परब्रह्म प्रभु का निरन्तर अनुसम्धान करते रहने से प्राक़ृत देह, इन्द्रिय, मन, 
बुद्धि, अहंकारादिक भी अप्राकृत रस-स्वरूप परब्रह्म-स्वरूप बन जाते हैं । अस्तु, 
नारदजी को भो अपने उपासना-संस्कार-संस्क्ृत दिव्य-देह में भी कुसुम-सरोवर- 
सस्‍्तान से विशेष रसात्मकता अनुभूत हुई; तदनन्‍्तर उनको नित्यनिकुड्जेश्वर 
श्रीकृष्ण एवं नित्यनिवुश्णेश्वरी राधारानो का दर्शन प्राप्त हुआ । मूलप्रसंगानुसार 
तात्पय यह कि भगवदीय स्वेज्छा से लीला-हेतु ही लीला एवं फीला परिकरान्त- 
गंत सम्पूर्ण रसमय स्वरूप में भी विकसक्रमानुस्तार विभिन्‍न प्रावरण स्वोकृत 
हैं। वेण-गीत द्वारा इन प्रावरणों का अपनयन हुआ । भगवान्‌ ने वंशी-वादन के 
व्याज से अपनी अधर-सुधा का संचार कर समस्त वृन्दारण्प एवं तदन्तवर्ती 
लता-गुल्मादि एवं गोपाड्भनाओं को स्व-स्वरूप प्रदान किया। वेण-छिद्रों से 
निरावरण परब्ह्म श्रीकृष्णचन्द्र के मंगलमय मुखचन्द्र कः सुमधुर अधर-सुधा-एस 
वेणु-गोंत रूण में प्रसरित होते हुए गोपाड्भना-जनों के उपासना-संस्कृत दिव्यक्षणं- 
कुहरों द्वारा उनके अन्तस्तल में प्रविष्ट हो उनके लोकिकत्व के बाधन तथा 
श्री कृष्ण-परम-अनुराग-सम्वद्धन में सहायक हुआ । श्री वल्लभाचायें के मतानुसार 
वेणु-वादन द्वारा प्रसरित यहु अधर-सुधा-रस तीन प्रकार का है--गोत, नाद एवं 
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रव। 'गीत! भगवड़ोग्या, 'नाद' देवभोग्या एवं 'रव” सर्वाभोग्या सुधा है। 
श्रोमद्‌ वुन्दावन-धाम के तृण, लता, गुल्मादि तथा पशु-पक्षी आंद सम्पूर्ण लीला- 
परिकररूप देवगण देव-भोग्या अधर-सुधा के अधिकारी हुए | यहाँ देव” शब्द 
का तात्पर्य छौकिक देव से नहीं, अपितु-- 
द्योतनात्मकत्वातु देवा: भगवत्स्वरूपभुताः खगमृगवक्षरकतादय: ॥' 
अर्थात्‌, प्रकाशस्वरूप भगवान्‌ के स्वरूपभूत होने के कारण खग-मुग- 
वृक्ष-लता आदि ही से है। 
बहापीर्ड नटवरवपुः कर्णयो: कणिकारं, 
बिश्रद्वास: कनककपिशं वेजयन्तों च मालाम । 
रन्प्रान्‌ वेणोरधरसुधया पुरयन गोपब॒न्देः, 
वन्दारण्यं स्वपदरमणं प्राविशद्‌ गीतकोतिः ॥४ (श्रो० भा०१०२१।५) 
“'दउब्च वदच रवम्‌, 'र' अग्निबीज है; इससे विवक्षित है विप्रयोगात्मक- 
आृद्धार-रस-समुद्र । “४ अमृतबीज है; इससे विवक्षित है संप्रयोगात्मक-श्वृंगा र- 
रस-समुद्र; दोनों ही एककालावच्छेदेन उद्वेलित हैं; तात्पयं कि संप्रयोगात्मक- 
विप्रयोगात्मक-उभयविध एककालावच्छेदेन उद्बुद्ध-श्यृंगार-रस-समुद्र । एकमात्र 
भगवान्‌ हो सकल-विरुद्ध धर्माश्नय हैं अतः निरावरण र॒सस्वरूप परब्रह्म ही रव 
है । भगवान्‌ का अधर इस अनुपम सुधा-रस का कोषाध्यक्ष है। 'अघरः लोभ:' 
अधर मूृतिमान्‌ लोभ ही है। मूर्तिमान्‌ लोभ स्वयं ही कोषाध्यक्ष है अतः इस 
निरतिशय-सुमधु र-अधर-सुधा का वितरण भी अत्यन्त संकुचित है | 
निरावरण विशुद्ध रसमय स्वरूप में भी लीला हेतु प्रावरण (आच्छादन) एवं 
उसका अपनोदन स्वीकृत होता है; ये आच्छादन एवं अपनोदन दोनों ही विशिष्ट 
रस के उदबोधक हैं। विभूति-वर्णन में कहा है “कनककपिशं वेजयन्तीं च मालां' 
अर्थात्‌, भगवान्‌ , श्रीकृष्ण का पीताम्बर साक्षात्‌ माया है; जेसे माया ब्रह्म फो 
प्रावरित किए रहती है वेसे ही दामिनी-द्युति-विनिन्दक-पीताम्बर निखिल- 
रसामृत-मूर्ति सच्चिदानन्दधन परात्पर परब्रह्म प्रभु श्रीकृष्ण को आच्छादित किये 
रहता है; जेंसे मायाजाल में फंसा प्राणी परब्रह्म-स्वरूप का दर्शन नहीं कर पाता 
वेसे ही जिनकी दृष्टि दामिनी-द्युति में हो उलझी रह जाती है वे दामिनी-द्युति- 
विनिन्दक-पीताम्बर-समावृत संप्रयोगात्मक-विप्रयोगात्मक उभयविध एककालाव- 
च्छेदेन उद्बुद्ध-शंगार-रस-स्वहूप श्रीकृष्णचन्द्र स्वरूप का अनुभव नहीं कर पाते 
हैं। वस्तुत: सावरण रस ही अधिकाधिक प्रिय होता है। रामचरितमानस में 
एक अत्यन्त रोचक उदाहरण प्राप्त होता है। वन-वास-काल में ग्राम-वधुओं के 
प्रघनन का उत्तर देती हुई जनक-तन्दिनो जानकी अपने प्राणनाथ राघवेन्द्र 
रामचन्द्र की ओर घंघट-पट को ओट से झाँक देती हैं-- 
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“बहुरि बदनु बिधु अज्चल ढाँकी । पिय तन चितइ भौंह करि बाँकी ॥ 
खंजन मंजु तिरीछे नधतनि। निज पति कहेउ तिन्हृहि सियें सयननि ॥९ 
(मानस, अयो० का० ११६) 


शुष्क बहिमुंख प्राणी सावरण रस की सरसता का अनुभव नहीं कर पाता । 
वेदान्तो भी मानते हैं-- 
“प्रियतमहृदये वा खेलतु प्रेमरीत्या पदपुग-परिचर्या प्रेयसी वा विधसाम। 
विहरतु विदितार्थों मिबिकलपे समाधों नचु भजनविधोौ था तुल्पमेतद्द्वयं स्याद्‌ ७४ 

अर्थात्‌, जैसे प्रेयसी को श्रियतम के हृदय पर क्रीड़ा करता अथवा उनके 
पदयुग को परिचर्या करना दोनों ही में समाद रूप से आनन्द प्राप्त होता है वैसे 
ही तत्त्वज्ञानी के लिए निविकल्प समाधि में लोन रहना अथवा भावित दैंत में 
पूजन करना दोनों ही समान है; अथवा जैसे कोई नव-वधू सखियों द्वारा पूछे 
जाने पर सभा में बेठे अपने पति को अंगुल्या निर्देश से ही बता देती है; तात्पर्य 
कि आवरण एवं उसका अपनयन दोनों ही विशिष्ट रस के उद्बोधक हैं । 
रासलोला करते-करते भगवान्‌ का अन्तर्धान हो जाना भी एक प्रकार का प्राव- 
रण ही है। सारस-पत्नी लक्ष्मणा केवल सम्प्रयोगजन्य रस का ही अनुभव करती 
है तथा चक्रवकी विप्रयोगजन्य तीब्नताप के अनन्तर सहृदय-वेद्य सम्प्रयोगजन्य 
अनुपम रस का आस्वादन करतो है; सारस-पत्नी लक्ष्मणा चक्रवाकी से कहती 
है--हे सखो ! तुम्हारा हृदय बड़ा कढोर है | भादों को अमावस्या की रात्रि में 
तुम्हारे प्रियतम तुमसे दूर नदी के उस पार हैँ तुम स्वयं नदी के इस पार हो; ऐसे 
भीषण अवसर पर भी तुम प्रियतम से वियुक्त होकर जी रही हो; तुम्हारा हृदय 
कितना कठोर है ? चक्रवाकी उत्तर देती हुई कहती है--है सखी ! तुम निरन्तर 
सम्मिलन-सुख का ही अनुभव करती हो अतः तुम नहीं जानती कि विप्रयोगज़न्य 
तीत्र ताप के अनन्तर सम्प्रयोगजन्य आनन्द की कितनी लोकोत्तर अनुभूति होती 
है। भगवान श्रीकृष्ण के अन्तर्धान हो जाने के कारण उनके विप्रयोगजन्य 
तीव्र ताप से संत्रंस्त हो गोपाज्भनाएँ उनकी स्तुति करते हुए उनको मना रही 
हैं । तनके विरह में गोपाज़नाओं की स्थिति प्राण-विहीन तनु-रादृश हो रही थी; 
उनके प्राकख्य से लोकोत्तर आनन्दातिशय का अनुभव करती हुई वे सहसा ही 
उठ खड़ी हुईं भानों 'तन्वः प्राण प्रिवागतम्‌” (श्री० भा० १०३२३) प्राणविहीन 
तनु में प्राण पुन: लौट आये हों | मूलप्रसंगानुसार कहना यही है कि निविशेष 
परब्रह्म का रस-विशेषोल्लास हो कामरूप तुतीय-पुरुषा् है। निगुंण, निराकार, 
परब्रह्म का अनुभव करनेवाले ब्रह्मविद्‌ वरिष्ठ समकादिक, शुकादिक भी इस 
रसोल्छास-अनुभव के लिए लालायित रहते हैं । 


। 


कह 
। 


६८ गोपो-गीत 


का 
सृष्टि का मूल काम है। ईश्वर ने कामना की “सो$कामयत बहु स्थाम्‌ ॥' 
(ते० २६) अपनी इस कामना से प्रेरित “मम योनिमंहद्‌ ब्रह्म तस्मिन गर्भ 
द्ाम्यहम्‌ ४ (श्रो० भ० गी० १४।३) ल्लुब्ध हुआ कारणब्रह्म प्रक्रांतरूप अपनो 
योनि से संसृष्ट होकर उसमें गर्भाधान करता है; पुरुष के अंग का सार ही शुक्र 
है। 'अंगादंगात्‌ सम्भवति' जेसे दूध के कण-कण में नवनीत विद्यमान रहता है 
वेसे ही पुरुष के अंग-अंग में रहनेवाला सार-तत्त्व ही शुक्र है। यह शुक्र गर्भ में 
निक्षिप्त होकर गर्भ-पदवाची होता है। इसी तरह स्वश्र काश चित्‌ के अंग-अंग में 
व्याप्त चितृ-प्रतिबिम्ब ही प्रकृति में निहित होता है; जेसे गर्भाधान का फल 
सन्तानोत्पत्ति है. वेसे ही अनन्त, अखण्ड, निविकार, परब्रह्म के चित्‌-प्रतिबिम्ब 
का प्रकृति में आधान होने पर प्रकृति से सम्पूर्ण विश्व-प्रपंच की सृष्टि हुई | सृष्टि 
का मूल काम कारणरूप है; सम्पूर्ण लौकिक काम कारयरूप है। भगवान्‌ स्वयं 
साक्षान्मन्मथमन्मथ हैं। कथा है कि स्वयं मन्मथ कामदेव भगवान्‌ पर विजय पाने 
हेतु चले परन्तु भगवान्‌ के पदनखमणि चन्द्रिका के दर्शनमात्र से ही मोहित हो 
उठे अतः गोपाजनाभाव को प्राप्त कर पदनखमणि-चन्द्रिका की आ राधना-योग्य 
बनने का प्रयास करने लगे । 

मनन्‍्मथ अर्थात्‌ मन को म॒ग्ध कर लेनेवाला; कामदेव अत्यन्त मोहक है. 
अतः मन्मथ है; भगवान्‌ मन्मथ के भी मन्मथ हैं, कामदेव को भो मोहित कर लेने- 
वाले हैं । सामान्यतः “मोहि न नारि नारि के रूपा! नारी अन्य तारी के रूप पर 
मोहित नहीं होती परन्तु विशिष्ट स्थिति में यह सामान्य नियम टूट जाता है; 
द्रौपदी के लोकोत्तर सौन्दय को देखकर स्त्रियों में भी अजुंन बनकर उस सीन्दये- 
संस्पर्श की कामना जाग्रत हुई । 

पात्चाल्याः पद्मपत्राक्ष्या: स्तायन्त्या जघनं घनम्‌ । 
या: स्त्रियों दृष्टवत्यस्ता:, पुम्भाव॑ सनसा ययु: ॥ 
अथवा-- 
“रंगभूमि जब सिय पग्रु धारी। देखि रूप मोहे नर-नारी ७ 
(मानस, बाल०, २४७) 

भगवती सीता के लोकोत्तर अपूर्व सौन्दये-माधुयं पर मुग्ध हो स्त्रियाँ भी 
राम-सायुज्य प्राप्त कर उस माधुर्यानुभूति के लिए लालायित हो उठीं | तात्पये 
यह कि लोकोत्तर दशा में स्त्री का स्त्रीत्व तथा पुरुष का पुरुषत्व अपगत हो 
जाता है। अस्तु, भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र को पदनखमणिचन्द्रिका का सौन्दयं-माघुये 
ऐसा अद्भुत अपूर्व था कि विश्व-मोहन मन्मथ स्वयं ही मुग्ध हो उठे; स्वयं: 
कामदेव का पुंस्त्व-भाव भी अपगत हो गया । 

लौकिक-काम बन्धन का हेतु होता है परन्तु भगवत्‌-सम्बन्ध से ग्राम्य-सुरतः 
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भी कल्याणकारो हो होता है | द्वारिका को पट्टठमहिषियों एवं गोपाज्भुनाओं को 
भगवत्‌-सम्भोग-सुख भी प्राप्त हुआ। लौकिक-कामभ के द्वारा रागादि-जन्य 
अनेकानेक संस्कार बनते हैं, इन संस्कारों से विभिन्‍न वासनाएँ उद्बुद्ध होती हें, 
वासनाएँ हो जन्म का भूल कारण हैं। जैपे भुना हुआ अन्न-बोज खाने के काम 
में आता है परन्तु अग्नि-सम्पयक के कारण उनको अंकुरोत्पादिनी शक्ति नष्ट हो 
जातो है वेसे हो भगवत्‌-सम्बन्ध से कर्मों के जन्मान्तर-प्रादुर्भाव की शक्ति 
विनष्ट हो जातो है । अथवा जैसे दोपक-बुद्धि से भो चिन्तामणि की ओर प्रवृत्ति 
होने पर अन्ततोगत्वा चिन्तामणि की हो प्राप्ति होतो है वैसे ही सर्वाधिष्ठान 
सवंव्पाप्त सवंज्ञ प्रभु की ओर किसो भो बुद्धि से यहाँ तक कि जार-बुद्धि से भी 
प्रवृत्त होने पर भो परात्पर परब्रह्म प्रभु को हो प्राप्ति होतो है | 
'नुर्णां निःश्ेयसार्थाय व्यक्तिभंगवतो नप । 
अव्ययस्याप्रसे पस्य निगुणस्य गुणात्मनः॥४ 
(श्रीम-द्रा० १०२९।१४) 
प्राणोमात्र के कल्थाण-हेतु हो निविकार, निराकार, निगुंण सच्चिदानन्द्धन 
परम-प्रभु का सगुण साकार स्वरूप में प्रादर्भाव होता है अतः जिस किसी भाव 
से भी भगवदुन्मुख हो जाने पर ही प्राणो का निःश्रेयल कल्याण हो जाता है । 
कंस ने श्रोकृष्ण को अपना छात्र एवं महाभय का कारण मानकर ही भगवतु 
स्वरूप का चिन्तन किया । 
'आसीनः संविज्ञेस्तिष्ठन्‌ भुझ्ञानः पर्यटन महोम्‌। 
चिन्तयानो. हृषोकेशगपठयत्तन्मथं॑ जगत ४ द 
ढ (श्रीम-ड्ा ० १०२।२४) 
अर्थात्‌, जैसे तत्त्वविद्‌, ब्रह्मवरिष्ठ को जगत्‌ ब्रह्ममण दशित होता है, वेसे 
हो अत्यन्त भयवश कंस को भो सदा-सवंदा-सवंत्र भगवान्‌ हृषीकेश के ही दर्शन 
होते थे । परिणामतः भुंगी-कीट-न्याय से भयभीत कंस-शिशुपालादिक को भी 
परम-गति प्राप्त हुई। कुब्जादिकों ने काम-भाव से श्रीकृष्ण को भजा; थे भी 
'प्रम-गति को प्राप्त हुईं । 
कारण क्रोध भयं स्नेहमेव्य सोहृदपेव वे । 
नित्य हरो विदधतो यान्ति तन्मयतां हि ते ४ ह 
(श्रीमड्भा० १०२९०।१५) 
अर्थातू, काम, क्रोध, स्नेह, सोहद आदि किसी भो भावना से प्रेरित हो 
आणी के एक बार भगवत्परायण हो जाने पर भुंगी-कीट-न्यायत: उसमें भगवदु- 
भाव का पूर्ण विस्तार हो जाता है तथा अन्ततोगत्वा उसको भगवतु-दर्शान एवं 
भगवत्‌-प्राप्ति हो जाती है । 


७० गोपो-गोत! 


सुष्ठु शोभना कामसुलप्रदत्वेषपि भवबन्धनाननुबन्धिनो रतिसिथुनविहारो 
यसय स सुरतः । 

अर्थातु, जिसका मिथुन-निमित्तक लौकिक-व्यवहार भो शोभन है मुक्ति- 
पर्यंवसायी है वह श्रीकृष्णचन्द्र हो सुरतनाथ है । 

गोपाज्नाएँ कहतो हैं कि “हे सुरतनाथ ! हे वरद ! आप ही सवं-प्रकार के 
कल्याण के कर्ता तथा सुख के दाता हैं, आप हो प्राणी के सम्पूर्ण आनन्द के दाता 
भी हैं; आप सबके हितेषो भो हैं तथापि हमारे हो दुर्भाग्य के कारण केवल मात्र 
हमारे ही लिए स्वामी अथवा नाथ न होकर उपतापक हो रहे हैं; वरद न होकर 
बाधक हो रहे हैं । 

विरह-व्याकुल गोपाद्भनाएँ प्रणयाधिक्यजन्य ईर्ष्या व्यक्त करतो हुई कहती 
हैं, सरसिज-पम्राट्‌ को उस अत्यन्त निगूढ़ श्री का अपहरण करके आपने 
उसको अपने नेत्रों में स्थान दिया । सर्वाधिक प्रिय को ही नेत्रों में बसाया जाता 
है अतः ऐसा प्रतीत होता है कि आपके यहाँ कुटिल मानिनी का ही अधिक 
सम्मान होता है। सरसिज-सम्राट्‌ को वहूं श्री जो पदुमासना-योगिनो है, जो 
आपमें स्पृह्ा भी नहीं रखतो तथापि आपने उसका हरण कर उसको अपने 
नेत्रों में स्थान दिया। आपके प्रति विशेषानुरागवशात्‌ अपने-आपको सापत्त्य- 
दोष से मुक्त रखते हुए हमने आपके नेत्रों में बसनेवाली इस श्री का भी अनुसरण 
किया तथापि आपने हमारा हो दृशावध किया ।” क्‍ 

जलन्धर देत्य की सती-साध्वी, पति-परायणा पत्नो वुन्दा को आपने छल- 
छदम से ही प्राप्त किया | यहाँ तक कि सती वृन्दा के शाप को अंगीकार कर 
आप स्वयं पाषाणखण्ड, शालिग्राम बन गये तथापि उसकी ही कामना रखते हैं । 
शालिग्राम एवं तुलसो का सम्बन्ध अविच्छेद्य है। 'छप्पन भोग छतासों मेंवा 
बिन तुलसी हरि एक न माने ४' शाप देने के बाद वुन्दा अपने पति के संग सती 
हो गई; उप्त चिता को राख में लोट-लोटकर श्रीकृष्ण 'हा व॒ुन्दे ! हा व॒न्दे !! 
विलाप करने लगे। भूत-भावन भगवान्‌ विश्वनाथ ने आकर श्रीकृष्ण को 
सावधान किया । परम भक्त मुचुकुन्द को आपका दर्शन भो नहीं मिला और 
दशबरी के घर पधारकर उसके फलों को भो आपने खाया । 

इन एवं ऐसी अन्य कथाओं का तात्पय अत्यन्त गृढ़ है । कल्प-कल्पान्तरों 
के, जन्म-जन्मान्तरों के सुकृत-पुझज उद्भूत होने पर जीव प्रभु द्वारा स्वोकृत होते 
हुए भी कदाचित्‌ माया-ग्रस्त ही जाता है। सम्पूर्ण भोग की तुलना में भोक्‍ता 
ही प्रधान होता है अतः भोक्‍ता जीव पर अनुग्रह कर उसके माया-जन्य-पाश का 
निवारण कर प्रभु उसको अंगीकार कर लेते हैं। अथवा;स्नेहाधिक्यवश जीढ 
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अपने प्रेमास्पद प्रभु के सम्मुख इठला उठता है। 'परवश जीव स्ववद भगवंता,. 
जीव अनेक एक श्रोकंता ४ जीव परतन्त्र है, भगवान्‌ स्वतन्त्र हैं; स्वभावतः 
जीवमात, स्वंश्वर सवंशक्तिमान्‌ का अनुसरण करता है। वबज्ञीकुवेन्ति मां भकरया 
सत्स्त्रिय: सर्त्पति यथा ए (श्रोमड्भा० ९।४॥६६) जसे सत्‌ स्त्री सत्पति का अनु- 
सरण करतो हुई उसको अपने वश्ञ में कर लेतो है वसे हो जोव भी भगवद- 
नुसरण करते हुए भगवान्‌ को अपने वश में कर लेता है। अस्तु, भगवान्‌ में 
सत्रोत्त और जीद में एरुषत्व का भाव आ जाता है। परतन्त्रतेव स्त्रीत्ते 
स्वतन्त्रतेव पुरुषत्वम्‌ ।' परतन्त्रता ही स्त्रीत्व है, स्वतन्त्रता हा पुरुषत्व है। 
परस्पर भाव-परिवत्तंन हो अत्यन्त उत्कृष्ट श्रुद्धार-वर्णनान्तगंत विपरीत-रति- 
वर्णन का रहस्प है | 

एक कथा है; जोवगोस्वामी वृन्दावन धाम में रहा करते थे; मीराँबाई भी 
यात्रान्तगंत वहाँ पहुँचों; जोवगोस्वामी को दर्शनेच्छा से मीराँताई ने उनके 
पाप्त सन्देश भेजा | उत्तर देते हुए जीवगोस्वामी ने कहला में स्त्रियों से 
नहीं मिल सकता | प्रति-उत्तर में मीराँबाई ने कहलाया कि “आज तक तो में 
यहो जानतो थो कि वृन्दावन धाम में भगवान्‌ श्रोकृष्ण हो एकमात्र परम पुरुष 
हैं अन्यथा अन्य पुरुषों का दर्शन मुझे भो अभोष्ट नहीं ।” इस प्रति-उत्तर से 
गोस्वामीजी अत्यन्त प्रभावित हुए और स्वयं हो भीराँबाई से मिलने पधारे।' 

गोपाड़ुनाएँ कह रही हैं, 'हे प्रभो! सरसिज कणिकान्तर-निवासिनी श्री 
को आपने चुरा लिया; यह श्री ब्रह्मरव है; सरप्तिज से ही ब्रह्मा प्रादर्भत होते 
हैं। ब्राहण के धन का अपहरण तो कठोरातिकठोर चोर-गण भी नहीं करते 
परन्तु आपने ब्रह्मस्व श्रो को भो. नहीं छोड़ा । इतना ही नहीं, यह पश्मचासना श्री 
योगिनी है; इसकी प्रवृत्ति अन्तर्मख्ली है, साथ ही आपसे विरत भो है तब भो 
आप उसको तो चुरा लाये परन्तु हम अनुरागिणी जनों का वध हो कर रहे हैं । 
सामान्य लोकिक रागी, कामुक व्यक्ति भो सुन्दरी-जनों का अपहरण तो कर लेते 
हैं परन्तु संहार कदापि नहीं करते । हे वरद ! हे सुरतनाथ ! आप द्वारा हमारा 
वध क्योंकर उचित हो सकता है ?” गोपाड्रनाओं की उपर्यक्त उक्तियाँ प्रणय 
कोपयकत हैं; प्रगय-कोप अत्यणिक स्नेहावेश का ही परिणाम है | जथदेव भी 
कहते हैं- 

अटति भवानब॒लाकवलाय वनेष न त+ विखवित्रम्‌ । 
प्रथयथति पुतनिकेव वधवधनिदंयधालूघरित्रम ॥ 
(गीतगोविन्द) 
१. यह बहुप्रवलित किवदन्ती अप्रामाणिक है क्योंकि उक्त दोनों के काल में. पर्याप्त 
अन्दर है । 
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अर्थात्‌, हे प्रभा ! आप जो वनों में भटक रहे हैं उसका एकमात्र प्रयोजन 
अबला-भक्षण ही है। इसमें कोई आदचये भी नहीं है क्योंकि पृतना-वध ही 
आपके निदय बाल-चरित्र की प्रशस्ति कर रहा है। विप्रयोगजन्य तीब्र-ताप से 
विदग्ध होकर गोपाज्ुनाजन श्रीकषष्णचन्द्र में दोषारोपण भी करने लगतो हैं । जेसे 
ज्ञानीजन विषयों से विरत रहने के हेतु उनमें अनेकानेक दोषानुसन्धान करते हैं 
वेसे ही गोपाड्भनाएँ भी प्रणय-कोप-वशात्‌ श्रीकृष्णचन्द्र में ही दोषानुसन्धान 
कर उनके प्रति उपेक्षा-प्रदर्शन का अभिनय करती हैं। ज्ञानी कहते हैं 
'मोक्षमिच्छसि चेत्तात ! विषयान्‌ विषवत्‌ त्यज' हे तात ! मोक्ष को इच्छा हो तो 
शब्द, स्पर्श, रूप, रस एवं गन्धात्मक सम्पूर्ण विषयों को विषसद्श जानकर 
उनका परित्याग कर दो । शंकराचायंजी कहते हैं-- 


चेतशचञ्चलतां विहाय पुरतः सन्धाप को टिहयम्‌ । 
तत्रकत्र निधेहि संवंविषयानन्यत्र च श्रीपतिम ॥ 


अर्थात्‌, हे चित्त ! चंचलता छोड़कर तू अपने सामने एक तराजू रख ले, 
 त्राजू के एक पलड़े पर अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड के सुख ओर दूसरे पलड़े पर 
श्रीकृष्णचन्द्र परमानन्दकन्द की मधर मनोहर मंगलमयी मूर्ति के सौन्दय॑-माधुय 
को रखकर तू स्वयं अपनो हो बुद्धि से तौल ले। जो तुझे वस्तुतः गम्भीर प्रतीत 
हो उसको ही ग्रहण कर ले | हे चंचल चित्त ! विचार कर देख ! अनन्त ब्रह्माण्ड 
के अनन्तानन्त वेषयिक सुख भी श्रोक्ृष्णचन्द्र आनन्दकन्द परमानन्दसुधाजल- 
निधि का बिन्दुमात्र भी नहीं है। भाव-विभोर गोपाड्ुनाएँ कह रहो हैं-- 
'मगयुरिव कपोीन्द्र विव्यधे लुब्धधर्मा 


स्त्रियमकृत विरूपां स्त्रीजित: कामयानाम। 
बलिमपि बलिमत्त्वाइवेष्टयद्ध्वाडक्षवट- 


स्तदलमसितसस्येदस्त्यजस्तत्कयार्थं:. ४ 
(श्रीम:द्भा० १०।४७।१७) 
अर्थात्‌, है सखी ! इन श्रोकृष्णचन्द्र के तो जन्मजन्मान्तरों का कौटिल्य 
विख्यात है । रामावतार में इन्होंने निरपराध वानरेन्द्र बालि को पेड़ को ओट 
से ऐसे मार डाला मानो वह जन्म-जन्मान्तर का द्वेषो हो। स्वेस्व समपंण 
करनेवाले दानव-राज बलि को वामनरूप धरकर ठग लिया और रसादवल को 
भेज दिया। कथा है, श्रीमद्‌ नारायण भगवान्‌ विष्णु वामनरूप धारण कर 
दानवेन्द्र बलि की सभा में पहुँचे | बलि को प्रार्थना पर वामन भगवान्‌ ने तीन 
पग प॒थ्वी की कामना की | दानवेन्द्र बलि ने पुनः आग्रह किया, परन्तु बटुक- 
रूपधारी भगवान्‌ ने उत्तर दिया, असन्तुष्टा द्विजा नष्ट! असन्तुष्ट द्विज नष्ट हो 
जाते हैं, सन्‍्तोष हो ब्राह्मण का मुख्य धन है । बलि के पुनः आग्रह करने पर 
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तामन-रूपधारों भगवान्‌ विष्णु ने तोन पग पृथ्वी माँगो और दो हो पग में सब 
कुछ नाप लिया। पुनः तृतोय उग पृथ्वी को माँग को । बलि ने पूछा--हे देव ! 
भोक्तः बड़ा है अथवा भोग्य ?! 4 गवान्‌ ने उत्तर दिया--भोका ही सदा बड़ा 
है ।' उस पर बलि ने अपनो पीठ भगवान्‌ के सम्मुख करते हुए तीसरे पग से भूमि 
नाप लेने के लिए कहा | भगवान्‌ ने अपना पैर बलि की पीठ पर रखकर उसको 
पाताडलोक भेज दिया । गोपाज़नाएँ कहती हैं 'ध्वांक्षयद्यःः जेसे कोआ जिस 
पत्तल में खाता है उसोमें छेद करता है वैसे हो वामन-रूपधारों भगवान्‌ ने बलि 
को बलि लेकर उसको पातालपुरी में पहुँचा दिया। हे सखी ! “'कज्जलमपि 
सुसर्ये' सब कालों में बड़ी मित्रता है; काले सब एक हो-से होते हैं| गुंजायमान 
अ्रमर को देखकर उप्पें श्राक्ृष्ण को उत्प्रेक्षा करती हुई परस्पर कहती हैं, 'देख 
सखि ! यह भ्रमर भी तो हमारे कृष्ण की तरह ही काला है, उन्हींकी तरह यह 
भी पीताम्बरधारों है; इसके भो अधर अरुण हैं और यह भी सदा हो मुख से 
वंशीनाद की तरह नाद करता है । कृष्ण की तरह यह भो सदा ही नई-नई 
कलियों का मकरन्द-पान किया करता है। काले सब बुरे होते हैं; हे सखि ! 
+तदलमसितसख्ये:” अत: काले लोगों का संग नहीं करना चाहिए ।' 
श्रदसो: कुबलणभद्षणोरञ>जनम्‌ । 


उरसो महेन्द्रभणिदाम । 
वन्दावनतरुणीनाम्‌ । 


सण्डनमखिल॑ हरिजंयति ॥ 
अर्थात्‌, भगवान्‌ श्रोकष्णचन्द्र हो ब्रज-युवतियों के कानों में कुण्डल, आँखों में 
अञ्जन, उरोजों में मृगमद एवं नोलमणि-माला आदि विभिन्‍न रूपों में विराज- 
भान हैं | ब्रज-युवतियों के सम्पूर्ण भूषणादि प्राकृत-प्रस्तर-खण्ड नहीं, अपितु 
यपरमानन्दकन्द भगवतृ्‌-स्वरूप हैं। गोपाजुनाओं का उदगार है-- 
/ईदशा पुरुषभुषणेत या, भूषधन्ति हुदयं न सुझ्चुवः। 
धिक तदी प कुलशोलपोवर्गन, घिक्‌ तदोण गुणरूपसम्पदः ॥ 
(आनन्दवुन्दावन चम्पू ८९५) 
अर्थात्‌, जिसने अपने उरस्थल को ऐसे परम पुरुष परमेश्वर पुरुषश्रेष्ठ से 
अलंकृत नहीं किया उसके सौन्दर्यादिक सम्पूर्ण गुण-गणों को धिक्‍कार है। तात्पये 
कि ऐसे व्यक्ति की गुण-गंण-राशि भी निरथंक डी है। श्रोकृष्ण-विप्रयोगजन्य 
तीज़ सन्‍्ताप से सन्त्रस्त गोपाड्रनाओं में श्रीकृष्ण-निर्वेद का भाव उद्बुद्ध होता 
है और वे परस्पर कहने उऊगती हैं--'हे सखि ! कालों का साथ ही बुरा है; आज 
से हम भी आँखों में अअजन, उरोजों में मृगमद तथा इन्द्रनोलमणिमाला, नील 
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साड़ी, नील कचुकी आदि भी नहीं धारण करेंगी। 'धलिध्ध॑ता मस्तके” काले 
बालों में भी धूलि मल लेंगी |” परन्तु क्या करें ? हे स खि ! यह कृष्ण तो हमारे 
अन्तः:करण में व्याप्त हो गया है अतः व्यसन की तरह दुस्त्यज है | 

मधुसूदन सरस्वती कहते हैं, स्वभावों भजन हरे: / आप्तकाम, पृर्णंकाम, 
परम निष्काम ज्ञानीजन किसो प्रयोजन-सिद्धिहेतु भजन नहीं करते अपितु 


5 ही उनका स्वभाव बन जाता है। हनुमानजी 'ज्ञानिनामग्रगण्यम' हैं 
तत्रापि-- 


यत्र यत्र रघुनाथकीतंनम्‌ मृतन्न तत्र कृतमस्तकाउजलि । 
वाष्पवारिपरिपुर्णलोचन॑ मार्रुत नमत राक्षसान्तकम्‌ ४ 


अर्थात्‌, जहाँ-जहाँ राघवेन्द्र रामचन्द्र के मंगलमय पवित्र चरित्रामृत का 
श्रवाह प्रवाहित होगा, वहाँ-वहाँ हनुमानजी सर झुकाए, आँखों में आँसू भरे 
अवश्य ही पधारेंगे; यही उनका स्वभाव है । 

ज्ञानी शिरोमणि सनकादिकों को भी एक व्यसन है । 

“आसा वसन व्यसन यह तिन्‍हहीं ! रघुपति चरित होइ तहूँ सुनहीं ४४ 

( उत्तरकाण्ड, दोहा ३१॥६ ) 

मूल प्रसंगानुसार गोपाजुनाएं कह रही हैं, हे प्रभो ! आप सुरतनाथ हैं तथापि 
हमारा तो वध ही कर रहे हैं। कहा जा चुका है कि एकाकी होने के 
कारण हिरण्यगर्भ को अरमण हुआ अतः हिरण्यगर्भ ने इच्छा की जाया मे 
स्थादथ प्रजायेयाथ वित्त में स्थादथ कम कुर्वीय / ( बु० आ० १४१७ ) 
भगवदिच्छा ही आदिकाम है। सृष्टि के आरम्भ में जेसा भाव रहता है, 
उत्तरकालीन प्रपञ्च भी उसीका अनुसरण करता है। 'रसो वे सः। रखे 
होवा लब्ध्वाइप्नन्दी भवति# (तै० उ० २७ ) परात्पर परब्रह्म प्रभु 

सस्वरूप हैँ; भगवद्‌-निष्ठ रस ही लोक में विभिन्‍न स्वरूपों में प्रस॒त 
ढींता है । अस्तु, तुतीय पुरुषार्थ काम के अप्रकट रहने पर आश्रय के अभाव 
में रसाभिव्यक्ति असम्भव हो जाती है। जेसे, अश्व-निर्माण में समर्थ होने पर 
भी जब तक अदृव निर्माण नहीं कर लेता तब तक अश्वपति नहीं कहलाता वेसे 
हो, हे प्रभो! आप ही शब्द, स्पशं, रूप, रस, गन्धात्मक रुम्पूर्ण सम्भोग-सुख 
के प्रवतक एवं उद्गम-स्थल हैं, सुरतनाथ हैं अतः रस-विशिष्ट का प्रादुर्भाव अनि- 
वाये है। रसशास्त्र के अनुसार भो सम्पूर्ण रसाभिव्यक्ति भगवतृ-स्वरूप रस का 
ही परिणाम है । संसार के सम्पूर्ण समीचीन एवं असमीचोन पदाथ सच्चिदानन्द- 
घन भगवान्‌ के सदृ-स्वरूप का द्वो परिणाम है। जैसे सामान्य मृत्तिका ही घट- 
विशिष्ट मृत्तिका रूप में अथवा सामान्य सुवर्ण ही कुण्डलादि विशिष्ट सुवर्णरूप 
में परिणत होता है, वेसे ही शुभाशुभ-विनिर्मुक्त अखण्ड सत्ता ही शुभाशभ 


गोपी-गीत-२ 9५ 


पदार्थ विशिष्ट रूप से प्रकट होती है। वस्तुतः शुभाशुभ विशेषण-विनिर्मक्त 
अखण्ड सत्ता ही परब्रह्म है। उसी प्रकार चित्‌ भी भगवतृ-स्वरूप ही है। सत्‌ 
एवं चित्‌ में अभेद है; जिसकी सत्ता होगी उसका भान भी अवश्य हो होगा; 
जिसका भान होगा उसकी सत्ता भी अवश्य हो होगी। अस्तु, संसार के सम्पूर्ण 
शुभ शुभ ज्ञान, शुभाशुभ विनिर्मक्त भगवत्‌ चित्‌ स्वरूप का ही परिणाम है तथापि 
शुभज्ञान ग्राह्म एवं अशुभ ज्ञान अग्राह्म है। सच्चितृवत्‌ आनन्द भो सम्पूर्ण 
प्रपञ्च का कारण है । 

“आनन्दाद्ध चेव खल्विसानि भूतानि जायत्ते आनन्देन जातानि जीवन्ति । 
आननदं प्रपन्त्यभिसंविद्वन्ति ।' (दें० 3० ३।६) 

जिस प्रक्रार सर्व विशेषणमक्त सत्‌ ब्रह्म हैं उसो प्रकार निविशेष आनन्द भी 
शद्ध परतहा ही है। शभाश भ-विशेषणशन्य सत-तत्त्व हेयोपादेयरहित हैं। सत्‌- 
तत्त्व हो सुख-तुःखादि शुभाशुभ-विशेषणविशिष्ट होकर हेय अथवा उवादेय हो 
जाता है क्योंकि काय कारण में अभिन्‍नता होतो है | जेंपे मृत्तिका का परिणाम घट 
उससे अभिन्‍न होता हुआ भो मृत्तिका के विशेषण रूप से भी अभोष्ट है अथवा 
जेसे घटाकाश, महाकाश का अवच्छेदक है और उसका विशेषण भूत घट भी 
आकाश से अभिन्‍न है उसी प्रकार शुभाशुभ विशेषण भो सत्‌-तत्त्व से अभिन्न ही 
है, तथावि व्यवहारतः विशेषण भूत होकर उसका भेदक भी हैँ । अस्तु, सत्‌ एवं 
चित्‌ की टरह ही आनन्द भी शुभाशु भातीत ब्रह्मस्वरूपभूत हो है | शुद्ध आलम्बन 
एवं उद्दीपन के योग से जिस रस की अभिव्यञ्जना होती है वह शुभ रस तथा 
अशुभ आलम्बन एवं उद्दीपद के योग से उद्बुद्ध रसाभिव्यञ्जना ही अशुभ है । 
शुभाशुभातीत विशुद्ध रसात्मक स्वरूप ही साक्षात्‌ परब्रह्या परमेश्वर है। देवता 
के आलम्बन एवं देव-विषय के उद्दीपन के संयोग रो जिस रस की अभिव्यंजना 
होती है वह भक्ति के अन्तगंत आ जातो है; रसस्वरूप परमात्मा के ततृ-तत्‌ 
देवतास्वरूप आलम्बन एवं उद्दीपन के संयोग से उद्बुद्ध भाव स्वयं हो रसात्मक 
हैं। लोकिक कान्त-कान्ता के संगम से प्रस्फुटित रसाभिव्यंजना भो मूलतः रसा- 
त्मक ही है तथापि छौकिक आलम्बन एवं उद्दयीपन के संयोग से प्रस्फुटित होने 
के कारण अप्राकृतिक नहों है। वस्तुतः शअऋआज़ार-रस ही अंगो-रस है, अन्य 
सम्पूर्ण रस श ड्रार-रस के ही अंग हैं। भगवान्‌ ही सम्पूर्ण रस के अधिष्ठाता एवं 
अधिपति है । भगवन्निष्ठ रस ही प्रसरित होकर संसार के भिन्‍न-भिन्‍न रखों में 
परिणत हो गया । 

स्वमुरत्या लोकलावण्यनिर्मक्त्या लोचनं नृणाम्‌ । 


गीभिस्ताः स्मरतां जित्त पर्देस्तानीक्षतां क्रिया: ७ 
(श्रीमड्भा० १११६) 
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अर्थात्‌, भगवान्‌ के मद्भलमय श्रोअंग के लावण्यामृत-सिन्धु के उच्छलित 
बिन्दुमात्र से हो समस्त ब्रह्माण्डान्तगंत अनन्तानन्त वस्तुओं में लावण्य प्रस्फुटित 
हुआ । 'सोकर ते त्रेलोक्य सुपासो ४” अस्तु, सम्पूर्ण रसाभिव्यक्ति भगवद्रूप का 
ही परिणाम है। 'देवी भागवत” में एक अत्यन्त मामिक कथा है; वुन्दावन धाम 
में कोई शोभा नामक नायिका थी। भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के संग वह रमण कर 
रहो थी तभो राधारानी वहाँ पधारों; राधारानी को देखकर वह नायिका भय- 
भीत हो अन्तर्धान हो गई। इसी तरह कान्ति, आभा, प्रभा आदि भिन्‍न-भिन्‍न 
नाम को गोपाड्नाएँ भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के संग विहार करती रहती हैं परन्तु 
राधारानी के आते हो भयभोत हो अन्‍्तर्धान हो जातो हैं। ऐसी सम्पूर्ण कथाओं 
का तात्पय॑ यही है कि शोभा, आभा, प्रभा, कान्ति आदि समस्त लोकोत्तर 
कल्याण-गुण-गणों को अधिष्ठात्रो देवियाँ मूतिमती होकर सच्चिदानन्द प्रभु से 
ही विहार करती हैं परन्तु नित्यनिकुञ्जेश्वरो राधारानी के आ जाने पर लुप्त 
हो जातो हैं; नित्यनिकुञ्जेश्वरों राधारानो की अद्भुत अद्वितीय कान्ति, शोभा, 
आभा, प्रशा की तुलना में अन्य सम्पूर्ण कान्ति, शोभा, आभा, प्रभा तेजहीना 
हो जाती हैं, फीकी पड़ जातो हैं, विलोन हो जाती हैं। परब्रह्मरूप सुख का 
विशेषोल्लास होने पर विविध प्रकार के वेषयिक सुख, विविध प्रकार के सविशेष 
रस संसार में प्रवृत्त होते हैं। परब्रह्म के निविकार रूप से अवस्थित रहने पर 
तृतोय पुरुषाथस्वरूय काम, सम्पूर्ण रस भो परन्रह्म स्वरूप में ही अवरुद्ध रहता 
है। अस्तु, एक निविकार, अनन्त, अलण्ड परात्पर परब्रह्म परमात्मा का रूप- 
रस हो परमानन्दकन्द श्रोकृष्ण चन्द्र, नित्यनिकुञ्जेश्वरी राधारानो, अनन्तानन्त 
व्रजाज़नाएँ, विभिन्न लीलाएँ एवं लोला-परिकर, आलहम्बन एवं उद्दीपन अनेका- 
नेक स्वरूपों में विकसित होकर 'रसानां समूहो रास:' बन गया | 

गोपाड्नाएँ कह रही हैं, हे वरद ! हे सुरतनाथ ! हम सब आपको अशुल्क- 
दासिका हैं | 'मार्गनिर्वाहक द्र॒व्यं प्रतिबन्धनिव्तंकं शुल्कः ।” मार्ग-निर्वाहक एवं 
प्रतिबन्ध-निवंक द्रव्य हो शुल्क है। भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र सुरतनाथ हैं अतः 
गोपाड्ुनाएं काम-रहूप शुल्क को याचना करतो हैं | सर्वाधिष्ठान परमानन्द- 
स्वरूप, औपनिषद परम पुरुष स्वयं रस-स्वरूप हैं तथापि परबत्रह्म के निगुंण, 
निराकार, अदृश्य, अग्राह्मय, अलक्षण, अव्यपदेशय, निविकार रूप में अवस्थित रहने 
पर सम्पूर्ण सम्भोग-सुख अवरुद्ध हो जाता है; सविशेष एवं सप्रपंथ स्वरूप में 
विकसित नहीं हो पाता । अतः हे प्रभा ! आपका स्पष्ट प्राकट्य भी होना चाहिए । 

वेष्णव-सिद्धान्तानुसार राधा-कृष्ण को स्थिति प्रकृति एवं पुरुष की अव- 
स्थिति से भो परे है; प्रकृति-पुरुष तो कुछ निम्नस्तरीय तत्त्व माना गया है। 
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<द्रे सुष्ठ्य(दिवार्ता न कलयति मनाहः नारदादिस्वभक्‍तान्‌ । 
श्रीटाधासेष. जानन्‌ सधुपतिरनिशं कुझ्ज-वीथीमपास्ते ७४ 
अर्थात्‌, अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड का उत्पादन, पालन एवं संहार, कृष्ण का 
नहीं, अपितु ईश्वर का काम है। निगुंण, निविकार, निष्क्रिय, निराकारस्वरूप 
कृष्ण सदा ही अपराशक्तिरूप रासेश्वरी, नित्यनिकुड्जेश्वरों राधारानी में ही 
अन्तर्लीन है। जैसे प्रकाश में अग्तनिहित विमर्श का बोधक भो प्रकाश ही है 
वैसे ही रासेशवरी नित्यनिकुण्जेश्वरी राधारानी में अन्ताविलीन कृष्ण का भाव 
भी प्रतिक्षण राधारानी में ही होता है। ईश्वर हो भक्तानुग्रह में प्रवृत्त होता है। 
वेदान्त-सिद्धान्तानुप्तार भी-- 
स्वत्तोडस्प जम्मस्थितिसंयमान्‌ विभो वदन्त्यनोहादयरुणादविक्रियात्‌ । 
त्तयीश्वरें ब्रह्मणि नो विरुद्धबते त्वदाश्रयत्वादुपचयंते ग्रुणे:॥ 
(श्रीम-द्वा० १०३१५) 
श्रोदामात्रे: पुहज्डिन मिलति हरति स्नेह॒वाद्धि स्वपित्रो:। 


किन्तु. प्रेमैकसीमां सधुररससुधासिन्धुसा रे रगाधाम्‌ ॥ 
( राधा-सुधा-निधि) 


अर्थात, आपके दो रूप हैं, ब्रह्म एवं इंव्वर। ब्रह्मरूप अविक्रिय, 
निगुंण, निराकरार, निष्क्रिय हैं। उत्पादकीयतत्त्व, पालनीयतत्त्व एवं संहार- 
तत्त्व विक्रियाएँ हैं अतः गुणभाव में ये क्रियाएँ भी असम्भव हैं। ईहवररूप 
मायाविशिष्ट है, सगुण है अतः ईबवर ही विश्व-प्रपंच को उत्पत्ति, स्थिति एवं 


सास-सवं॑स्व में हो होता है किवा आत्मविद्‌ तत्त्वज्ञ ब्रह्मविद्‌ वरिष्ठ आत्मा में 
हो क्रीड़ा रत रहता है वेसे ही अनन्त परमानन्द-सुधा-सिन्ध्रु कृष्ण का माधुयं-सार- 
संस्व की अधष्ठात्नी रासेश्वरी नित्यनिकुञ्जेश्वरी राधारानी में ही रमण 
सम्भव है । 

जेसे चन्द्र का अपनो चन्द्रिका पे अथवा सूर्य का अपनी आभा, प्रभा, 
कान्ति से रमण अपेक्षाकृत बहिरंग है, वेसे ही पुरुष और प्रकृति का सम्बन्ध 
तुलनात्मक दृष्टि से कुछ बहिरंग हो है परन्तु कृष्ण एवं राधा का सम्बन्ध अमृत 
एवं उप्तको परमान्तरंगा मधुरिमा किवा गंगा-जकू एवं उसकी शीतलता, पवि- 
त्रता की तरह हो परमान्तरंग एवं अभिन्‍न हैं। साक्षात्‌ परात्पर परब्रह्म परमे- 
इधर सब्चिदानन्द्धन अपने माधुय-सार-सवंस्व की अधिषान्री महाशक्ति राधा- 
रानो को अभिव्यक्त कर निरन्तर उसीमें रमण करते हैं, निरन्तर उप्तीको 
स्वप्रकाशत्व, अवेदय्यत्वे । रात्यपरोक्षत्व रूप से जानते हैं | वह वेदन का अगोचर 
होकर अपरोक्ष है। विपयंय, संशय एवं अज्ञान का अविषय ही स्वप्रकाश हैं 
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वेंदन का गोचर नहीं अतः अवेद्य हैं; अवेद्य अपरोक्ष होकर स्वप्रकाशत्व ही 
आत्मा है। अस्तु, पूर्णातुराग-रस-सार-सरोवर-समुद्भूत सरोज वुन्दावन धाम, 
सरोज-किजल्क गोपसोमन्तिनीजन, किजल्क-पराग श्रीकृष्णचन्द्र परमानन्दकन्द 
एवं पराग-मकरन्द नित्यनिकुञ्जेश्वरी, रासेश्वरो, राधारानो यद्यपि स्वभावतः 
ही अभिन्‍न हैं तथापि रस-विश्येष के विकास-हेतु उनमें भी अवान्तर भेद स्वीकृत 
होता है । 

अविद्या-भिन्‍न मोहिनी शक्ति द्वारा आप्तकाम, पृर्णकाम, परम निष्काम 
श्री कृष्णचन्द्र का भी अपनो आप्तकामता, पूर्णकामता, परमनिष्कामता को भुला- 
कर रासेश्वरी, नित्यानकुञ्जेश्वरी, राधारानी में और रासेश्वरी, नित्य- 
निकुअ्जेश्वरी राधारानी का भी अपने तदभिन्‍्न तादात्म्य सम्बन्ध को भुलाकर 
श्रीकृष्णचन्द्र में पूणंत: आकषंण होने पर ही रस-विशेषोल्लास सम्भव है; यह 
रस-विशेषोल्लास ही शुल्क अथवा मागं-निर्वाहक एवं प्रतिबन्ध-निवतंक द्रव्य है । 
विमष की अन्तर्मखता, रस का अनुल्लास ही प्रतिबन्ध है। 

गोपाडुनाएँ प्राथना कर रही हैं, अशुल्क-दासिका निधघ्नतो' हे सुरतनाथ ! 
हम आपको अशुल्क-दासिका हैं अतः हमें निर्मित्त बनाकर रसोल्लास में प्रवृत्त 
होना ही उचित है, परन्तु ऐसा न कर आप अपने विप्रयोगजन्य तीव्रताप से 
हमारा वध ही कर रहे हैं। आपकी दृष्टि सवं-घातकी है, “आयुर्मनांसि च दशा 
सह ओज आच्छंत' (श्रो० भा० १।१५।१५) आपकी यह क्र्रा दृष्टि आयु, ओज 
एवं मन को छोन लेती है परन्तु आपका स्वरूप आनन्दमय, स्वंसुखदायों है । 
हमारे रक्षण के मूल अपने आनन्दमय, सबंसुखदायों स्वरूप को तिरोहित कर 
आप अपनी इस सवं-घातकी दृष्टि से हम अशुल्क-दासिकाओं का वध कर रहे हैं । 

अथवा “अधीनो निध्न आयत्त. (अमरकोश ३।१।१६) इस कोश के अनु- 
सार यहाँ “निध्चतःः का अथं वशीकार है। जेसे मृगयु मधुर वीणानाद से 
वशोभूत कर मुग को मारता है किवा जैसे वंशो में चारा लगाकर मछली को 
वश में किया जाता है वेसे हो आप भो सरत, सानुराग नयनों से हम अशुल्क- 
दासिकाओं को वशीक॒त कर हमारा हनन कर रहे हैं । 

अथवा अहजा अदर्शनेन निध्नतः' अर्थात्‌ आप अपने मनोहर मुखचन्द्र का 
दर्शंन न देकर हमारा वध ही कर रहे हैं। आपके दर्शन के बिना जनन-मरण- 
परम्परा का बाध कदापि सम्भव नहीं होगा । इस जनन-मरण-अविच्छेदरूप 
संसृति-विच्छेद हेतु ब्रह्म-दर्शन अनिवायं है। आपका अदर्शन सरसिजश्नी को हर 
लेनेवाला है। कि बहुना, भगवह॒र्शन के बिना विश्वलक्ष्मी भी शुष्क हो जाती 
हैं, विश्व नीरस हो जाता है । जेसे कमल की उदरस्थिता श्री बाहर आते ही 
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अपक्वगर्भ के समान नष्ट हो जातो है वेसे ही आपके अदर्शन से श्री नष्ट हो 
जाती है; आपकी दृष्टि में स्थित रहकर हो वह जीवित रह सकती है। इसी 
तरह हम ब्रजाड्भनाएँ भी जन्य अनेकानेक साधनों के रहते हुए आपके अदर्शन 
में जीवन-बारण नढगढों कर पा रहो हैं; आपके अदर्शन से निश्चय हो हमारा 
हनन हो रहा है । 
श्रीवल्लभाचायं के मतानुसार सुष्टि के दो श्रकार भान्य हैं; परार्थ एवं 
आत्माथे। प्रकृति के योग से परब्रह्म में जो रस-विशेषोल्लास हुआ वही परार्थ 
सृष्टि है | शुद्धाद्वेत-मतानुसार प्रकृति स्वतन्त्र तत्व नहीं, अपितु सच्चिदानन्द 
अद्वत शुद्ध ब्रह्म का अंश ही है | सच्चिदानन्द भगवान्‌ में ही तीन भेद हो जाते 
हैं; प्रथमतः सदंशाश्रित प्रकृति किवा माया शक्ति, द्वितीय चिदंशाश्रित संवित्‌ 
शक्ति तथा तृतीय आनन्दाश्रित, आह्लादिनो शक्ति । प्रकृति के योग से परब्रह् में 
जो रसोल्लात हुआ वही परार्थ किवा आत्मार्थ पृष्टि है। व्यवहारत: जैसे जल 
एवं अग्नि का संसर्ग होने पर जल में उष्णतारूप से अग्नि अभिव्यक्त हो जाती 
है वेसे ही प्रकति एवं परब्रह्म के संयोग से चेतनादि का प्राकस्य होता है; जेसे 
काष्ठ पर अग्नि का दाहक़त्व एवं प्रकाशकत्व दोनों ही अंश प्रकट हो जाते हैं । 
आत्माथ सृष्टि में शुद्ध आनन्द का ही विकास है, शुद्ध आनन्दांश में परत्रह्म- 
स्वरूप आह्लादिनो शक्ति के योग से आनन्दकन्द परमानन्द श्रीक्ृष्णचन्द्र, रासे- 
वरो नित्यतिकुञ्जेश्वरी राधारानी, गोपीजन, लीला एवं सम्पूर्ण उपकरणों का 
प्राकत्य हुआ; आत्मा एवं लौकिक संष्टि में यही अन्तर है। सिद्धान्तानुसार 
सम्पूण ही शुद्ध परब्रह्म है तदपि वह सामान्य दृष्टि का विषय नहीं; परत्रह्म 
स्वरूप में रसोलठास होने पर ही रस-विकास सम्भव होता है। एतावता तृतीय 
पुरुषार्थ काम के आधार पर ही प्रवृत्ति सम्भव है। गोपाज्भताजन स्वयं को 
रस-विश्येष के प्रतिबन्ध को निवरतिका एवं रस-विशेष की अभिव्यड्जिका मानती 
हुई पृर्णतम पुरुषोत्तम प्रभु में रसोल्लासरूप शुल्क को कामना करतो हैं । आत्मार्थे 
सृष्टि में लोला का आविर्भाव होने पर हो लोकार्थ सृष्टि में उनकी अभिव्यक्ति 
सम्भव होती है। 
गोपाड्भताएँ कह रहो हैं--हे सुरतनाथ ! आपके द्वारा हमें सुरत-सुख को 
प्राप्ति होनी चाहिए थी परन्तु इसके विपरीत हमारा वध हो कर रहे हैं। 
श्रीमुषा दशा / आपके अदर्शंन से हम गोपाड्भरनाजनों का वध हो रहा है। 
त्रटियंगाथते त्वासवद्यताम । जटिकालपय॑न्त भी आपका अदशन हमारे प्राण- 
वियोग का कारण बन जाता है। जितने काल में सूय-रश्तिम रेणु का उल्लंघन 
करतो है अथवा जितने काल में शतपत्र कमल के एक-एक पत्र का तीब्रगतियुक्त 
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तलवार द्वारा छेदन हो सकता है उतने ही अणुकाल का अथवा उससे भी सूक्ष्म 
त्रुटकाल का आपका अदश न हो हमारे प्राण-वियोग का कारण बन जाता है। 
भागवत का उल्लेख है-- 

“रहितात्मनां नः, केचिद्‌ देहहोना: केचिद्‌ गेह्हीना अपि जीवस्ति, 

घनहोना अपि जीवन्ति परं रहितात्समनां तः कथं जीवनम्‌। 

(श्रीम:्रा० १०।३०।९) 

अर्थात्‌, गेहहीन, धनहीन होकर भी जीवन चल सकता है; कदाचित्‌ देहहीन 
होकर भी जीवन चल सकता है. परन्तु रहतात्मा होकर जीवन असम्भव हो 
जाता है। आपके न रहने पर हम “रहितात्मानः' रहितात्मा हो जातो हैं, क्योंकि 
आप ही हम सबके अन्तरात्मा हूँ । 

उपनिषदु-कथन है, 'प्राणस्य प्राण: (केनो० १२) अर्थात्‌ भगवान्‌ ही प्राणों 
के प्राण हैं। भगवान्‌ ही पारमाथिक सत्य, चेतन्य, नित्यानन्द, रस-स्वरूप हैं । 
महर्षि वाल्मीकि का भी कथन है, 'लोके नहि स विद्येत यो न राममनुन्नतः । 
(वा० रा० २३७३२) अर्थात्‌ लोक में ऐसा कोई प्राणी नहीं जो राम का अनु- 
व्रत न हो । 'रामचरितमानस” में मह॒षि वशिष्ठ का कथन है, 'प्राण के प्राण 
जीव जीवन के सुख के सुख रास” भगवान्‌ ही सुख का सुखत्व एवं जीवन की 
सम्वित्‌ शक्ति हैँ | अतः गोपाज्भनाएँ कहती हैं कि “है सुरतनाथ ! आप जो: 
हमारे प्राणों के प्राण एवं जीवन के जीवन हैं आपके त्रुटिमात्र का अदर्शंन हमारी 
मृत्यु का कारण बन जाता है । सरसिजोदर-निवासिनी यह श्री भी आपकी दृष्टि 
में ही जीवित है इनके लिए भी आपका क्षणिक वियोग असष्य है। जेसे जल-तरंगों 
से जल को निकाल देने पर उनका अस्तित्व ही लुप्त हो जाता है, वेसे ही आपके 
अददांन से हमारा अस्तित्व ही लुप्त होने लगता है। हमारे दपं-दलन के लिए तो 
आपका कटाक्ष ही पर्याप्त है। निश्चय ही परम दयाल होने के कारण आप 
हमारो मृत्यु की कामना नहीं करते अतः अपने अदर्शन से हमारी मुत्यु का कारण 
न बनें । कुत्सित काय॑ तो सवंदा सत्र वर्जित है; यह तो वृन्दावन जेसा पुनीत 
धाम है जिसकी पूजा सुख एवं शान्ति-कामना से की जाती है, अतः यहाँ तो 
वध और वह भी स्त्रियों का दुशा-वध जसा अत्यन्त कुत्सित कम कदापि नहीं 
करना चाहिए ।” गोपाजुनाए कल्पना करती हैं कि श्यामसुन्दर कह रहे हैं कि 
“सखि |! हम तो वध करते ही नहीं; तुम स्वयं ही कह रही हो कि हमारी दृष्टि 
से तुम्हारा वध हो रहा है अतः दोष हमारा नहीं, अपितु हमारो इस वध- 
कारिका दृष्टि का ही है ।” उत्तर देती हुई गोपाज्भनाएँ कहती हैं, “जंसे राजा 
स्वयं अपने हाथों से किसीका वध नहीं करता तदपि उसके रहस्यज्ञ अनुचरों 
द्वारा किये गये वध का उत्तरदायित्व राजा पर ही होता है वेसे हो आप स्वयं 
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भी हमारा वव न कर अपनी सवहारा, सवंधातकी दृष्टि से हमारा वध करा 
रह हैं अतः वस्तुत: तो आप ही इस दृशावध के लिए भी उत्तरदायी हैं । हम 
तो आपकी मित्र हैं, परम-प्रेयसी, अनुरागिणी जन हैं; हमारा वध करना तो 
मित्र-्रोह जेसा घोर पातक है।'' 

गोपाड्रनाएँ कह रहो हैं, हे श्यामयुन्दर ! अनन्त कोटि ब्रह्माण्डनाथक अखिले- 
इतर परमात्मा दासरुयंत्रव्त हमारे वशीभूत हैं ऐसा दर्प हम लोगों को हो जाने 
पर ही हमारे दपं-दलन-ठेतु 'प्रसादाय तश्रवान्तरणीणत” की गई आपकी यह अन्त- 
घान-लोल। फलीभूत हो गई; अब तो कृपा कर दर्शन देकर हमें प्राणदान करें! 
ब्रज-सीमन्तिनी-जन भगवान्‌ मधुसुदन के वास्तविक स्वरूप से पूर्णत: अभिन्ञ होते 
हुए भो लीला-हेतुमोडिनी मायाशक्ति के प्रावरण से आच्छादित हैं क्योंकि ऐश्व्य॑- 
विज्ञान संकोचकारक तथा स्वाभाविक, स्वरसिक, निर्भर अनुरागजन्य मदी- 
यत्वाभिमान का विघटक है; फलतः सम्पुर्णं लीला ही असम्भव हो जाती । 
उनकी उक्ति है-- 

स्पा: कदापि वसनाञचलखेलनोत्य धन्यातिधन्यपवनेन कृतार्थंमानी । 
योगीन्द्रदुगंभगतिम भुसुदनोषपि तसरये नमोषस्तु वृषभानुभुवों दिशेषपि ४ 
(राधा-सुधा-निधि १) 

अर्थात्‌, जिस दिशा में वृषभानुनन्दिनी राधारानी विराजमान हैं उस दिशा 
को भी हम नमस्कार करतो हैं क्योंकि अखिल-ब्रह्माण्ड-नायक, सर्वेश्वर, प्रभु 
कृष्ण जो योगोन्द्र-दुगेंम-गति हैं, जो विज्ञान-दुलभ हैं; वे भी राधारानी के वसना- 
ड्चल की हलचल से उत्पन्न पवन के संसगं से अपने-आपको धन्य मानते हैं। 
लोकदृष्टया दर्पातुभूति त्याज्य है। जीवाथं सृष्टि में अन्तर्धान-लीला लोक-विक्षार्थ 
ही हुई | यथाथ में गोपा ज़ुनाओं का यह मदीयस्वाभिमान विशिष्ट अलुंका रस्वरूप 
एवं स्त॒त्य है । नित्य-निकंजेश्वरी, राजेश्वरी, राधाय्रतती ही परम-मानिनी नपिका 
हैं | तात्पयं यह कि अनुवित गवं-प्रशमन एवं दर्प-दमन-हेतु अन्तर्धान-लोलाएं हुई । 

भगवरठ्‌-भावना-भावित चित्त की सम्पूर्ण भाव-स्थितियाँ भक्ति-रसामृत-सिध्ु 
की लहरी-कोटि में ही भान्य हैं; काम, क्रोध, ईर्ष्या, भय, स्नेह आदि किसी भी 
भावना से भगवान्‌ में चित्त लगाने से प्राणी का कल्याण हो जाता है जैसे रस- 
परिप्लुत होने पर अपक्व एवं अम्ल फल के स्वाद में भी विशिष्ट चमत्कृति आ 
जाती है वैसे ही भक्ति-रस-परिप्लत होने पर मन की विकृतियाँ भी चमत्कृत हो 
भक्ति-रसानृत-सिन्धु की लहरो-कोटि के अन्तगंत आ जाती हैं। श्री वल्लभाचार्थ- 
जी के मतानुसार ज्रजधाभ, गोप-सीमन्तिनी जन आदि सम्पुणत: आत्माथ॑ सृष्टि 
का ही विकास है, फलतः स्वभावतः ही रसात्मक है | 


र 
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अन्य एक मत यह भी है कि लक्ष्मी ब्रह्म से भिन्‍न है । लक्ष्मी, ब्रह्म एवं जीव 
दोनों से ही विलक्षण हैं; जीव अणु हैं लक्ष्मी व्यापिक्रा हैं; परब्रह्म स्वशेषी हैं 
लक्ष्मी रोष हैं। जैसे माता, पिता एवं पुत्र दोनों से ही विलक्षग हैं वेसे हो लक्ष्मी 
ब्रह्म एवं जीव दोनों से ही विलक्षण हैं। अन्यमतानुसार चित्‌ ब्रह्म की शक्ति 
है एवं सम्पूर्ण संसार चित्‌ का ही परिणाम है अतः संपूर्ण ब्रह्मात्म ही है | अचिन्त्य 
भेदामेदवादी गौड़ीय-पम्प्रदाय-मतानुसार भी लक्ष्मी जोवकोटि में ही आतो हैं 
अतः लक्ष्मी को पूर्णरूपेण अभिन्न, सत्‌-चितुृ-रूपिणी नहीं कहा जा सकता; अतः 
अचिन्त्य-भेदाभेद का प्रतिपादन हुआ | तात्पय॑ यह कि ब्रह्म सवंदा सर्वव्याप्त 
है तथापि उसकी स्फूट प्रतीति भावुक्त भक्तगण तथा आत्माराम महर्षि जनों 
द्वारा ही संभव है | 


अद्वेतमतानुसार भी “रसो वे सः (तै० 3० २।७) सम्पूर्ण रस हो सच्चिदानन्द 
परब्रह्म-स्वरूप ही है किन्तु लोला के क्षेत्र में आलम्बन एवं उद्दीपन ही कुछ 
लोकिक होते हैं। जेसे आदित्य का रूप मेघ के सम्बन्ध से आच्छादित 
हो जाता है परन्तु दिव्य उपनेत्र अथवा दूर-वीक्षण यन्त्र के सम्बन्ध से आवृत 
नहीं होता अपितु दिव्यभाव से स्पष्ट हो उठता है वेसे ही प्रपञ्चोत्पादिनी 
मलिन शक्ति के सम्बन्ध से प्रप“चरूप में प्रकट ब्रह्म का निजी स्वरूप तिरोहित 
या आच्छादित हो जाता है। परन्तु दिव्य लोला-शक्ति के योग से दिव्य-मधुर, 
सगुण एवं साकाररूप से प्रकट हो जाता है। सिद्धान्त है कि हरिहि निगुंणः 
साक्षात्‌' (श्री० भा० १०।८८।५) सत्त्वादि गुणक्ृत प्रभाव से विनिर्मुक्त होने 
के कारण ही हरि निर्गुण हैं | 'रजस्तमोष्ननुविद्ध सत्त्व रजोगुग एवं तमोगुण 
से अननुविद्ध सत्त्व भगवत्‌-स्वरूप का आच्छादक नहीं अपितु व्यवधायक है । 


श्रीधरस्वामीकृत व्याख्या अद्वेत-मत पर हो आधारित है। अद्वेत-मतानुसार 
सत्यज्ञानानन्तानन्दमात्रकरसमृतंयः' (श्री० भा० १०१३॥५४) सत्य, ज्ञान एंवं 
अनन्त आनन्दस्वरूप हो रस-मूर्ति है; तात्पयं कि माया एवं गुण-रहित, सव्व- 
अनात्मांश-विवर्जित, विशुद्ध रसमूर्ति हैं । ब्रह्मा द्वारा गोप-बालकों का उनके गो- 
धन के साथ अपहरण किये जाने पर भगवान्‌ कृष्ण स्वयं हो गोप-बालक-समूह 
एवं गोवृन्द रूप में प्रकट हुए । उस समय ब्रह्मा ने प्रत्येक गोप-बालक के सम्मुख 
चोबीसों तत्त्वों को मूतिमान्‌ हो स्तुति करते हुए देखा; अव्यक्त, मह॒त्‌, अहम, 
पञ्चतन्मात्रा एवं षोडश विकार ही चौबीस तत्त्व हैं। 'सच्चिन्मयों नीलिमा' 
द्याम तेज, विष्णुरूप कृष्ण ही दशम तत्त्व हैं | जेसे शेत्य के योग से जल हिम- 
खण्ड बन जाता है तदपि उस हिम-खण्ड का आधार एवं अस्तित्व भो जल ही 
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है, अथवा जैसे घृत एवं वरतिका दीपशिखाप्र।कट्य के निमित्तमात्र होते हैं वेसे ही 
'भगवान्‌ भी अपनी लीला-शक्ति, वेष्णवी माया द्वारा मंगलभग देह धारण करते हैं । 
यह लीला-शव्ति भगवान्‌ की परम-अन्तरंगा है। जिस प्रकार बीज में शाखा, 
पल्‍लव, पुष्प और फल सभी अंगों को उत्पन्न करने की अनेक शक्तियाँ रहती हैं 
उसी प्रकार महागक्ति में हो विश्व-विकास की समस्त शक्त्तियाँ रहती हैं। तात्पर्य 
कि वह 'भगददीय महामाया-शक्ति अनन्त शक्तियों का पुझ्न है। उसमें जिस प्रकार 
अनन्त कोटि ब्रह्माण्ड और उसके अन्तवरर्ती विचित्र भोग्य, भोक्‍क्ता और उनके 
नियामक अर्दद प्रपञत्च को उत्पन्न करने की अनन्त शक्तियाँ हैं उसी प्रकार उन 
अगन्त कोटि ब्रह्माण्डों के अधीश्वर श्री भगवान्‌ के दिव्य मंगलमय-विग्रह में 
आविभूत होने के अनुकूल भी एक परम विशुद्धा, अन्तरंगा शक्ति है । भगवान्‌ की 
अतिवंचनोया, आत्मयोग-भूता, महाशक्ति के अन्तर्गत होने के कारण अनिवंच- 
'नीयता में अन्य प्रपञ्चोत्पादनानुकूल दक्तियों के समान होने पर भी उनकी अपेक्षा 
'कहों अधिक स्वच्छ एवं दिव्य है। इस विलक्षण शक्ति का निर्देश पराशक्ति एवं 
अन्तरज्ध-शक्ति आदि शब्दों द्वारा भी किया जाता है। यह शक्ति भगवत्‌-स्वरूप 
में प्रविष्ट रहती हुई ही उसके प्राकट्य का निमित्त होती है। जिस प्रकार उपाधि- 
विरहित दाहकत्व-प्रकाशकत्व-रहित अग्नि के दाहकत्व-प्रकाशकत्व-संयुक्त दोप- 
शिखा[द रूप की अभिव्यक्ति में तेल तथा सूत्र आदि केवल निमित्तमात्र ही हें 
किवा जेसे तरंगरविरहित नीर-निधि के तरंगयुकत होने में वायु केवल निमित्त- 
मात्र ही है ठोक उसी प्रकार विशुद्ध लीला-शक्तिरूप निमित्त से शुद्ध परब्रह्म हो 
अनम्त-कल्याण-गुण-गण-विशिष्ट सगुण विश्रह में अभिव्यक्त होते हैं। तथापि 
उनका वह विग्रह वस्तुतः मूर्तिभानु शुद्ध परमानन्द ही है। उसमें उस दिव्य-शक्ति 
का भी निवेश नहीं, वह तो तटस्थ रूप से केवल निमित्तमात्र है। इसीसे भगवान्‌ 
की सगुण मूर्ति में 'भानत्दशात्र करपादसुखोदरादि' 'आनन्दसात्रकरसमृुतंय:' 
(श्री० भा० १०१३।५४) इत्यादि उक्तियाँ हैं । 
विशुद्ध सत्त्त को निभित्त मानकर निविकार सच्चिदानन्दघन परब्रह्म ही 
कऋष्णचन्द्र परमानन्दकन्द .रासेदवरी राधारानी एवं ब्रज-सीमन्तिनी-जन आदि 
विभिन्‍न रूपों में प्रकट हो गया है अतः सम्पूर्ण लीला ही शुद्ध-निविकार एवं एक- 
रस है; एतावता, भागवत-भावना-भावित चित्त के सम्पूर्ण विकार भक्ति-रसामृत- 
सिधु की विभिन्‍न लहरियाँ ही हैं; अस्तु, पह दप भी प्रभु को प्रिय है। गोपाजूनाएँ 
कह रही हैं हे यु रतनाथ ! इस मान को मनाने हेतु एवं अनुचित दपपं का प्रशमत 
'करने हेतु आप शज्षीघ्र ही प्रत्यक्ष हो जाये । 
मुग्धा एवं मानिनी ब्रजाड्भनाओं की ओर से भी यह युक्ति संगत होती है । 
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मुग्धा अनभिनज्ञा होती हैं; वे देन्य व्यक्त करती हुई भगवान्‌ श्रीकृष्ण से प्राकल्य- 
हेतु प्राथना करती हैं । हे सुरतनाथ ! सवंविध याचित कामनाओं के पूर्ण करने- 
वाले हे वरद ! सब्व॑ प्रकार के अभीष्ट वर को देनेवाले, सर्वेश्वर ! आपके विप्रयोग- 
जन्य तीव्र ताप से हम लोग सन्‍्तप्त हो रही हैं । आपके अदर्शन से निश्चय ही हम 
मृत्यु को प्राप्त हो जायँगी; अस्तु, कृपा कर आप हमारे लिए प्रत्यक्ष हो जायें। 
हे सुरतनाथ ! हम आपकी अशुल्क-दासिका; अक्रीत-दासिका हैं। विवाह से 
प्राप्त अथवा संक्रीता ही शुल्क-दासिका हैं। संक्रोता दासिकाओं को आप मारें 
अथवा जिलायें “वयं तु अशुल्कदासिका: हम तो आपकी अशुल्क-दासिका हैं । 
दशव वश्ञीभुताः आपकी इस मनोहारिणी दृष्टि के वशीभूत हो हम आपके 
सन्निधान में चली आयी हैं | आपकी दृष्टि ने शरदु-कालीन, स्वच्छ जलाशय में 
उदभूत सरसिज-सम्राट्‌ के कणिकान्तनिवासिनी श्री का अपहरण कर लिया है; 
हम ब्रजाड़नाएँ भी आपको इस दृष्टि द्वारा ही वशीभूत कर ली गई हैं। 
अशुल्कदासिका शब्द में 'कन्‌” प्रत्यय का व्यवहार है; 'कन्‌' प्रत्यय का व्यवहार 
देन्यसूचक होता है।' तात्पयं कि गोपाज्रनाएँ कह रहो हैं कि हे मदन-मोहन ! 
आपकी मनोहारिणी दृष्टि द्वारा वशोक्ृता हो हम ब्रजाड़नाएँ आपके सन्निधान 
में चली आई हैं अतः हम अड्चिता, अशुल्क-दासिका हैं और इसोलिये अधिक 
अनुकम्पनीया भी हैं । एतावता विशेषतः हम ब्रजाड्भनाओं को अपने आनन्दमय, 
सुखमय श्री अंग का दशन देकर जोवन-दान देना हो उचित है; प्ताथ ही, अपनी 
अनुकम्पामयी दृष्टि से हमारा वीक्षण भी होना चाहिए । 


मानिनी ब्रजाज्भनाएँ कह रहो हैं; हे मदन-मोहन ! आप जो अपने अदशेन 
को हेतु बनाकर इन असंख्यात अशुल्क-दासिकाओं का वध कर रहे हैं; इस अनथ॑ 
से उत्पन्न पातक से तो डरें । ये मुग्धाएँ आपकी शुल्क्र-दासिका नहीं हैं अपितु 
आपकी दृष्टि से ही आपके वशीभूत हैं अत: विशेषतः रक्षणोया हैं । इनका वध 
तो सवंथा घोर कम है अतः आप शीघ्र प्रकट होकर इनको जीवन-दान करें| 


वेदिक एवं तान्त्रिक ऐसे अनेक आभिचारिक कमं होते हैं जिनके आधार 
पर बिना रास्त्रास्त्र ही शत्रु का हनन कर दिया जाता है । गोपाजड्भनाएँ कह रही 
हैं कि हे ब्यामसुन्दर ! यह दृशावध भी आभिचारिक कम है | क्‍या यह अभि- 
चार-कमं, दृशा-घात भी वध नहीं है ? 

है मदन-मोहन ! आपकी यह दृष्टि भी एक प्रकार का शर ही है। कुसुम- 
धन्वा, कन्दप॑ कुसुम-धनुष एवं कुसुम-शर द्वारा ही सम्पूर्ण संसार को वशीभत 
किये हुए है । 
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'काम कुसुम धनु सायक लोनन्‍्हें। सकल भुवन अपने बस कोन्‍्हें ७ 
(मानस, बा० कां० २५६|१) 
सम्पूर्ण कुसुमों में सरसिज हो परम प्रधान परभोत्क्ृष्ट है। शरत्कालोन 
स्वच्छ अगाधघ जलाशय में उदभत सरसमिज-संम्राट के कणिकान्तरनिवासिनी 
नवनवायमान श्री का अपहरण कर लेनेवाली आपकी यह दृष्टि हो मानों कुसुम 
धन्वा, कन्दर्प का सर्वोत्कृष्ट शर है। आपके इन नेत्र-शरों द्वारा ही हम मंनोरमा 
रमा-जता का वध हो रहा है । ः 
सुरतनाथ ! “अध्ति सुरतियंधां ते सुरता: जो आपकें सुष्ठु रूप से रत हैं, 
जो सम्यक्‌ प्रकार से आपके भक्त हैं, वही सुरत है । इन सुरतजनों के नाथ, सुरत- 
नाथ ! आप तो स्वभाव से हो 'सुरतानां नाथः सुरतानामृपतापक:” सुरत जनों 
के तापक हैं। कहते हैं विष्णु की भक्ति करनेवाले दरिद्र हो जाते हैं । भगवान्‌ 
स्वयं भी कहते हैं कि जिस पर उनका अनुग्रह होता है उसको वे देह-गेह-हीन 
कर देते हैं। जो आपके अत्यन्त राति-प्रीतियुबत हैं उनको भी आप सदा- 
सवंदा उपताप ही पहुँचाते हैं। आपमें रति-प्रीति-युक्तनन आपके अदर्दन में 
दर्शन के लिए व्याक्रुल रहते हैं; दर्शन होने पर विप्रलम्भ-भय से सनन्‍्तप्त रहते 
हैं। रासेश्वरी राधारानो में प्रेम का ऐसा अद्भुत संचार है जिसको स्वयं 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण भी नहीं समझ पाते और ललिता प्रभृति सखियों से कहने 
लगते हैं--- 
'धृर्वानुरागगलितां मम लम्भने5पि 
लोफापवाददलितामथ मद्विपुक्तो । 
दाबानलज्वलितजातिवनोसदक्षा- 
गेतां कथं कथमहो बत सान्त्वयाधि ॥४ 
अर्थात्‌, है सखी ! यह (राधारानी) तो मेरे पृवराग में ही गलित हो चुकी 
है; मेरे सम्मिलन में भी लोकापवाद से दलित होती है; बिप्रयोग में तो यह 
दावानल-ज्वलित-जातिवनी सदृश हो जाती हैं| में इन्हें केसे सान्त्वना दूँ ? 


मानिनी व्रस्ाज़नाएँ पुनः कह रहो हैं हे वरद ! ल्वदत्तानांमपि वराणां 
खण्डकः वरान्‌ द्यति खण्डपतीति बरवः आप अपने दिए हुए वरदान का ही 
खण्डन करनेवाले हैं | कात्यायनी-ज्त के अन्तगंत आपने स्वयं ही प्रकट होकर 
हम ब्रजाड्भनाओं को स्वस्वरूप-संभोग का वरदान दिया था; अब अन्तर्धान 
होकर आप अपने दिए हुए वरदान का ही छेदन कर रहे हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
मं मानिनी भोपाड्भनाएँ दोषानुसन्धान, असूणा करती हुई 'बरद' 'सुरतनाथ' 
सम्बोधनों का प्रयोग करती हैं । 
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श्रुति-कथन है--शान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुः समाहितो भुत्वात्मन्धे- 
वात्मानं पश्यति ४ (बु० उ० ४।४।२३) 
अर्थात्‌, शानन्‍्त, दान्त, उपरत, तितिक्षु, श्रद्धान्वित, समाहित होकर अपने 
देह में, अपने आत्मा में अन्तःकरण में हो उस सर्वान्तरात्मा, सर्बान्तर्थामी का 
अनुसन्धान करो | “न गुहे बिन्टं वस्तु वनेन्विष्यते” घर में खोई हुई वस्तु को: 
घर में ही खोजना उचित है। श्रीमद्भागव॒त-कथन है-- 
त्वामात्मानं परं सत्वा परमात्मानसमेव चे । 
आत्मा पुनर्बंहिम्‌ ग्य. अहो5ज्नजनता5न्नता ॥ 
(श्रोमड्भू।० १०।१४। २७) 
देहादिकों को आत्मा ओर आत्मा को देहादिक समझकर अज्ञ आत्मा को 
खोजते हुए बाहर भटठकता है। वस्तुतः अन्तमंखता ही परम वांछनीय है, 
अन्तर्मखी प्रवृत्ति हो जाने पर प्राणो सवंत्र हो भगवत्‌-स्वरूप का अनुभव प्राप्त 
कर शांति प्राप्त कर सकता है। 
'अन्तरभवेषनन्त भवन्तमेव ह्वातत््यजन्तो मुगपन्ति सन्त: । 
असन्तमप्यन्त्यहिमन्तरेण सन्‍्तं गुणं त॑ं किप्तु यन्ति सन्‍्तः ॥॥' 
(श्रीम-ड्रा० १०।१४।२८) 
ब्रह्मस्तुति है, हैं अनन्त ! हे अपरिच्छिन्न, सर्वेश्वर प्रभो ! विज्ञ-जन शरोर 
के भीतर ही आपका अनुसन्धान करते हैं । जेसे अत्यन्त सावधानी के साथ मूंज 
में से सींक निकाल लो जाती है वेसे ही अन्नमयादि पञ्चकोषों से आवुत, सोंक- 
स्थानीय निविकार, आनन्दस्वरूप, चिदात्मा को भी प्राप्त कर लिया जाता है। 
देहेन्द्रयादि रूप उपाधि के तादात्म्पाध्यास से कतुत्व-मोक्तृत्वादि अनेक्रानथे- 
परिप्लुत आत्मा' सम्पूर्ण सजातोय-विजातोय स्वगत भेदों को त्यागकर अपने 
शुद्ध स्वरूप में स्थित हो जाता है। उदाहरणाथर्थं यद्यपि रज्जु में सप॑ नहीं है 
तथापि मिथ्याभ्रम विषयोभूत-सपं के कल्पित अस्तित्व का बोध न हो जाने 
तक विद्यमान रज्जु का अनुभव असम्भव है | अध्यारोपापवादास्यां निध्प्रव>चं 
प्रप”>च्यते ।' अध्यारोप एवं अपवाद के द्वारा हो अधिष्ठानभूत निष्प्रउञ्च ब्रह्म- 
तत्त्व का वर्णन किया जाता है । 
अध्या रोप के द्वारा ब्रह्म को निखिल-प्रपंच का चरम कारण मानकर उससे 
सृष्टि का क्रम बतलाया जाता है और अपवाद के द्वारा दृश्यमात्र का अनात्मत्व 
प्रतिपादन करते हुए साक्षी चेतन का शोधन किया जाता है । इसी क्रम से शुद्ध 
परत्रह्म लक्षित हो जाता है। जीव स्वभावतः शुद्ध तत्त्व से अनभिज्ञ है अतः इस 
दृषय-प्रपंच के कारण के अन्वेषण द्वारा हो उसका बांध सम्भव होता है । 
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अध्यारोप एवं अपवाद, दोनों ही जिसमें अधिष्ठित होने से सिद्ध होते हैं 
वह परब्रह्मय ही आश्रय नामक दरा्वाँ तत्त्व है। श्रीमदभागवत में भी आश्रय का 
लक्षण इस प्रकार किया गया है-- 
आभातइच निरोधटच यतश्चध्यवसीयते । 
स आश्रय: परं ब्रह्म परमात्मेति शब्शते ७ 
(श्रोम-द्रा ० २।१०।७) 
आभाउ!' अध्यारोप को और “निरोध! अपवाद को कहते हैं। श्रीमद्‌- 
भागवत-कथन है, 'उद्यममस्य विशुद्धध्र्थ नवानाभिह लक्षणम्‌ ! (२१०२) दशम- 
सस्‍्कम्ध में जा दशम-तत्त्व का निरूपण किया गया हैँ उसकी विशुद्धि के लिए ही 
पृ वंवर्ती नव स्कन्ध हैं । 
अभ्ष सर्गो तिसगंदच स्थान पोषणमुतयः । 
मन्वन्तरेशानुकथा निरोधो मुक्तिराश्रयः 
(श्रीम-द्रा० २।१०।१) 
अर्थात्‌ तर्ग, विसगे, स्थान, पोषण, ऊति, मम्वन्तर, ईशानुकथा, निरोध, मुक्ति 
एवं आश्रय इनमें भी दशम की विशुरद्धि के लिए ही शेष नो का कीत॑न किया 
गया है। सम्पूर्ण शास्त्र ही भगवान्‌ के बाडग्मय-विग्रह हैं। श्रीम-ड्भागवत 
भगवान्‌ का राविशेष-निविशेष सम्मिलित-स्वरूप है; उसमें सगग-विसर्गादि दसों 
तत्त्वों का सांगोपांग वर्णन है किन्तु दशम-स्कन्ध में केवछ आश्रय नामक दहम- 
तत्व का ही वर्णन है। दशमें दशमों हरि:। जिस प्रकार एक सुधारसिधु में 
नाना प्रकार के तरंगों का प्रादुर्भाव होता है उसी प्रकार दशम-स्कन्ध में जितनी 
लीलाओं का प्रादुर्भाव हुआ है वे सब भगवान्‌ की नित्य-लीला की ही अभिव्यक्ति 
मात्र हैं, अतः भगवल्लीला-सम्बन्धी जितने विषय हैं वे सब भगवत्गप हैं । 
मधुसूदनजी कहते हैं, 'नीलं महो धावति ॥' अर्थात्‌ महानू-नील-तेज यमुना- 
पुलिन-पर दौड़ रहा है । तात्पयं कि जिसके तेज से दीप्त होकर सूय॑ प्रकाशवान्‌ 
हो रहा है, जो अनन्त ज्योति है 'ज्योतिषामपि छज्ण्योति: ! ज्योतियों का भी 
ज्योति है, वही परात्पर परब्रह्म नोल महः” क्ृष्णरूप में यमुना-पुलिन पर क्रीड़ा 
कर रहा है । 
शंकर।चाय कहते हुं-- 
्रह्माण्डानि बहुनि पंकजभवान्‌ प्रत्थण्डमत्यद्भतान्‌ 
गोपानू_ वत्सयुतानदशंयदजं॑ विष्णनशेषांइ्च यः। 
शभ्भुयंच्चरणोदक॑ स्वशिरसा ध्ते थ पृतित्रयात्‌ 
कुष्णो वे पृथगस्तु कोषपि कृतयः सच्चिन्सवो नोलिमा' 
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अविकृत सच्चिन्मयी नीलिमा ही कृष्ण है | 'मूतित्रयात्‌ पथगस्तु' जो ब्रह्मा- 
विष्णु-महेश, त्रिमूति से भिन्‍न हैं, जिसने ब्रह्मा को भी अपरिगणित ब्रह्माण्ड 
दिखाए; ब्रह्माजी स्तुति कर रहे हैं । 


'क्वाएहू॑ _तमोमहदहंखचराग्निवाभसंवेष्टिताण्डघटसप्र वितस्तिकाय: । 
बवेदग्विधाइविगणिताण्डपराणुचर्यावाताध्वरो मविवरस्य च ते महित्वम्‌ ॥ 
(श्रीम-द्रा० (०१४११) 
अर्थात्‌, कहाँ मैं साढ़े तीन हाथ ब्रह्माण्ड घट को महिमा में अभिमान करने- 
वाला और कहाँ आप जिसके रोम-रोम में कोटि-कोटि ब्रह्माण्ड व्याप्त हैं। जेसे 
वातायन से आतो हुई सूय-रश्मि के अन्तगंत अत्यन्त सुक्ष्म रेणु परिलक्षित होती 
है वेसे ही आपके प्रत्येक रोमकूप में परमाणु-तुल्य अनन्त ब्रह्माण्ड परिव्याप्त हैं; 
प्रत्येक ब्रह्माण्ड अपने परिमाण से सप्त-वितस्ति-का्य' साढ़े तीन हाथ है; प्रत्येक 
ब्रह्माण्ड अष्टावरण-समावृत है। प्रकृति-तत्त्व, महत्‌-तत्त्व, भहं, ख-आकाश, 
चर-वायु, तेैज-अग्नि, जल एवं भू-पृथ्वी हो अष्टावरण हैं| कहीं-कहीं सप्तावरण 
भी मान्य हैं; सप्तावरण को माननेवाले प्रकृति-तत््व को आवरण के अन्तर्गत 
नहीं मानते । 'रामचरित-मानस' में काकभुशुण्डिजोी कहते हैं 'अष्टावरण भेद 
करि, जहूँ लगि रहि गति मोर ४! काकभुशुण्डिजो जहाँ-जहाँ गए वहीं-बहीं उनको 
राघवेन्द्र रामचन्द्र की भुजा पीछा करतो हुई दीखी । प्रत्येक ब्रह्माण्ड अष्टावरण- 
समावृत है; प्रत्येक ब्रह्माण्डान्तगंत प्रत्येक वस्तु अष्टावरण-समावत है; इस प्रकार 
के अपरिगणित ब्रह्माण्ड का परिभ्रमण आपके एक-एक रोम में हो रहा है। 


'देखरावा मातहि निजहि अद्भुत रूप अखंड । 
रोम-रोम प्रति लागे कोटि-कोटि ब्रह्मण्ड ॥४ 
(मानस, बा० का० २०१) 


प्रत्येक ब्रह्माण्ड के ब्रह्मा विशिष्ट होते हैं; किसी ब्रह्माण्ड में ब्रह्मा चतुर्मख 
हैं तो अन्य ब्रह्माण्ड में अष्टमुख, द्वादशमुख, षोडशमुख भी हैं । पुराणों में एक 
रोचक कथा है; किसी ब्रह्मा को वैराग्य हो गया अतः उन्होंने भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
के यहाँ अपना मुक्ति-तामा पेश कर दिया । भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने उनको समझाया- 
बुझाया, परन्तु ब्रह्मा ने उनकी एक भो बात न मानी और अपना त्यागपत्र देकर 
आ गये । लोटते हुए रास्ते में ब्रह्माजी ने देखा कि असंख्यात ऊंटों की कतार 
चली आ रही है; उत्सुक होकर ब्रह्मा उन लोगों से पुछताछ करने लगे; मालूम 
हुआ कि प्रत्येक ऊँट पर दो-दो पेटियाँ हैं; प्रत्येक पेटी में दस-दस ब्रह्मा हैं जो 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण के यहाँ भेजे जा रहे हैं; उनको जो पसन्द होगा उसको वे रख 
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लेंगे, शेष लौट बायेंगे । तो ब्रह्माजी स्तम्भित हो गए आर कहने लगे, भाई, 
तुम लोग लौट जाओ; मैं हो त्याग-पत्र देकर आया था परन्तु अब में अपने 
कार्य-भार को पुनः सँभाल लेता हूँ ।' 

इसी तरह, वुन्दावन-धाम, गोकुल-धाम में ब्रह्मा को विष्ण-स्वरूप परिलक्षित 
हुंआ | आनन्दकन्द-परमानन्द श्रीकृष्णचन्द्र ही प्रत्येक गोप-बालक, ेनु, गोवत्ा 
एवं उनके वसन-अलंकारादि सम्पूर्ण विभिम्न स्व॒रूपों में प्रकट हुए; उन सब 
विभिन्न स्वरूपों के सम्मुख चौबोसों तत्वों को मतिमान्‌ हो स्तुति करते हुए 
ब्रह्मा ने देखा ' अव्यक्त, महत्‌, अहम, पंचतन्मात्रा एवं षोडश विकार ही चोबीस 
तत्त्व हैं। शंकराचायंजोी कह रहे हैं, जिस विष्णु के चरणोदकरूप गंगा को 
भूत-भावन भगवान्‌ विश्वनाथ भी निरन्तर अपने मस्तक पर धारण करते हैँ 
वही दशम-स्कन्ध का वर्णनीय दशम-तत्त्व, संब्चित्मयी नीलिमा, इंयाम-्तेज, 
श्रीकृष्णहए में अव्रतरित है। 'भवन्तभेव मृगयपन्ति सन्त: विज्ञ-जन असत्‌ का 
परित्याग करते हुए आपका हो अनुसन्धान करते हैं। “न च॒ पुनरावर्तते' 
(छा० ८।१५।१) इस सत्‌ को, इस दशम-तत्त्व को जान लेने पर पुनरावृत्ति, 
पुन्जन्म गहीं होता । 

मन्त्र-ब्राह्मणात्मक वेद, श्रुतियों की अधिष्ठात्री देवियाँ ही गोप-कन्याओं के 
रूप में आविभूत हुईं; भगवन्‌-सम्मिजन, भगवतृ-स्वरूप-सम्भोग-सुखहेतु-विह्भला 
है। श्रुतियाँ प्रार्थना कर रही हैं। “'शरदुदाशये, स्वच्छ-जलाशयसदशे अन्तःकरणे; 
उदाशयो जलाशय: 0 शरत्कालीन पद-प्रयोग से स्वच्छता अभिप्रेत है। तात्पय॑ 
कि दारत्कालीन अग्राध स्वच्छ जलाशयस्वरूप साधक के निर्दोष शान्त, दान्त, 
उपरत, तितिक्षु, श्रद्धावान्‌ु, समाहित अन्तः:करण में ही आपका सम्यक्‌ दर्शन 
सम्भव है। कथंचित्‌ तो सबंत्र ही भगवत्‌-दर्शन हो जाता है, तथापि वह दर्शन 
फलपयंवप्तायो नहों होता। जैसे मेघाच्छनत सूय॑ हो आच्छादक मेघ का 
अवभासक भो है वैसे हो अज्ञानाच्छन्न-चित्त हो ज्ञान का द्योतक भी है। जैसे 
सम्यक्‌ प्रकाश होते हो अन्धकार नष्ट हो जाता है वेंसे ही सम्यक्‌-ज्ञान उत्पन्न 
होते हो अज्ञान नष्ट हो जाता है । अविचारितरमणीयं जगत्‌' अर्थात्‌, अविचार 
के कारण ही जगत्‌ रमणीय प्रतीत होता है। 'अज्ञानभासकत्वेन, अहंकार- 
भासकत्वेन अहूं शान्तः, अहुं मूढः, अहूं घोर: आदि” विभिन्‍न प्रकारों से 
अहं का प्रकाश जिपमें होता है वह वस्तु अन्त:करण में ही सतत प्रकाशित है । 
“शरदुदाशये' शरत्कालीन स्च्छ जलाशय सदृश शान्त उपरत तितिक्षु समाहित 
श्रद्वास्वित चित्त में ही दशा दशशनेन भगवददर्शनिन' भगवद्‌-दर्शन एवं साक्षा- 
त्कार से अन्तःकरण को विषथाकाराकारित वृत्तियाँ तथा अनिवंचनीय अज्ञान 
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दोनों का बाधन कर लेनेवाले विज्ञ साधक का जगत में पतन अथवा बन्धन नहीं 
होता । अज्ञान एवं प्रपञच का स्फुरण ही बन्धनकारक है। कारणभूत अज्ञान, 
सुषुप्ति स्वप्न एवं जाग्रत्‌ तीनों ही अवस्थाओं में अनुभूत होते हुए भी निद्राकाल 
में ही सर्वाधिक अनुभूयमान होता है तथा अन्त:करण की विषयाकाराकारित 
वृत्तियाँ जाग्रतू-काल में ही सर्वाधिक प्रखर होती हैं। विषयाकाराकारित वृत्तियो 
का स्फुरण ही जगत्‌ है। अधिष्ठानस्वरूप परमात्मा के विज्ञान में जब प्रपञ्च- 
बुद्धि बाधित हो जाती है तब उपादानता एवं निमित्तता परमात्मा में हो बाधित 
ही जाती है; इस स्थिति में काय-कारणातीत शुद्धस्वरूप को अभिव्यक्ति है। 


“विष विषान्तरं जरयति स्वयमपि जींयंति ४' 


जेसे एक विष अन्य विष का प्रशमन कर स्वयं भी ज्ञान्त हो जाता है 
अथवा दुग्ध दूसरे दुग्ध को शान्त करके स्वयं भी जोर्ण हो जाता है किवा जेसे 
कतक-रेणु (निमेली बूटी) जल की मलिनता को लेकर स्वयं भो नीचे बेठ जाती 
है ऐसे ही महावाक्यजन्य ब्रह्माकाराकारित वृत्ति इतर सम्पूर्ण विषय-विषयिणी 
वृत्तियों को प्रमाप्त कर स्वयं भी जीणं हो जाती है। अस्तु, जो विज्ञ भगवत्‌- 
साक्षात्कार से अज्ञान एवं अज्ञानजन्य विभिन्‍न वृत्तियों को बाधित कर स्थिर 
हो जाता है उसका 'संसारे वधो न भवति' संसार में वध नहीं होता है; 
विनाश के हेतु अज्ञान के समाप्त हो जाने पर विनाश असम्भव हो जाता है। 
सरसिज” का अथ “ज्ञान! भी है; कहीं-कहीं सरस शब्द का प्रयोग ब्रह्म में किया 
गया है । उदाहरणतः 'यदालोक्याह्वादं॑ हद इव निमज्ज्यामृतमये' (शि० म० 
२५) अर्थात्‌, जेसे कोई प्राणी अमृत के हद में निमज्जन करके आनन्द का 
अनुभव करते हैं | अस्तु सरसिजं का अथं हुआ 'ब्रह्मणि-जातम्‌ ॥' 

'साधुजात' अर्थात्‌ जिसकी उत्पत्ति का सम्यक्‌ विवेचन सम्भव हो एवं 
जिसमें कार्य-कारण की सुव्यवस्था हो । इस पद में बहुव्रीहि समास मान लेने 
पर इसका अथं होगा अनिवंचनोयोत्पत्तिमत्‌ । जैसे आनन्द चेतन्यात्मक ब्रह्म 
से दुःखात्मक तथा जड़ प्रपंच का आविर्भाव सम्भव है वेसे ही परमार्थ सत्य 
परमात्मा से मिथ्या प्रपंच का प्रादुर्भाव मानना युक्त है। अस्तु, परमानन्द 
स्वप्रकाश, परमाथं-सत्य भगवान्‌ से हो दुःखात्मक, जड़ात्मक मिथ्या, अर्थात्‌ 
अपा रमार्थिक, व्यवहा रोपयोगी, व्यावहारिक प्रपंच का प्रादुर्भाव होता है; जगत्‌ 
का मूल भ्ज्ञान है, स्वप्रकाश चित्‌ अखण्ड बोध से भिन्‍न, चिद्िन्न अचित्‌ ही 
अज्ञान है ) जैसे अग्नि को दाहिका शक्ति किवा बोज की अंकुरोत्पादिनी शक्ति 
अग्नि अथवा बोज से विलक्षण होती है वेसे ही त्रिकालाबाध्य सद्गप ब्रह्म को 
प्रपंचोत्पादिनी शक्ति भी उससे विलक्षण एवं अनादि है; त्रिकालाबाध्य रूप सत्‌ 
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से विलक्षण उसकी शक्ति शुद्ध सद्रप अधिष्ठान के बोध से बाधित हो जाती है 
परन्तु ब्रह्म-तत्व कदापि बाधित नहीं होता। “ेदोभेद्य॑ भिन्‍नत्ति, स्वर्माषे 
शिन्‍नति' जैसे भेद अन्य भेदों को भिन्‍न करता है वैसे ही स्वयं को भी भिन्‍न 
कर लेता हैं | नेयायिकों का मत है, 'शज्ञेयं जानाति स्वमषि जानाति ४ आत्मा 
ज्ञेय को भी जानता है, अपने को भी जानता है। अज्ञा् जगत कल्पनाबोजम्‌ 
भवति, स्वकल्पनाबीजमपि भवत्ति! अज्ञान हो जगत्‌ एवं स्वकल्पना का भी 
कारण होता है। एतावता परमात्मनिष्ठ वह शक्ति जिससे परमात्मा स्वयं को 
परल प्रपञचरूप से व्यक्त करता है सत्‌ एवं अरात्‌ दोनों से विलक्षण होने के 
कारण अनिव॑चनोय है; “गनिवंचनो योत्पत्तिभत्‌' यही साधुजात जगत्‌ है। 

'सत सरसिजम्‌' अर्थात्‌ जो सरसिज सत्‌ है, जो अभावरूप नहीं है; नेयायिक 
सिद्धान्तानुसार अज्ञान ज्ञानाभावरूप है। “अज्ञानेनाव॒तं ज्ञानं तेन मुह्यन्ति जन्तजः 
(श्री० भ० गो० ५।१५। ज्ञान-स्वरूप ब्रह्म अज्ञान से आच्छादित है। ज्ञानाभावरूप 
अज्ञान में आवरण-कतंत्व नहीं हो सकता; भावाभाव के असमकालिक होने से ज्ञान 
से ज्ञानाभावरूप अज्ञान का नाश भी नहीं हो सकता अत: अज्ञान सदसद्विलक्षण 
माया शवितरूप ही है। नाहं प्रकाश: सर्वध्य योगसायासमावतः' (श्री० भ० गो० 
७।२५) इत्यादि वचनों से मशगा द्वारा ज्ञानानन्दस्वरूप ब्रह्द का आवरण कहा गया 
है। एवावता योगगाया एवं अज्ञान दोनों ही आवरण होने के कारण अचित्‌ 
हैं। स्वप्रक'श अखण्डबोध चेतन्य से भिन्‍न ही अचित्‌ अथवा अज्ञान है। शक्ति 
एवं शक्तिमान में वस्तुतः अभेद होते हुए किचित्‌ मात्र भिन्‍नता है अतः सत्‌ 
सरसिजं' कहा--अर्थात्‌, जो सत्‌ है, जो अभावरूप नहीं है, साथ ही, 'साधुजात- 
उत्सरसिजज अनिर्धंचनोयोत्यत्तिमत्‌ अज्ञानं तदेव आभासमानं' अनिवंचनीय है 
उत्पत्ति जिसको ऐसा अज्ञानवत्‌ प्रतीत होता है वहु अनिवंचनोय अज्ञान सरसिज 
ब्रह्म में रहनेदाला अज्ञान | साधुजात सत्सरसिज और उसके उदर में रहनेवाली 
श्री 'उभयमपि पुष्णाति इति श्रोम्ुट अर्थात्‌ साधुजातसत्सरसिजोदरश्रीमुटतया 
श्रोमुषा' अर्थातू, अनादि अनिव॑चनीय अज्ञान और अनादि अज्ञान के उदर 
में रहनेवाली श्रो, वह श्री भगवद-दर्शन से बाधित हो गई। तात्पय कि भगवत्‌- 
स्वरूप-साक्षात्कार होने पर सात्त्विक-असात्विक, अनुकूल-प्रतिकूल, राजस- 
तामस, भ्राद्याग्राह्म, यहाँ तक कि ऐद्वय, ज्ञान, वेराग्यादि सम्पूर्ण सदसद्‌ 
वृत्तियाँ भी बाधित हो जातो हैं और एक अखण्ड, अनन्त, स्वप्रकाश भगवान्‌ ही 
अवशिष्ट रह जाते हैं । 


न च पुनरातर्सते न च पुनरावत्तंते! (छा० ८।१५। १) “आत्मा वा थरे द्रष्टव्य: 
श्रोतव्यों पन्तव्यो निदिध्यासितव्य: (बु० उ० २!४५) आदि श्रुतियाँ व्रज-सीम- 


९२ गोपी-गोत 


न्तिनी, गोपाड्भरनास्वरूप में तत््व-विवेचन करती हुई कह रही हैं, हे पृर्णतम ! पुरु- 
पषोत्तम ! हे सुरतनाथ ! सव॑ प्रकार के याचित, कामित पदार्थों को प्रदान करनेवाले 
हे वरद ! सं प्रकार के अभीष्टदाता, हे सर्वेश्वर ! हे सवं-प्राणिपरम-प्रेमास्पद ! 
आपके दशंन से अपरोक्ष साक्षात्कार से अनादि अनिवंचनीय अज्ञान और तत्‌ तत्‌ 
विषयाकाराकारित वत्तियाँ दोनों का हो हनन कर देनेवाले, बाध कर देनेवाले 
'विद्वान्‌ का इस संसार में हनन बाध नहीं होता । अज्ञान साधजात सत्‌ है, अनिवैच- 
नीय उत्पत्तिवान्‌ है। 'सरसिजं' यह अज्ञान ब्रह्म हृद से उद्भूत है, 'शरदुदाशये 
साधुजातसत्सरसिजोदरश्रोघ्रुषा दृशा ४ अज्ञान एवं अज्ञान के कार्यरूप उसकी 
श्री, दोनों का ही आपके “दुशा' दर्शन से समूल उन्मूलन हो जाता है | अपरोक्ष 
भगवतृ-साक्षात्कार से अनादि, अनिवंचनोय अज्ञान एवं तज्जन्य विषयाकारा- 
कारित वृत्तियों के बाधित हो जाने पर अखण्ड अनन्त निविकार परात्पर पर- 
ब्रह्म हो प्रतिष्ठित हो जाता है फलत: सम्पूर्ण दुखजाऊरू का अन्त हो जाता है। 
अतः हे सुरतनाथ ! हे वरद ! शरदकालोन स्वच्छ अगाध जलाशय सद्श हमारे 
अन्त:करण में आपका अपरोक्ष साक्षात्कार हो; आपके दह्शनमात्र से हमारा 
अज्ञान एवं तज्जन्य विषयाकाराकारित वृत्तियों का बाध हो जायगा | फलतः 
हमारे सम्पूर्ण दुःख समूल उन्मूलित हो जायेंगे । 


विषणलाप्यगाद्‌ व्यालराक्षसाद वर्षणारुताद्‌ वेशतानल।त्‌ 
वृषमयात्मजाद विध्वतोभयाद ऋषभ ते वर्य रक्षिता मुहः ॥३॥ 


अर्थात्‌, है ऋषभ ! विष-संपृक्त यमुनाजल, अधासुर, इन्द्रकोप-जन्य भयंकर 
वर्षा, दावानल, वुषभासुर, व्योमासुर आदि अनेकानेक संकटों से आपने बारम्बार 
हमारी रक्षा की हैं । 

ज्रेजाड़नाएं कह रही हैं कि हे सर्वेश्वर ! “विषवक्षोडपि सम्बध्य॑ स्वयं 
छेत्तुमसाम्प्रतम' (कु० सं० २५५) विषवृक्ष को लगाकर उसका भो उच्छेदन 
कोई स्वत: दी नहों करता; है ब्रजेन्द्रनन्दन ! आपने तो समय-समय पर विविध 
भयंकर उपद्रवों से रक्षण कर हमारा पालन ही किया है तथापि अब अपने 
अदर्शन को कारण बनाकर हमारा विनाश ही कर रहे हैं | क्‍ 

विषजलाप्ययाद बय॑ रक्षिदाट, विणजलेन यः अप्ययस्तस्माद्‌ वयं रक्षिता:' 
हे श्रोकृष्ण ! जिस समय यमुना-जल के अन्तगंत कालिय-जहृद के अत्पन्त विषमय 
जल का पान कर भोप-बालक अपने गोधन सहित मृत्यु को प्राप्त हुए तथा इस 
संताप से संपूर्ण बज ही नष्टप्राय हो रहा था उस घमय आपने अपनी मंगल- 
मयी अमृत-वर्षिणी कृपा-दृष्टि से ग्वाल-बाल-मंडली एवं उनके गाय-बछड़ों को 
जीवन-दान देकर सम्पूर्ण ब्रजधाम को ही जीवन प्रदान किया, उनकी रक्षा की ) 

“पालराक्षसाद' अघाएुर ने भयंकर विषधर अजंगर का विशालकाय रूप 
धारण किया; इस विशालकाय विषधर ने अपना एक जबड़ा आकाश से और 
दूसरा पृथ्वी से सटा दिया; अपनी जिह्वा को इस तरह फेला दिया मानो कोई 
अत्यन्त प्रशस्‍्त राजमार्ग हो; अजगर को बड़ी-बड़ी दंष्टाएं राजमार्ग के दोन 
तरफ छोटी-छोटी पवत-श्रेगे-सी प्रतीत होती थीं | ग्वाल-बाल 'भ्रमवश उस मार्ग 
पर चल पड़े; उस पथ पर चलते हुए ग्वाल-बाल-मण्डली कल्पना कर रही है कि 
इस लाल-लाल माग॑ पर दोनों तरफ फेली हुई पहाड़ियाँ किसी अजगर की जिद्ठा 
एवं बिकराल दंष्रावलि को तरह प्रतीत हो रही हैं; इस घाटी में जो दुर्गंधयुक्त 
गरम वायु बह रहो है वही मानो अजगर के उदर से आती हुई दुगन्धयुक्त इवास 
है; बाल-मण्डली विचार भो रही है कि कहीं हमारी कल्पना ही सत्य हो जाय तो 
भो हम तो निर्श्चित ही हैं; निश्चय ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण द्वारा बकासुर की तरह 
ही इसका भो विनाश हो जायगा; अस्तु, सवथा निर्रिचत हो वह हँसती-खेलती 
बाल-मण्डलो उस मार्गरूप जिद्ठा पर निभंय हो चल पड़ी । अजगर में यह विशेष 
बगत्कार होता है कि अपने श्वास के आकर्षण से ही वह अपना आहार खींच 
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लेता है; स्वेच्छया प्रवृत्त इस बालक-मण्डली को भी अजगर ने अपनी इवास द्वारा 
पूर्णंत: आकर्षित कर निगल लिया | अधासुर के उदर में पहुँचकर ग्वाल-बाल 
उसकी भीषण विष-संपृक्त-जठराग्नि से दग्ध होने लगे । इस विपत्ति में पड़कर वे 
रक्षा हेतु प्राथंना करने लगे। अनन्यनाथान्‌ सुरक्षयासि! इन अनन्य-नाथ ग्वाल- 
बालों को रक्षा करूँगा ऐसा संकल्प कर बालक श्रीकृष्ण भी उस काल-राक्षस के 
उदर में घुस गए और अपनी महिमा सिद्धि शक्ति द्वारा अपने आकार की अतिशय 
वृद्धि करते हुए अधासुर के पेट को फाड़कर ग्वाल-बाल एवं उनके गोधन को 
मुक्त कर अपनी अमृत-वर्षिणी दृष्टि द्वारा उनको प्राणदान दिया । 


अघ, पाप हो असुर है। जेसे अजगर द्वारा लील लिए जाने पर उस ग्वाल- 
मण्डलो के जोवन की कोई आशा नहीं रह गई वेसे ही प्रापरूपी अजगर के फंदे 
में फँंसने पर प्राणी के कल्याण की कोई आशा शेष नहों रह जाती । जेसे अघासुर 
के पेट में फेंसे हुए ग्वाल-बाल उसको भोषण विष-सम्पृक्त-जठराग्नि ऐे दग्ध होने 
लगे वेसे ही पापरूप अजगर के फंदे में फँसा हुआ प्राणो भी दृष्कमंजन्य विषय- 
ज्वाला से दग्ध होता रहता है। पाप-कमं द्वारा तदनुकूल प्रवृत्ति एवं तज्जन्य 
संस्कार बनते जाते हैं; दूषित प्रवृत्ति एवं संस्कारों के कारण पुनः पाप-करम बन 
जाता है। अन्योन्याश्रित घटोवत्‌ यह प्रवाह उत्तरोत्तर अभ्यासरूप में परिणत 
हो जाता है। जेसे “कण्टकेन कण्टकोद्धार: एक कांटे से दूसरा काँटा निकाला 
जाता है वेसे हो एक अभ्यास से दूसरे अभ्यास को मिटाया जा सकता है। 
संत्कमं एवं प्रभु-चिन्तन का अभ्यास करने पर असत्‌ कम एवं दुरविचार की 
शंखला स्वत: नष्ट हो जाती है। अस्तु, सत्संग, सत्कमं एवं सदवाणी का अभ्यास 
निरन्तर करना चाहिए | 


“बदन्ति तत्तत्त्वविदस्तत््वं यज्ज्ञानमदहयम्‌ । 
ब्रहति परमात्मेति भगवानिति बब्यते ॥४ 
(श्रीमदभा० १।२।११). 


अर्थात्‌, तत्वविदु-जन उप्तकों हो तत्व कहते हैं जो कि अद्वितोय ज्ञान है; 
स्वप्रकाश, अखण्ड, अनन्त जो ज्ञान है वही तत्त्व है। सम्पूर्ण वस्तु का बोध हो 
जाने पर जो अन्त में अवशिष्ट रह जाता है वह सवरेषी तत्त्व ही ब्रह्म, परमात्मा 
एवं भगवान्‌ आदि शब्दों से कहा जाता है। निराकार, निविकार, अद्गत, अनन्त, 
अखण्ड, पृर्णसत्ता, परब्रह्म शब्द से अनन्त ब्रह्माण्ड का उत्पादक, पालक, संहारक, 
स्वज्ञ, सवंशक्तिमानू, सर्वश्वर, परमात्मा शब्द से तथा अनन्त कल्याण गुण-गणों 
से विशिष्ट, अनन्त, सोन्दयय, माधुय, सोरस्य, सौगन्ध्यादि गुणों से युक्त तत्त्व हो 
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भगवान्‌ शब्द से व्यपदिष्ट है। अद्वितीय जो ज्ञान है वही तत्त्व है इस श्रति से 
परब्रह्म का प्रतिपादन होता है । 
थयतो वा इमानि भूतानि जाथन्ते | येन जातानि जीवन्ति । 
यत्पपन्त्गभिसंविशन्ति + तद्विजिज्ञासस्व ( तदूब्रह्म ति ७ 
(तै० उ० ३१) 
अर्थात्‌, जितमें अनन्त कोटि ब्रद्माण्ड की उत्पत्ति, स्थिति एवं विलूप होता 
है वहाँ परात्पर ब्रह्म है। 'यः सर्वज्ञ:, सबंबित्‌ यस्य ज्ञानमयं तपः ४! (मुं० १।१।९) 
अर्थात्‌, जो सवज्ञ, सामान्येन-स्व-पदार्थ-ज्ञाता है वह सवंवित्‌ अर्थात्‌ सव॑ंविशेषज्ञ 
है; यही ईश्वर का स्वरूप है। ईशावास्पं; ईष्टे इति ईशः, ईइवरः ४” जो 
ईशन-कर्ता, नियन्त्रण, शासन-कर्ता है वही ईश्वर है। ईश शब्द का वाच्याथे है 
'नियन्त्रण-कर्ता, शासन-कर्ता परन्तु लक्ष्यार्थ शुद्ध स्वप्रकाश, अशेषविशेषातीत, 
निविशेष परात्पर ब्रह्म ही है। ईश्वावास्य॑' अर्थात्‌ ईश्वर के द्वारा सम्पूण विश्व 
का व्यसन, आच्छादन हो; जिस प्रकार चन्दन और अगरु जेसे दिव्य सौगन्ध्य- 
सम्पन्त काछ्ठ में भी जल ७वं मृत्तिका के दोघंकाछोन संसर्ग से सड़ जाने पर 
दुर्गन्धि प्रकट हो जाती है वेसे ही अविद्या माया के संसर्ग से अनन्त सर्वाधिष्ठान 
स्वप्रकाश ब्रह्म में नाम-छूप-क्रियात्मक प्रपंच के अध्यारोप के कारण दुःखरूपता 
प्रादर्भन होटी है। जैसे चन्दन-काष्ठ के पुत: निधर्षण से उस ओपाधिक दौगेन्ध्य 
का दिनाश तथा स्वाभाविक सोगन्ध्य का प्रस्फुटन हो जाता हैं वेसे हो 'ईशावास्यं' 
ईश पद के लक्ष्यार्थ परातर ब्रह्म, सत्यं शानमनन्तं ब्रह्मा (तै० उ० २।१११) की 
अपरोक्षानभूति होने पर उपाधिजन्य दुःख जड़ अनुतं” विश्व-प्रपझच का बाध 
हो जाता है | शाप्त्र का कथन है कि-- 
असप्ये वत्मंनि स्थित्वा ततः सत्य समोहते ४ 
(वा० प० ब्र० का०) 


अर्थात्‌, पहले असत्य मार्ग पर चलकर ही सत्य पस्तु को प्राप्त किया जा 
सकता है; तात्पय कि भिथ्या प्रतिबिम्ब के द्वारा ही सत्य बिम्ब का अनुमान 
सम्नव है; यह देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, अहंकार, अनृत जड़ ही हैं तथापि इन्हीं- 
के द्वारा हम अनन्त, अखण्ड, स्वप्रकाश, विशुद्ध, परात्पर परब्रह्म को जान लेते 
हैं। श्रीम-द्वागवत-वाक्य है-- 
'एथा बृद्धिमतां बुद्धि: सनोधा व भनीषिणाम्‌ । 
यत्‌ सत्यमनतेनेह. मत्येनाप्नोति सामतस्‌ ॥' 
(११।२९०॥२२) 
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अर्थात्‌, अनृत से सत्य को, मत्य से अमृत को प्राप्त कर लेना ही बुद्धिमानों 
की बुद्धिमानी एवं मनोषियों को मनीषा है। ब्रह्म निविशेष है; वही “सत्यं ज्ञान- 
मनन्तं ब्रह्म' (त० उ> २।१।१) सत्य-स्वरूप, ज्ञान-स्वरूप एवं आनन्द-स्वरूप है; ये 
शब्द अपने पारमाथिक अर्थों में पयंवसित नहीं होते; यथार्थतः इन शब्दों से किसी 
न कसी वस्तु की निवृत्ति होती है; जितने भो शब्द हैं वे कोई न कोई विशेषण 
हैं और किसी न किसी वस्तु का अपनोदन करते हुए ब्रह्म में परिवर्तित हो जाते 
हैं। उदाहरणतः: सत्य” शब्द से मिथ्या वस्तु का अपनोदन होता है। अतः ब्रह्म 
सत्य है का तात्पयं हुआ नाम-रूप-क्रियात्मक मिथ्या जगतृ-प्रपञ्च से भिन्‍न 
तथा उसका भासक जो सत्य है वही ब्रह्म है। इसी तरह ज्ञान शब्द से 'जाडया- 
भावाधिकरणोपलक्षित ब्रह्म” जड़ता का अत्यन्ताभावाधिकरण ही ब्रह्म है; यही 
सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म (त० उ० २।१॥१) है; अस्तु, सूक्ष्मातिसूक्ष्म ब्रह्म की 
उपासना-हेतु अनेक विशेषणों का ध्यान करना पड़ता है। 

उपलक्षित स्वरूप में भेद होने पर स्वभावत: ही उपलक्ष्य में भी भेद हो जाता 
है। रामायणान्तगंत श्रोराम-स्वरूप, श्रीमद्भागवतान्तर्गत श्रीकृष्ण-स्वरूप, शेव- 
ग्रन्थान्तर्गत शिव-स्वरूप, वेष्णवागमान्तर्गत श्रीविष्णु-स्वरूप तथा तन्‍त्र एवं. 
शाक्तागमान्तर्गत शक्ति किवा भगवती आदि विभिन्‍न स्वरूपों से उस एक अनन्त, 
अखण्ड, निविकार, अद्वेतात्मक, परात्पर, परब्रह्म का ही बोधन होता है तथापि 
उनके स्वरूप, ध्यान एवं विशिष्ट लीलादि उपलक्षणों के आधार पर उनमें भेद 
भी स्वीकृत हें । 

भिन्न-भिन्न उपलक्षणों के आधार पर अपने-अपने इष्ट का ध्यान किया 
जाता है। जिनको भगवान्‌ राधवेन्द्र रामचन्द्र का दृष्ट है उनके लिए भगवान्‌ 
राघवेन्द्र रामचन्द्र के पदारविन्दों का, हस्तारविन्दों का तथा रावणादि राक्षसों 
के लिए भय एवं विभीषणादि भकक्‍तजनों के अभयकारक-स्वरूप का चिन्तन 
उचित है । 

प्रातनंभासि रघुनाथपदारविन्द॑ वच्तञांकुशादिशुभरेखि सुखावहं से । 

योगोन्द्रमानसमधुव्रतसेव्यमानं दशापापहूं सपदि गोतमधमंपत्नया: 0 

प्रातभंजासि रघु-यकरारविन्द॑ रक्षोगणाय भयद वरदं निर्जेन्यः। 

यद्राजसंसदि विभज्य महेशचापं सीताकरग्रहणमंगलमाप सद्यः ॥ 

प्रातवंदासि वचसा रघुनाथनाम वाग्दोषहारिसकर्ल शमलं निहन्त । 

यत्पावंती स्वपतिना सह मोक्षकामा भक्तया सहल॒हरिनामसमं जजाप ॥ 


अर्थात्‌, जिसने भरी सभा में महेश का चाप भंग कर सीता के मंगलमय 
पाणिग्रहणरूप मंगल को प्राप्त किया, जिनके चरणारविन्द वज़्, अंकुश, 
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ध्वजादि चिह्नों से युक्त हैं उन भगवान्‌ श्री रामचन्द्र का मैं ध्यान करता हूँ। 
भगवद्‌-पादारविन्द के वच्च्र-चिह्न का ध्यान करने से सम्पूर्ण पाप तत्क्षण 
वर्जाहत होकर नष्ट हो जाते हैं। भगवान्‌ के पादारविन्द का अंकुश, विषय- 
रूप जल में निमम्न मनरझूय मत्स्य को बरबस खोंच लेता है अथवा महामत्त 
गजेन्द्रहप मन को वशीभूत कर लेता है। सू्य-चिह्न के ध्यान से अज्ञानान्धकार 
का तत्काल अपनोदन एवं स्वप्रकाश तत्त्व का सम्यक्‌ सफरण होता है । 
सहस नाम राम सुति सिव बानो | जपि जेईं पिय संग भवानों ॥ 
(मानस, बा० क।० ६) 
जिस राम-ताम को विष्णु-सहस्ननाम तुल्य समझकर भगवती पाज॑ंती अपने 
पति भगवान्‌ शिव के संग सदा जपती रहती हैं, रेसे रघुनाथ रामचन्द्र के 
मंगलमय पवित्र नाम का प्रात:स्मरण सर्व प्रकार के पाप का शमन एवं वाणी- 
दोष का अपहरण करनेवाला है। भगवन्नामोच्चारणरूप वाक्‌-व्यवहार से 
वाडम्मय-क्ष रणरूप अपराध का विनाश हो जाता है। 
जिनको भगवान्‌ कृष्णचन्द्र का इष्ट है वे परमानन्दकन्द कृष्णचन्द्र का ही 
ध्यान करे | 
बंशी विभूषितकरान्नवनी रदा भाव्‌ पी ताम्बरा दराण बिम्बफलाघ रोष्ठात्‌ । 
पूर्णन्दुसुन्द रमुखादर विन्दनेत्रात्‌ क्ृष्णात्परं किसपि तर्वमहं न जाने ७ 
(मधुसूदन सरस्वती) 
ऐसे हो भूत-भावन विश्वनाथ सदाशित्र, राजराजेश्वरी त्रिपुर-सुन्दरी 
ललिता पराम्बा आदि भन्‍्य इष्ट के भी विभिन्‍न उपलक्षण हैं । 
निराकार-उपासना हेतु सर्वश्वरता, सर्वज़्ता, सवंशक्तिमत्ता की भावना 
अनिवाये है »तः निराकार ब्रह्मचितन भी निगुंण नहीं है; जेसे आकाश 
निराकार होते हुए भो शब्द-गुण संयुक्त है वसे ही निराकार, परात्पर, परजह्म 
भी सवज्ञता, सवशक्तिगत्ता, सवंगन्धत्व, सर्वकामत्व, सव रसत्व, अखण्ड-बरह्माण्ड- 
नायकत्व, पालकत्व आदि दिव्यातिदिव्य गुण-गणों से संयुक्त हैं। सतत चिन्तन 
से प्रवत्तियां अन्तर्मली होती हैं; अन्तर्मली प्रवृत्ति होने पर मन शांत हो जाता 


है; मन के शांत होगे पर विभिन्‍न उपलक्षणों का बाधपृव॑क तत्त्व-साक्षात्कार 
हो जाता है । 


ग्वाल-बालों के रक्षार्थ श्रीकृष्ण भी उनके संग ही व्याल-राक्षस के उदर में 


प्रविष्ट हुए; अघासुर का उदर हो श्मशान है; अनेकानेक प्राणियों के उद्धार-हेतु 
ही भगवान्‌ शंकर अधासुर के उदररूप इमशान में भी आविर्भत होते हैं । जेसे 
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बन्दियों के शिक्षार्थ शिक्षक को भी बन्दी-गृह में ही प्रवेश करना पड़ता है वेसे 
ही प्राणियों के कल्याणार्थं ही अनन्तकोटि-ब्रह्माण्ड-नायक, सर्वेश्वर, प्रभु संसार 
में अवतरित होते हैं । 
गोलोकधाम, साकेतधाम, वकुण्ठधाम से भगवान्‌ का संसार में अवतरण 
हुआ । सगुण परब्रह्म का लोक हो ब्रह्मलोक है; ब्रह्मलोक ही उपनिषद्‌ एवं 
ब्रह्मसूत्र की दृष्टि से चतुर्मख ब्रह्मा का लोक, विष्णुपुराण के अनुसार महा- 
विष्णु के उपासक के लिए वेकुण्ठधाम, रामायण के अनुसार भगवान्‌ राघवेन्द्र 
रामचन्द्र के उपासक के लिए साकेतधाम, ब्रह्मवेवर्त एवं श्रीमद्भागवत के 
अनुसार कृष्ण के उपासक के लिए गोलोकधाम है तथा परात्पर परब्रह्म के 
उपासक के लिए ब्रह्मलोक है। पुराणों के मतानुसार कार्य-कारणातीत ब्रह्म का 
धाम ही साकेतधाम है जो ब्रह्मलोक से भी परे है। साकेतधाम के भी अनेक 
भेद मान्य हैं। अनन्त-कोटि-ब्रह्माण्ड से परे अनन्त-कोटि-ब्रह्माण्ड-नायक, 
सर्वेद्वर एवं उनके ध्वाम की स्थिति को मान लेने पर उपर्युक्त पौराणिक कल्पना 
संगत हो सकती है । 
यद्यपि परम स्नेहमयी, कल्याणमयी, अम्बा भी कृप में गिरे हुए अपने प्राण- 
प्रिय पुत्र के रक्षार्थ चोत्कार तो करती है तथापि स्वयं उस कूप में कूद नहीं 
पड़ती परन्तु सव॑ं-सखा, सवे-हितकारी एवं सवं-रक्षक सर्वान्तर्यामी प्रभु जीव के 
उद्घधार-हेतु उसके संग ही अघरूप अजगर के नरकरूप उदर में भी प्रविष्ट 
हो जाते हैं.। 
थो विज्ञाने तिष्ठन्‌ विज्ञानादन्तरो य॑ विज्ञानं न वेद यस्य विज्ञान शरीरं 
यो विज्ञानमन्तरो यमयत्येष त आत्माइन्तर्याम्पम्ृतः' 
(बहदा रण्यक उप० ३।७२२) 
विज्ञान ही जिसका कलेवर है, जो विज्ञान में ही स्थित है फिर भी 
विज्ञान जिसको नहीं जान पाता वह अन्तर्यामों तत्त्व ही परमात्मा है जो 
सदा, सवंदा, सवंत्र हो जीवात्मा के साथ असंग, अलिप्त एवं द्रष्टारूप से 
रहता है । भस्तु, सर्वान्तर्यामी परमात्मा भी जीवात्मा के उद्धार-हेतु उसके संग 
ही अघासुर के उदररूप नरक में प्रविष्ट हो जाते हैं। महर्षि वाल्मीकि की 
कथा प्रसिद्ध ही है । महर्षि होने के पूव वे एक घोर डकेत थे; खून-खराबीं एवं 
लूटमार करके अपने कुटुम्ब का भरण-पोषण करते थे। अकस्मात्‌ भगवदनुग्रह- 
वशात्‌ कुछ महात्मा लोग घूमते हुए उसो वन-प्रान्तर में पधारे; डाके की ताक 
में लगे डकेत ने अभ्यासवश डाका डाला; महात्माओं ने उसको समझाया कि 
अपने कमं-फल का भोक्ता प्राणी स्वयं ही होता है; जिस कुटुम्ब के पालन-हेतु 
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व्यक्ति शुभाशुभ सम्पूर्ण कर्मों को करता है उनके फल का भागो एकमात्र वहो 
होता है । डाक ने महात्माओं की सीख को चालाकी ही समझा; परानुग्रहरत 
महात्माओं ने डाकू क्रो सुझाव दिया, “तुम हम लोगों को अपने रस्से से एक पेड़ 
में बाँध दो और स्वयं अपने परिवार से पूछ आओ ।” डाक को यह सलाह 
उचित प्रतोत हुई; तुरन्त ही उसने उन महात्माओं को एक पेड़ से बाँध दिया 
और स्वयं अपने परिवार में जाकर प्रत्येक सदस्य से पूछने लगा कि “में लूटमार, 
खून-खराबी कर तुम लोगों का पालन करता हूँ। वया तुम लोग मेरे पाप में 
भी भागीदार बनोगे ?” परिवार के प्रत्येक व्यक्ति ले उसके कठोर कम-फल में 
हिस्सा बँटाने से एकदम अस्वीकार कर दिया; डाकू को ज्ञान हो गया; वह 
महात्माओं की शरण में लोट आया; वह डाकू ही 'भरा-मरा' जप कर म 
हो गया। यहाँ तक कि भगवान्‌ राघधवेन्द्र रामचन्द्र ने भी लोक-व्यवहारतः 
महर्षि वाल्मीकि के चरणों में नमन किया । तात्पयं कि एकमात्र सर्व-सखा 
सर्व-हितकारी, सर्वान्तर्यामी परमात्मा ही सदा-सवदा-सर्वत्र, गर्भवास में भी 
नरक में भी जीवात्मा के संग-संग रहता हुआ भी जल में कमल-पत्र इव असंग 
एवं निर्लेप रहता है। सर्वेश्वर भगवान्‌ ही एकम्रान्न अकारण-करुण, करुणा- 
बहणालूय एवं अशरण-शरण हैं । 

“दिषजलाप्ययाद वर्षभारुताद वयं रक्षिताः सुहुमेहु/ अनेक प्रकार के 
विषादि भयों से आपने बारम्बार हमारी रक्षा की तथापि अपने विप्रयोगजन्य 
तीज संतापस्वरूप विषम-विष-सम्पृक्त सिन्धु से हमारा उद्धार न करते हुए आप 
अब भी अन्तर्धान ही हैं। चान्द्रमसी ज्योस्स्ना से व्याप्त जगत्‌ भी आपके 
विप्रयोग क्रे कारण भीषण विषमय ताप का जनक विषम-विष-संपुक्त सिंघु बन 
गया है। चान्द्रमसी ज्योत्स्तना सर्वेदा-रूुवंत्र अमृतवर्षिणी ही होती है तथापि 
भगवत्‌-विरहजन्य संताप के कारण गोपाजुुनाओं को वेपरीत्य की ही भावना 
होती है। 

व्रजआाड्भनाएँ. पुन: कह रही हैं, हे ऋषभ ! कशणादिगुण-पूर्ण सर्वश्रेष्ठ 
ब्जेन्द्र-नन्दन ! कालिय-कुल के व्यालों को तो आपने रमणक-द्वीप भेज दिया 
परन्तु हम त्रजाड्रना आपके रमणक-द्वीप के विहार-पुलित में आपके भुजंग- 
भोगाभ भुजों से संपृष्ट होकर विरह-विष-ज्वाला से दग्भ हो रही हैं; हे ब्रजेन्द्र- 
कुमार, हमारे कण्ठ में अपनी भुजाओं की माला पहनाकर आप हमारा दुःख 
दूर करें | बकादि राक्षसों का. संहार कर आपने उनसे हमारी रक्षा की परन्तु 
अब आपके अन्तर्घान हो जाने से आन्तर-मनोज-छप राक्षस द्वारा हमारा वध 
हो रहा है । 'द्वासुपर्णा सपयुज्ञा' जेसी उक्ति के अनुसार आप यद्यपि सम्पूर्ण विश्द 
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के ही सुहृद हैं तथापि अन्तर्धान होकर अपनी विरहानल-ज्वाला से विश्व-दाह 
का ही कारण बन रहे हैं; अस्तु, प्रतीत होता है कि आप विश्वमित्र नहीं, अपितु 
विव्वामित्र ही हैं | हे प्राणथन ! तृणावत आदि राक्षसों से भी आपने हमारी 
रक्षा की; जिस समय तृणावत॑ वात्यारूप से व्रजधाम का संहार करने के लिए 
प्रस्तुत हुआ उस समय आप तृणावत के विनाश हेतु ही अन्तर्धान हुए थे, आपके 
वियोगजन्य असह्य ताप से संपूर्ण व्रजधाम ही दग्ध होने लगा; ब्रजधाम की 
दशा का अनुभव कर आपने शीघ्र ही प्रकट होकर हम सबको जीवन-दान 
दिया । इन्द्रप्रेरित प्रलयंकारी मेघों के भीषण वर्षण के प्रसंग में ही वेद्यत, अनल, 
वज्त्पात एवं उल्कापातादिकों से भी आपने हमारा रक्षण किया | 


इसी तरह आपने वृषभासुर एवं मयात्मज व्योमासुर जेसे भयंकर राक्षसों 
से भी हम ब्रजवासियों का रक्षण किया। उपर्यक्त सभी प्रकार के भय एवं 
रक्षण की परम्परा से हम ब्रजवनिताओं का कोई प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं था; संपूर्ण 
ब्रजधाम एवं व्रजनिवासियों के अन्तगंत ही हमारी भी रक्षा स्वतः हो गई; परन्तु 
अब जब कि हम गोपोद्भुनाओं से ही प्रत्यक्ष सम्बन्ध है, केवल हमें सन्तप्त करने 
के लिए हो आप अनन्‍्तर्धान हो रहे हैं; अपने प्राकत्य से हमारी रक्षा न करते हुए 
हमारी मृत्यु का ही कारण बन रहे हैं । 


हे ब्रजेन्द्रनन्दन ! आप ऋषभ हैं अतः हमारी रक्षा-हेतु दीक्षित हैं तथापि 
हमारी रक्षा नहीं कर रहे हैं । हमारी रक्षा हेतु आपको कोई त्याग, कोई 
बलिदान भी नहीं करना पड़ रहा है; केवल आपके मुखचन्द्र का दर्शन ही 
पर्याप्त है। “बितर बोर नस्तेष्घरामतम्‌' हे वीर ! अपने अधरामृत का वितरण 
करें | 'इतररागविस्मारणं नृणां' आपका अधरामृत सम्पूर्ण इतर रागों का 
विस्मारक है; वही वस्तु जों आपके लिए अत्यन्त सरल किवा तुच्छ, नगष्य है. 
हमारे लिए सवंस्व है; तात्पयं अधिकार से है। स्वयं लोभरूप आपका अधर ही 
इस विशुद्ध रस का वितरक है। 


श्रीमद्भागवत के द्वादश-स्कंध में भगवतृस्वरूप का आध्यात्मिक विवेचन 
है | तदनुसार धर्म ही भगवान्‌ का वक्षःस्थल है, अधम पीठ एवं साक्षात्‌ लोभ 
अधर हैं । भगवान्‌ के मंगलमय मुखचन्द्र की सुमधुर अधर-सुधा हो सर्वोत्कृष्ट 
धन है | लोभ-तत्त्व की अधिष्ठात्री देवता स्वयं लोभ ही इस अमूल्य धन का 
वितरक है। महाभारत में एक रोचक प्रसंग है। पाण्डवों ने राजसूय यज्ञ किया, 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने दुर्योधन को हो कोषाध्यक्ष बना दिया; कौरवों से अपने 
मनोमालिन्य के कारण पाण्डवगण आशंका-प्रस्त हो उठे; भगवान्‌ श्रोकृष्ण ने 
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उनको आश्वासन दिया; भगवान्‌ श्रोकृष्ण जानते थे कि दुर्योधन के हाथ में ऐसी 
रेखाएँ पड़ो हैं जिनके प्रभाव से वह थाहे जितना ख्े करे उसका खजाना सदा 
भरा ही रहेगा; जितना वह खच् करे उतना हो खजाना भर जाय ! कोषाध्यक्ष 
नियुक्त होने पर दुर्योधन ट्वेघगशात्‌ खजाना लुटाने लगा परन्तु उसकी अपनी हे 
रेखाओं से प्रेरित पाण्डवों का कोष सदा भरपूर ही रहा। फलत:ः पाण्डव्रों की 
ही प्रसिद्धि हुई। तात्पय कि योग्य व्यक्ति को हो कोषाध्यक्ष बनाता कल्याणकारी 
होता है। 


आचायंमतानुसार, साधन में विधि-निषेव होता है; फछ विधि-निषेवाततीत 
है। वलल्‍लभाचार्यजी ने भी फलाध्याय लिखा है; वस्तुतः सम्पूर्ण 'बेणुगीतः ही 
फलाध्याय है।- भगवान्‌ सवपिक्षया फलस्वरूप हैं; उनके मुखचन्द्रेतर अन्य 
अवयवों में साध्य-साधन-भाव भी हैं, मुख्ारविन्द केवल मात्र साध्य-फलस्वरूप 
है । जिस समय भगवान्‌ के चरण, भुजाएँ एवं दृष्टि दृष्ट-दर्प-दलन-हेतु अग्रसर 
होती है उस समय तत्‌-तत्‌ अवयव साधनस्वरूप हैं परन्तु जब उन्हीं चरणार- 
विन्द एवं हस्तारविन्द-संस्पर्श से तथा मंगलमयी दृष्टि के प्रेम-त्रीक्षण से भक्ता- 
नुग्रह होता है तब वे साध्यस्वरूप हो जाते हैं परन्तु भगवन्‌-मुखचन्द्र में केवल 
साध्यरहूपता ही है। इस सवंथा फलस्वरूप मुखचन्द्र की अधर-सुधा ही सम्पूर्ण 
'फलों का सार विशुद्ध रस है । 


अधिकार-भेद से भगवदधरामृत के भी तीन प्रभेद हैं--देव-भोग्या, भगवत्‌- 
भोग्या एवं सर्वा-भोग्या | स्वभावतः ही भगवन्‌-मुखचन्द्र की मंगलमयी अधर- 
सुधा-विशुद्ध रसनिधि के यथायोग्य वितरण में कोई अत्यन्त कुशल कोषाध्यक्ष 
ही सम हो सकता है; अस्तु, साक्षात्‌ लोभ ही इस रसनिधि का कोषाध्यक्ष 
है। अबाध-प्राप्ति ही अर्थी की कामना है; यथायोग्य वितरण कोषाध्यक्ष का 
कोशल है। तात्वयं कि अकारण-करुण, करुणा-वरुणालय, अशरण-शरण, भक्त- 
वत्सल भगवान्‌ भक्त की योग्यतानुसार ही उसको स्वसंस्पशंजन्य आनन्दरूप 
फल प्रदान करते हैं तथापि भावातिरेक के कारण भक्त को भगवत्-कापंण्य की 
ही प्रतोति होती है; भगवदाइलेष-सुख से भक्‍त सदा हो अतृप्त रह जाता है| 
विरहातुरा गोपाड्भनाएँ भो भाव-विभोर होकर हो भगवान्‌ श्रीकृष्ण में कापंण्य- 
दोष का आरोप करती हैं | 


गोपाड्भनाएँ कल्पना करतो हैं कि उनके प्रियतम भगवान्‌ श्रोकृष्ण कह रहे 
हैं कि हे बत्रजसीमन्तिनी जनो ! हमने तो अत्यन्त भयंकर सन्‍्तापों से आपकी 
आरम्बार रक्षा को है। स्वयं आपके ही वचन इसके प्रमाण हैं। इतने पर भी आप 
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लोग कह रही हैं कि हम आपंका वध कर रहे हैं। आपका यह कथन विरोधा- 
भास एवं अप्रामाण्य-दोष से युक्त है । 

प्रति-उत्तर में ब्रजाड्भनाएँ कहती हैं, 'हे ऋषभ ! स्वयं हो हनन करने की 
लालसा से ही आपने अनेकानेक आपदाओं से हमारी रक्षा की है | ऋषभ ते 
बयं रक्षिता मुहु:' ।” यहाँ 'ऋषभ' शब्द भर्ताथ में प्रयुक्त हुआ है। ब्रजाज्भनाएँ 
व्यंग्य कर रही हैं हे भर्ता ! भर्ता होने के कारण आपको हमारा भरण करना 
ही उचित है तथापि आपने हमारा दशावध ही किया; इतने पर भी अब अपने 
अदश न से हमारे प्राणों का अपहरण कर रहे हैं अतः यही प्रतीत होता है कि 


स्वतः वध करने की लालसा से ही आपने इस विपत्ति-परम्परा से हमारा रक्षण 
किया है । 


इस गीत में भगवान्‌ श्रीकृष्ण द्वारा विष-संपुक्त यमुना-जल, व्याल राक्षस, 
अघासुर, वर्ष, मारुत एवं अशनिपात आदि विभिन्‍न भयों से सम्पूर्ण ब्रजधामः 
के अन्तगंत ही अपने भी रक्षण की चर्चा करती हैं। वस्तुतः उपर्यक्त सब भय 
श्रीकृष्ण पर ही थे तथापि क्ृष्ण-मंगल में ही अपने मंगल का अनुभव करने के 
कारण ब्रजाड्भनाएँ उन उपद्रवों को अपना ही भय मानती हैं। इसो प्रसंग में 
गोपाड्नाओं द्वारा वृषासुर-व्योमासुर आदिकों के वध का भो उल्लेख हुआ है; ये: 
लीलाएं रासलोला के बाद हो हुईं । भगवद्ग॒पा ब्रजसीमन्तिनीजनों में प्रेमोद्रेक के: 
कारण सहज सर्वज्ञता है। विशेषतः विरहजन्य आति से प्रेम का विशेष उच्छलित 
होना व्यक्त है। एतावता भविष्य की स्फूरति स्वभावतः ही हो जातो है। 
श्रुतिरूपा गोपाड्ुनाएँ भी त्रिकालज्ञा हैं अतः अपने प्रातिभ-ज्ञान से भविष्य-वर्णन 
करने में सम हैं। किसी विशेष प्रमाण के अभाव में अकस्मात्‌ स्फुरित होनेवाला 
ज्ञान ही प्रातिभ-ज्ञान है। 

निवृत्तिपक्षीय अर्थाभिव्यक्ति के अनुसार 'क्षरः सर्वाणि भृतानि कूटस्थो$क्षर 
उच्यते । उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमात्मेत्युदाहतः ७ (श्री० भ० गी० १५१६-१७) 
अर्थात्‌ सम्पूर्ण कायंभूत क्षर है; कूटस्थ हो अक्षर है; परमात्मा क्षराक्षराभ्यां 
बविलक्षण:ः परमात्मा हो क्षराक्षरातोत, कार्यकारणातोत है; 'कटो वज्चना- 
छद्मता तया तिष्ठति इति कूटस्थः अव्याकृत माया-विशिष्ट चेतन्य ही माया 
के द्वारा अनेकधा व्यक्त होता है, वही परमात्मा है। श्रुति-कथन है--स उत्तमः 
पुरुष: (छा० ८१२३ ) 'हरियंयेकः पुरुषोत्तम: स्मृती महेश्वरस्त्यम्बक एव 
नापरः' हरि भगवान्‌ ही पुरुषोत्तम हैं, व्यंबक महेव्वर हैं । 

“व्यालराक्षसात्‌ वृषमयात्मजात्‌ बय॑ रक्षिताः' श्रुतियाँ कह रही हैं, हे प्रभो ! 
आपके द्वारा ही हमारा रक्षण होता है । वेदों में अननुष्ठापकत्व लक्षण भी अप्रा- 
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माण्य होता है; जो वेद में अपने अर्थ का अनुष्ठान नहीं करा पाता उसमें 
अननुष्ठापकत्व लक्षण अप्रामाण्य हो जाता है। कहीं ज्ञात अर्थ का ज्ञापक होने 
से अनुवादकत्ट लक्षण अप्रामाष्य होता है। जहाँ अनधिगत-गन्तुत्व न होने पर 
जञात-ज्ञापकता होती. है वहाँ अनुवादकत्व लक्षण अप्रामाग्य होता है। अष्ट-दोष 
से दूषित विकल्प जिस पक्ष में होता है वहाँ जननुष्ठापकत्वलक्षण अप्रामाण्य 
होठा है वर्योकि वह स्वायं का अनुष्ठान नहीं करा सकता | निष्कषं यह है कि 
वेद-वचनों द्वारा परब्रह्म का प्रतिपादन होने पर भी जब तक परब्रह्म स्वरूप का 
साक्षात्कार, बोध, प्रबोध तथां अविद्या एवं तत्‌ कार्यात्मक प्रपञच का अपनोदन 
नहा तो वेदान्त में भी अप्रामाण्यापत्ति हो जाती है। तात्ययं यह कि बोधक- 
शास्त्र द्वारा बोध न होने पर वह अप्रमाण हो जाता है। श्रुतियों का प्रामाण्य: 
स्थापित होना ही उनका रक्षण है | भगवतृ-साक्षात्कार से हो श्रुतियों का रक्षण 
होता है। भागवत-शास्त्र के आधार पर भगवत-साक्षात्कार होने पर ही उनकी 
प्रामाणिकता मान्य हो सकती है। इसी तरह भगवान्‌ राघवेन्द्र रामचन्द्र के अ५- 
रोक्ष-ज्ञान होने से रामायथ की प्रामाणिकता भो मान्य हो सकतो है.। तात्पय॑ 
कि बोधक-शार्त्रों का अप्रामाण्य ही उनका हनन किवा वध है; सच्चिदानन्द्धन 
परात्पर परब्रह्म प्रभु के साक्षात्कार से ही मन्त्र-ब्राह्मगात्मक. वेद-राशि का, 
सम्पूर्ण श्रुतियों का प्रामाण्य सुस्थापित हो जाता है। एतावता श्रतिरूपा 
गोपा ड्भरनाएँ भगवान्‌ श्रीकृष्ण से आविभत होकर रक्षण करने हेतु प्राथंना कर 
रहो हैं । 
काम-क्रोध-मदादि दोषों के कारण भगवत्‌-दर्शेन असम्भव हो जाता है । 
गोपाड्ननाएँ अनुभव करती हैं कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण कह रहे हैं कि है 
गोपाड्नाओ ! तुम लोगों में अहंकार का उदय हुआ कि अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड- 
नायक अखिलेश्वर प्रभु हमारे वशोभत हो दारु-यन्त्रवत्‌ क्रोड़ा कर रहे हैं अतः 
में अन्तर्धान हो गया । गोपा ड्रनाएँ प्रार्थना कर रही हैं--“हे नाथ ! 'नेबाश्ितेषु 
महतां गुणदोषशंका' आश्चितों के गुण-दोष विचारणोीय नहीं होते । 
“दोषाकरो5पि, कुटिलोईषपि कलद्धितो5पि 
मित्रावसानस मये विहितोदयो5पि । 
चन्द्रस्तथावि हरवल्लभतामुपेति 
नेबाश्रितिष गुणदोषविचारणा स्थात्‌ ४ 
(सु० र० व० ३।१०५।२००) 
अर्थात्‌, मित्र (सूर्य) के अवसान के समय उदित होनेवाले कुटिल एवं 
कलंकित स्वाश्रित चन्द्रभा का भी त्याग न कर भगवान्‌ शंकर ने उसको अपने 
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शीश पर ग्रहण किया । अतः हे नाथ ! हम स्वाश्वितों के दोष का विचार न करते 
हुए हमें भी आप शरण दें ।” भक्त कहता है-- 
जा करनी समुझ प्रभु मोरी । नह निस्तार कलप सत कोरो ॥ 
(मानस, उ० का०, चौ० ५) 

जो प्रभु मेरे कार्य का, मेरे गुण-दोष का विचार करें तो शतकोटि कल्प 
तक भो मेरा उद्धार सम्भव नहीं हो सकता। गोस्वामी तुलसीदास कहते हैं-- 
“है नाथ ! जेसे नहरनी से सुमेरु पवत का उन्मूलन सम्भव नहीं वेसे ही मेरे 
सुकृतरूप नहरनी द्वारा दुष्कृतरूप सुमेंह का उन्मूलन भी कदापि सम्भव नहीं | 
अतः है नाथ | अशरण-शरण, करुणा-वरुणालय आप हो स्वानुग्रहवश मुझ दोन 
का भो कल्याण करें। आपको साक्षात्कार ही अशेषतः कल्याणकारो है अतः 
निजानुग्रहवश आप साक्षात्‌ आविर्भत हों । 

अहंकार ही पतन का मूल है। अतः कहा जाता है-- 

पापोषहं पापकर्माइहं पापात्मा पापसस्भव: । 
त्राहि मां पुण्डरोकाक्ष स्वंपापहरों भव ॥४ 

मानव हो प्रत्यक्‌ चंतन्याभिन्नतया ब्रह्म का अपरोक्ष साक्षात्कार कर सकता 
है । यदा-कदा बाह्यतः साधुवेश अपनाने पर भी अन्तःकरण दम्भ एवं काम से 
मलिन रहता है। गोस्वामी तुलसीदासजी कहते हैं--'बंचक भगत कहाइ राम 
के, किकर कंचन कोह काम के 7 (रामचरितमानस, बा० का० १२।३) बाह्य 
कर्माडम्बरजन्य दपंयुक्त चित्त से भगवत्‌-स्वरूप सदा ही अग्राह्य है। 

अहंकार का नाग हो भगवदू-दहशंन का, श्रीकृष्ण-प्राकल्य का आधार है । 
अपनी अपूृण्णता, अज्ञता एवं अशक्तता का ज्ञान हो अहंकार-नाश का हेतु है । 
एतावता उत्तमातिउत्तम भक्त स्वभावतः ही अपनी अपूणंता क,, अपने दोषों का 
अधिकाघक बोध करने लगता है। 

द्वा सुपर्णा, सयुजा, सलाया' आप हो सम्पूर्ण जीवों के सखा, सं-हितेषी, 
सवं-स्वामी हैं | श्रुति-कथन है--'घतो वा इमानि भृतानि जायन्ते येन जातानि 
जीवन्ति यत्प्रयन्त्यभिसंविज्वन्ति ४ अर्थात्‌, उत्पत्तिकाल में प्राणीमात्र भगवान्‌ से 
ही आविर्भत होते हैं यद्यपि लोकिक माता-पिता भी निमित्तभूत होते हैं। लोकिक 
माता-पिता में भो भगवान्‌ ही अभिव्यक्त हैं। एतावता मूलतः प्राणीमात्र के 
आविर्भाव का मूल एकमात्र परात्पर सच्चिदानन्दघन परब्रह्म ही है। 

'विष्णुपुराण” के मतानुसार भगवान्‌ का उत्पादक, पालक- एवं संहारक 
तोनों ही रूप चतुर्धा है। उत्पादकरूप में भगवान्‌ सर्वान्तर्यामी चतुमुख ब्रह्मा 
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प्रजापति एवं लौकिक माता-पितास्वरूप हैं; पालकरूप में अन्तर्यामी, सवेपालक, 
विष्णुस्वरूप, मन्वादि एवं तात्कालिक राजास्वरूप हैं; मनु कहते हैं, 'सहतो 
देवता होषा नररूपेण तिष्ठति” अर्थात्‌, राजा मह॒ती देवता ईश्वर ही नररूप 
में प्रकट है | संहारकरूप में सर्व-संहारक रुद्र, यमराज एवं आधि-व्याधि हैं | 

गोपाज़नाएँ कह रहो हैं कि हें ब्रजेन्द्रनन्दन ! आप सबंदा, सर्वथा, स्व- 
पालक, सवंश्खा, स्वंहितकारी, सवस्वामी हैं तथापि हम ब्रज-बालाओं से 
आपका विशेष सम्बन्ध है। जेसे भगवान्‌ विष्णु सबके पालक हैं तथापि विशेषतः 
लक्ष्मी पति हैँ वेसे ही आप विशेषत: गोपिका-वल्लभ हैं । 

हें ऋषभ ! आप हो हमारे रक्षक हैं। ऋषभः निरतिशयेन श्रेष्ठ” आप 
सम्पूण तत्त्वों में परम श्रेष्ठ हैं; आप हो अनन्तानन्त ब्रह्माण्डाधिष्ठान, स्वप्रकाश, 
परमेश्वर हैं; सव॑-सृष्टि-पालक एवं रक्षक हैं । हे ब्रजेन्द्रनन्दन ! आप हो हमारे 
प्राणनाथ, प्रियतम, प्राणाधार हैं ।गवां रक्षकः ऋषभ:ः” जेसे गो-समूह का रक्षक 
गवेन्द्र, ऋषभ ही हाता है, वेसे ही आप 'ऋषभ:ः पुरुषषंभः पुरुषेष श्रेष्ठ: पुरुषों 
में सवंश्रेष्ठ पुरुषोत्तम हम गोपाजड्भरनाओं के रक्षक हैं । 

हे ग्रजेन्द्रनन्दन ! हमारी रक्षा हेतु तो आपको कोई त्याग किवा बलिदान 
भी नहीं करना पड़ रहा है; केवल अपनी कृपणतावशात्‌ ही आप हमारे हनन का 
हेतु बन रहे हैं। आपके मंगलमय मुखचंद्र के दर्शनमात्र से हमारे प्राणों का 
रक्षण हो जायगा, परन्तु आप अपने कापंण्पवश हमें उससे भी वियुक्त ही किए 
हुए हैं। आपको दृष्टि तो सवंधातको है; आयुमंत्रांसि च हशा सह ओज आंत 

हाभारत-संग्राम-काल में आपने राजाओं के तेज, मन एवं आयु का अपने दृष्टि- 

मात्र से अपहरण कर लिया; आपको दृष्टि सबंहारा है परन्तु आपका स्वरूप 
आनन्दभात्रकरपादमुखोदरादि' है; अस्तु, आपके इस आनन्दमय स््ररूप के 
दशन से हो हमारा जीवन सुरक्षित रह सकता है ! 

हे ब्रजेन्द्रननस्दन ! आप हम ब्रज-वनिताओं के, सम्पूर्ण ब्रज-वासियों के ही 
ऋषभ हैं; स्वाश्रितजनों के लिए आवश्यकतानुसार अपने सवश्रेष्ठ का त्याग किवा 
बलिदान कर देनेवाला ही ऋषभ होता है अतः उचित तो यह था कि आप 
हमारा रक्षण करें परन्तु इसके विपरीत आप अपने कापंण्य के कारण हमारा 
हनन हो कर रहे हैं। मधुसूदन सरस्वती कह रहे हैं, “पः स्वल्पामप्यात्मनों 
वित्तक्षति न क्षमते स कृपण: जो समथ होने पर भो अपने धन का किचिन्मात्र 
भी व्यय नहीं करता वही कृपण है। बृद्धिमान्‌ व्यकित अजन करते हुए कौड़ी- 
कौड़ो जोड़ता है परन्तु उपयुत्रत अवसर आने पर उस्ो तत्परता से व्यय भो 
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करता है। 'अजरा5इ्मरवत्‌ प्राज्ञों विद्यामर्थ च चिन्तयेत्‌” प्राश् अपने को अजर- 
अमर मानकर ही विद्या एवं धन का अर्जन करे। “गृहीत इब केदेषु मृत्युना 
धघमंमाचरेत्‌ ४ धर्माचरण का अवसर उपस्थित होने पर विज्ञ यत्नपृवक 
संगृहीत विद्या एवं धन का व्यय ऐसी तत्परता से करता है मानो मृत्यु हाथ में 
तलवार लेकर उसके केशों को पकड़े हुए गला काटने के लिये उद्यत हो रही है ।” 
कहते हैं-- 

'काल करे सो आज कर आज करे सो अब। 

पल में परलय होयगी, बहुरि करोगे कब ॥४ 

मह॒र्षि याज्ञवल्क्य कृपण का लक्षण बताते हुए गार्गी से कहते हैं-- यो वा 

एतदक्षरं गाग्यंविदित्वापस्माल्लोकात्‌ प्रति स कृपणः । (बुहदारण्यक २।८।१०) 
हे गागि ! वह कृपण है जो ब्रह्म को जाने बिना ही इस जगत्‌ से चला गया। 
ब्रह्म-ज्ञान-प्राप्ति-हेतु ही मानव का निर्माण हुआ | भागवत का कथन है-- 
'सृष्टवा पुराणि विविधान्यजपात्मशकत्या वक्षान्सरोसुपपशुन्खगदंशामत्स्पान्‌ ४ 


भगवान्‌ ने अपनी मंगलमग्री शक्ति द्वारा विभिन्‍न प्रकार के सुन्दरातिसुन्दर 

पुरों का निर्माण किया तथापि सन्तुष्ट न हुए । 
तेस्तेरतुष्टहुदयः पुरुष विधाय ब्रह्मावलोकधिषणं मुदसाप देव: 
(श्रीमड्भा० ११।९५।२८) 

'ुषु शेते इति पुरुष: जो सब पुरों में शयन करता है वह पुरुष है। देव-दानव- 
मानव, कीट-पतंग, पशु-पक्षी आदि विभिन्‍न देहों किवा पुरों में निवास करने- 
वाला परमात्मा ही पुरुष है। इसलिए मनुष्य को बनाकर परमात्मा ने प्रसन्नता 
का अनुभव किया क्योंकि “ब्रह्मावलोकधिषणं” उसकी बुद्धि परमात्मा को समझने: 
में समथ है । 

प्रेरक, प्रवत्तक, साक्षी एवं अधिष्ठानरूप से ब्रह्म-दर्शन की बुद्धि केवल 
मनुष्य-योनि में हो सम्भव है। मानवेतर योनियों में जाम्बवानूु, काकभुशुण्डि 
आदि भगवदनुग्रहप्राप्त जन विशिष्ट उदाहरण हैं; इन पर भी भगवदनुग्रह 
मनुष्यरूप में किए गए तप के कारण हो हुआ। तात्पये। क ब्रह्मज्ञान से रहित 
मृत्यु को प्राप्त होनेवाला प्राणी ही कृपण है। केनोपनिषद्‌ का कथन है--- 

किनेषितं पतति प्रेषितं मनः केन प्राण: प्रथमः प्रेति युक्त: । केनेषितां वाच- 
मिमां व्दन्ति चक्षुः श्रोत्नं क उ देवो युनक्ति ।' 

अर्थात्‌, किसकी इच्छा से प्रेरित होकर मन तत्‌ विषयों में विचरण करता 
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है ? किसके द्वारा वाक्‌ शक्ति, वागोश्वरी, परा-पश्यती-मध्यमा, कण्ठताल्वादिक 
अष्टस्थानानुषक्त-आग्नेय-वारिन्द्रिय के द्वारा अभिव्यक्त तत-तत्‌ वर्ण-स्फोट द्वारा 
तत्‌-तत अभिव्यक्ति प्रेरित होती है? किस देव की प्रेरणा से चक्षु-श्रोत्रादि 
इन्द्रियों की अपने-अपने विषय में विनियृक्ति होतो है? तात्पर्य कि एकमात्र 
सर्वाधिष्ठान भगवान्‌ ही सम्पूर्ण क्रियाकलापों के प्रेरक हैं । 

श्रीमद्नगवदू-वाक्य है, बहुनां जन्मनामन्ते ज्ञानवान्‌ मां प्रपद्यते! ज्ञानी 
भी बहुत जन्मों के अन्त में मेरा साक्षात्कार कर पाते हैं । कथा है कि भक्त श्रुव 
को छः महीनों के अल्पकाल में ही भगवत्साक्षात्कार हो गया। भक्त भगवान्‌ से 
पूछ रहा है, “हे भगवन्‌ ! हमने तो सुना है कि आपके दर्शन बड़े दुलंभ हैं 
आप अत्यन्त दुराराध्य हैं, फिर मुझे इतने शोत्र कंसे प्राप्त हुए ?” उत्तर में 
भगवान्‌ ने भक्त को दिव्य-दृष्टि दी; भक्त ध्रुव ने देखा कि उसके अनेक जन्मों 
में प्राप्त विभिन्‍न देड़ तस्थया करते हुए हो ब्यतोत हो गये हैं। तात्पयं कि 
अनेकानेक जन्म-जन्मान्तरों की कठिन तपस्या के अनन्तर ही बालक श्रुव को 
सद्य: भगवतृ-साक्षत्कार का सोभाग्य प्राप्त हुआ। महाभारत में भी द्वित-त्रित 
मह॒षि की एक कथा है। भगवत्न-साक्षात्कार करा देने को महृषि ने प्रतिज्ञा 
क्री; तदथं सांगोपांग यज्ञ, मन्त्र, जपादि किया परन्तु असफल ही रहे । लज्जित 
हो महर्षि स्वयं ही ब्रह्म-शाक्षात्कार का संकल्प कर व्वेत-द्वीोप चले गए; कठिन 
तपस्या के अनन्तर वहां उनको कुछ शब्द सुनाई पड़ा, 'जितं ते पुण्डरोकाक्ष 
नमस्ते विशव्वभावन । इसके जाद आदेश हुआ कि रामावतार में कपि-शरीर 
धारण करने पर तुम्हें भगवत्-साक्षात्कार प्राप्त होगा । 

गोपाड्भनाएं प्रार्थना कर रही हैं कि हे ब्रजेन्द्रनन्दन ! आपने बारम्बार 
भयंकर आपदाओं से हमारी रक्षा को, किन्तु अब आप किचिन्मात्र वस्तु के दान 
में उदासीन हो रहे हैं; क्या यह उचित है ? क्‍या यह आपका अनौदाय॑ नहीं है ? 

निवृत्तिपक्षीय अर्थ है; 

व्याल्यक्षसात्‌", अज्ञ, अल्पश्नत, जड़ प्राणीरूप व्याल तथा बहुश्ुत खलरूप 
व्याल' का विध्वंस करने में जो ब्रह्मा्ञान राक्षसवत्‌ है उसके द्वारा हमारो 
रक्षा करें । अन्तक, अन्त करनेवाला ही राक्षस है। 

वर्षमारुताद' संसार में सतत दुःख को ही वृष्टि होती रहती है; इस दुःख- 
वुष्टि के लिए ज्ञान मारुततुल्य है| जेसे वायु के चलने पर वर्षा बाधित हो जाती 
है वेसे हो ब्रह्म-साक्षात्कार से दुःख-वर्षण का भी बाधन हो जाता है। है 
सच्विदानस्दघन, परात्पर, परब्रह्म, आनन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र परमान“द अपने 
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साक्षात्कार द्वारा व्यालराक्षसात! और “वर्षमारतावद'! अविलम्ब 4वर्य रक्षिताः' 
हमारी रक्षा करें । भगवतृ-तत्त्व-विज्ञान से ही श्रुतियाँ रक्षित होती हैं । तात्पय॑ 
कि भगवत्-साक्षात्कार से ही अननुष्ठापक्रत्व-लक्षण-अप्रामाण्य तथा अबोधकत्व- 
लक्षण-अप्रामाण्य का अप्यय हो जाता है अतः भगवत्‌-विज्ञान से ही श्रुतियों की 
रक्षा सम्भव है। एकस्मिन्‌ विज्ञाते सर्वंम्िदं विज्ञातं भंवति ४ एक के विज्ञान 
से ही सम्पूर्ण का परिज्ञान हो जाता है, कारण के विज्ञान से सम्पूर्ण कार्य का 
विज्ञान स्वाभाविक है। सम्पूर्ण शास्त्रों का, वेद-वेदांगों का अध्ययन कर लेने 
पर भी भगवत्-साक्षात्कार न होने पर मिथ्या अहंकार हो जाता है और अपने- 
आपको “अनचानमानी' अनूचान हम तत्त्वज्ञ हो गये हैं ऐसा .समझने लगता 
है। उद्दाठक-पुत्र ब्वेतकेतु का चरित्र इस तथ्य का समर्थक है। विभिन्‍न शास्त्रों 
का अध्ययन करने पर श्वेतकेतु को अहंकार हो गया; पुत्र के अहंकार को तोड़ 
देने के लिए उद्यालक ने उससे प्रश्त किया--'उततमादेशमप्राक्ष्यः, येनाश्रुतं श्रुतं 
भवति'अविज्ञातं विज्ञातमिति ४ अर्थात्‌, हे पुत्र, तुमने अपने गुरु से उस उत्तम 
आदेश को भो जाना है क्या जिसको जान लेने पर सबका यथार्थ ज्ञान हो जाता 
है ?' रवेतकेतु उत्तर देते हैं, 'नहीं, पिता ! में ऐसा कुछ नहीं जानता, न गुरु ने ही 
ऐसा कुछ बताया जिसको जान लेने पर सब कुछ विदित हो जाथ । यदि ऐसा 
कुछ है तो कृपा कर आप ही मुझे यथाथे ज्ञान दें ।' पुत्र को समझाते हुए उद्दा- 
लक कह रहे हैं, 'हे पुत्र ! ब्रह्म-साक्षात्कार से अश्ुतश्ठत एवं अविदित विदित 
हो जाता है, ऐसा कुछ भी नहीं जो ब्रह्मा का अक्रायं हो । भगवतृ-व्यतिरिक्त कोई 
वस्तु हो नहीं। श्रुति-कथन है, नात्र काचनभिदास्ति नेहनानास्ति किझचन ।' 
जिस वस्तु में कोई भिदा (भेद) नहों, जिक्ष वस्तु में कोई नानात्व नहीं, “नित्यो 
तित्यानां चेतनश्चेतनानां एको बहुनां यो विदधाति कामान्‌ ४ सम्पूर्ण नानात्व, 
बहुत्व अपने मूल कारण के ही अन्‍्तर्भत हैं; काय॑-बुद्धया कारण में ही हीनत्व 
आदि अपेक्षित है अतः महाकारण के अभिज्ञान से ही सम्पूर्ण का अभिज्ञान हो 
जादा है। अस्तु, भगवद्‌ साक्षात्कार से अल्पज्ञता, अल्पश्नुतता का समूल उन्मूलन 


हो जाता है ।' 


गोपाजनारूपा श्रुतियाँ कह रहो हैं, हे क्षराक्षरातीत ऋषभ ! आपका 
ज्ञान, आपका साक्षात्कार ही भयहेतु जड़ता एवं अल्पश्चतता को विलोन करने- 
वाला है। विष का तात्पय है भयहेतुत्वेन प्रसिद्ध जल, डलयोरभेदात्‌ जड़ अर्थात्‌ 
अज्ञान एवं अल्पज्ञान का लय करनेवाला है। जल जड़े रलूयो डलग्रोरचेव, 
विषरूप जो जल तात्पयं अज्ञान, विषरूप जड़ता का विलयन करनेवाले धंमंमय 


गोपो-गोत- ३ १०९ 


अन्तःकरण से आविर्भत ब्रह्म-साक्षात्कार द्वारा हमारो रक्षा करें। अन्तक, 
अन्त करनेवाला हो राक्षस है । 
इतिहासपुराणाम्यां बेदं समुपबृंहयेत्‌ । बिभेत्यल्पश्रुतादेदो मामयं प्रहरिष्यति ॥ 
अज्ञ, अल्पनज्ञष तथा बहुश्रुत खल से श्रुतियाँ भय खाती हैं अत: बारम्बार 
अपनी रक्षा-हेतु आनन्दकन्द श्रोकृष्णचन्द्र परमानन्द से प्रार्थना करती हैं । 
खल का बहुध्रुतत्व भी विपरीतार्थ परिकल्पना में हो पयंवसित होता है अत: 
शुद्धत्व का निर्णय असम्भव हो जाता है । हमारे शास्त्रों की प्रतिज्ञा है-- 
'इतिहासपुराणाभ्यां वेदाथंमुपबुंहयेत्‌ ।' 
(महा० १।१।२६७-८, वसिष्ठस्मु० २३६). 
इतिहास एवं वेदों के द्वारा वेदार्थ का उपबुंहण किया जाता है। 'रामायण!' 
एवं महाभारत' भी वेदों का व्याख्यान ही है। 
भारतब्यपवेशेन ह्याम्नायार्थशच दक्षितः ।! 
(श्रीमड्भा० १॥४।२५) 
भगवान्‌ व्यास ने 'महाभारत' के व्याज से वेदार्थ का ही वर्णन किया। 
अत: कहते हैं-- 
'परविहास्ति तदन्यत्र यन्नेहास्ति न ततु क्वचितु ।' 
(महा ० आदि० १।६२॥५३) 
जो महाभारत” में है वही अन्यत्र भी है ओर जो “महाभारत में नहीं है 
वह कहीं भी नहीं। सबब बेदा यत्पद्ामनन्ति / (कठोप० १।२।१५) सब वेद 
एक परात्पर परब्ह्म के तत्त्व का हो प्रतिपादन करते हैं । 
“बेटेइच सर्वे रहमेष वेथो येदान्तकृद्देदविदेव चाहम्‌ ।! 
(गीता १५।१५) 
सम्पूर्ण वेदों का वेद्य एकमात्र परब्रह्म परमात्मा है तथापि वेदों में धमं, 
अथं, काभ, मोक्ष आदि का भी प्रतिपादन हुआ है। जेसे उपाख्यान के पात्रों भें 
उनके रूप एवं वेश-भूषा में अन्तर हो जाता है तथापि कथावस्तु अभिन्‍न रहती 
है वेसे ही सम्पूर्ण ग्रन्थभी वेदों के महातात्पयं एकमात्र परात्पर परब्रद्म का 
ही प्रतिपादन करते हुए भी उनके अवान्तर तात्पय कर्म एवं उपासना का भी प्रति- 
पादन करते हैं। गोस्वामी तुलसीदा[सजी कहते हैं--- 
धरम तें विरति जोग तें ग्याना। 
ग्यान सोच्छ-प्रद वेद बखाना।॥। 
(मानस, अरण्य का० १६१) 


११० गोपी-गोत 


भगवान्‌ ही मुक्तोपस॒प्य हैं; निरावरण-ब्रह्म ही मोक्ष है, सावरण-ब्रह्म ही जगत्‌ 
है। निरावरण-ब्रह्म को प्राप्त करने के हेतु ज्ञान आवश्यक है; ज्ञान के लिए 
साक्षात्कार, साक्षात्कार के लिए योग, योग के लिए परम एकाग्रता-समाधि एवं 
समाधि के लिए वेराग्य आवश्यक है। धर्मानुष्ठान से ही वेराग्य सम्भव है; 
वर्णाश्रमानुसा री श्रौत-स्मार्त कमं का आचरण हो धर्मानुष्ठान है । 


तावत्‌ फर्माणि कुर्वात न निर्विद्येत यावता । 
मत्कथाश्रवणादों वा श्रद्धा यावन्‍न जायते ॥४' 
(श्रीम:द्रा० ११।२०९) 
जब तक संसार से वेराग्य तथा भगवद्‌-कथामृत से अनु राग न हो जाय तब 
तक धर्मानुष्ठान ही कतंव्य है। धर्मानुष्ठान भी प्रधानतः शुद्ध राजनीति पर ही 
आधारित है। जीवन-यापन सुरक्षित रहने पर हो शास्त्र एवं सिद्धान्त-चर्चा 
सम्भव होती है । एतावता सम्यक्‌ राजनीति द्वारा सरक्षित जनता में ही धर्म- 
ज्ञान, ब्रह्म-ज्ञान की चर्चा सम्भव है| कहते हैं-- 
भूखे भजन न होय गोपाला, ले लो अपनो कण्ठी माला ।' 
प्रसिद्ध है कि राम-राज्य में सब प्राणी आधिज्याधि एवं मनस्ताप से 
मुक्त थे। 
नाधयों व्याधयद्यासन्‌ देवभूतात्महेतवः । 
मृत्युबचानिच्छतां नासोत्‌ रामे राज्य प्रशासति 0 


गोस्वामी तुलसीदासजी कहते हैं-- 
सब नर कर्राह परस्पर प्रीती, चर्लाह स्वधर्मनिरत श्रुति नोती । 
बयरु न कर काह सन कोई, राम-प्रताप विषमता खोई॥ 
नहि दरिद्र कोउ दुखो न दोना, नह कोउ अबुध न लच्छन होना । 
देहिक देविक भोतिक तापा, राम-राज काहू नह व्यापाए' 
(मानस, उत्तर का० २०२१) 


एक कथा है-राधवेन्द्र रामचन्द्र के शासनकाल में किसी ब्राह्मण-पुत्र की 
अकाल मृत्यु हो गई; अपने मृत पुत्र को लेकर ब्राह्मण ने राजदरबार में पुकार 
की; महाराज रामचन्द्र अत्यन्त चिन्तित हो पड़े; प्रस्तुत समस्या-निराकरण 
हेतु जाबालि-वामदेवादि ऋषि-मह॒र्षियों को निमंत्रित किया गया और उसका 
हल खोजा गया । तात्पय कि संम्यक्‌ शासन-पद्धति से ही प्रजा का कल्याण 
सम्भव है । स्वधर्म-निष्ठा ही श्रेयस्कर है-- 


शोपो-गोत-३ १९१ 


'स्वर्र्भ निधन श्र यः परध्र्मों भपावहः ॥' 
(गीता ३३५) 
विष्णु की पालर्ना-शक्ति के द्वारा ही जगव्‌ सुरक्षित है; जीवन सुरक्षित रहने 
पर हो सम्पूर्ण ज्ञान विज्ञान की चर्चा सम्भव होती है ! 
गोस्वामी ठुलसीदासजी द्वारा रचित 'रामचरित-मानस” का भो महातात्पय॑ 
एकमात्र परात्पर परब्रह्म राम में ही है तथापि अवान्तर तात्पयं अन्यान्य विषयों 
में भी है । स्वयं गोस्वामीजी कहते हैं-- 
नह कलि करम न भगति बिबेक्‌। रामनाम अवलंबन एक ॥४ 
(मानस, बा० का० २७|७) 
इसका यह तात्पयं नहीं कि सम्पूर्ण अध्ययन-अध्यापन, यज्ञ-तप आदि 
शम्पर्ण क्रिया-कलाप को बन्द कर दिया जाय । गोस्वामीजी स्वयं ही कहते हैं-- 
'भगति कि साधन कहउं बखानोी। सुगम पंथ मोहि पार्वाह प्रानो ॥ 
प्रथर्माह बिप्र चरन अति प्रीतो। निज-निज कर्म निरत श्रुति-रीती ।! 
(मानस, अरण्य का० १६।३) 
वेद-शारत्रानुमोदित ज्ार्ग के अनुसार व्यक्ति स्वधर्म एवं स्वकमं में स्थिर 
रहे । 'राम-नाम अवलंबन एक्‌” का तात्पयं भी यही है कि एक राम-नाम के 
साधन बिना इतर सम्पूर्ण साधन शून्यवत्‌ हैं। जेसे अंक के सहयोग से प्रत्येक 
शून्य भी क्रमशः शताधिक मूल्यवान्‌ होता जाता है परन्तु अंकरहित हो 
निष्प्रयोजन हो जाता है वेसे हो राम-नाम-अंक बिना सम्पूर्ण अन्य साधन 
निष्प्रयोजन हो जाते हैं-- 
'राम-नाम एक अंक है, सब साधन हैं सुन्य । 
अंक गए कछ है नहों, अंक रहे दस गुन्य ४४ 
(दोहावली १०) 
गोस्वामीजी की यह विशेषता है कि राम को ही परकब्रह्म प्रतिपाद्य मानते 
हुए भी मूलतत्त्व से विस्मृत नहीं होते | गोरी को स्तुति करते हुए गोस्थामीजी 
गौरी को ही ब्रह्म कहते हैं-- 
जय जय गिरिवरराज किसोरो । 
जय महेस मुखचंद चकोरो ॥ 
जय गजबदन षडानन माता। 
जगत जननि दासिनि दुति गाता ४ 
नह तव आदि सध्य अवसाना। 
असित प्रभाव बेदु नह जाता ॥। 


११२ गोपी-गोठ 


भव भव विभव पराभव कारिनि। 
विश्व विमोहिनि स्ववद् विहारिनि ४ 
(मानस, बा० का० २३४।५-८) 
ब्रह्म का लक्षण है. 'जन्माद्यस्प यतः,, यतो वा इसानि भृतानि जायन्ते, 
येन जातानि जीवन्ति, यत्प्रयन्त्यभिसंविशन्ति तद्‌ ब्रह्मा जिससे सम्पूर्ण प्रपझच 
उत्पन्न होता है, जिसमें सम्पूर्ण प्रपश्न स्थित रहता है और जिसमें सम्पूर्ण प्रपञच 
लीन हो जाता है वही ब्रह्म है। गोरो भो “भव भव विभव पराभव कारिणी' 
हैं अतः: गौरी भी ब्रह्म है। तात्पय कि जेसे कोई नट लीलार्थ अनेक वेष धारण 
कर अनेक भावों का प्रदर्शन करता है तथापि वह स्वयं तटस्थ है वेसे हो परात्पर 
परब्रह्म हो लीलार्थ अनेकधा प्रकट होते हैं तथापि अपने मूल स्वरूप में 
तटस्थ हैं । 
जथा अनेक बेष धरि नृत्य करइद नट कोइ। 
सोइ सोइ भाव देखावइई आपुन होइ न सोइ ॥४ 
(मानस, उत्तर का० ७२ ख) 
अस्तु, परात्पर परब्रह्म प्रभु ही राघवेन्द्र रामचन्द्र स्वरूप में भी, क्रजेन्द्र- 
ननन्‍्दन श्रीकृष्णचन्द्र स्वरूप में भी प्रकट हुए । गोस्वामीजी कहते हैं-- 
जासु अंस उपर्जाह ग्रुनुवलानी । अगनित लरच्छि उमा ब्रह्मानी । 
भुकुटि बिलास जासु जग होई। राम बास दिसि सीता सोई ॥ 
(मानस, बाल० का० १४८३) 
अनन्त ब्रह्माण्डनायक परात्पर परब्रह्म प्रभु से ही सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड एवं 
उनके तत्‌ तत्‌ ब्रह्मा, विष्णु, रुद्व तथा उमा रमा ब्रह्माणी भादि प्रादूर्भत होते 
हैं । शंकराचायजो कहेते हैं-- 
गोपान्‌ विष्णुयुतानदर्शंयदरजं विष्णुनवेषांइच यः ४ 
अनन्त, अखण्ड, परात्पर, कार्य-कारणातीत परब्रह्म ही कार्यरूप ब्रह्मा, 
विष्णु, महेश आदि विभिन्‍न रूपों में प्रकट हो जाते हैं; वह परात्पर काये- 
कारणातीत परत्रह्म प्रभु हौ रामायण” के महातात्पयं का विषय राधवेन्द्र राम- 
चन्द्र एवं जनकनन्दिनी जानको हैं; वही सच्चिदानन्द तत्त्व 'भागवत' के अनुपार 
त्रजेन्द्रनन्दन श्रीकृष्ण हैं; 'विष्णुपुराण” के अनुसार श्रीमन्‍नारायण विष्णु हैं; 
'स्कन्द” एवं 'शिवपुराण' के अनुसार भूतभावन, विद्वतोथ भगवान्‌ शिव हैं; 
वस्तु-तत्त्व एक होते हुए भी रूप विभिन्‍न हैं। सेवक स्वामि सा सिय-पिय 
के / कहकर गोस्वामीजी ने भी शिव का राम के साथ अभेद स्थापित किया 
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है । अल्पश्रुत अल्पज्ञ में ऐसो अभेद-भावना सम्भव नहों हो पाती और बहुश्र॒त 
खल भी अभेद को नह्ों समझ पाते फलत: दोनों ही विपरोतार्थ को कल्पना कर 
लेते हैं । वललभाचायंजी कहते हैं, श्रीमद्भागवत का इलोक है-- 
' ये: स्पृष्टोडभिदृष्टो वा संविष्टोइनुगतो5षपि था । 
कोशलास्ते ययुः स्थान यत्र गच्छान्‍त योगिनः ॥४ 
(९।११२२) 

भर्थात्‌, ये श्रीराम वहो हैं जिनके दर्शन, स्पर्श एवं अभिगमन मात्र से सभी 
कोशलवासी योगियों के उपयुक्त दिव्य-घाम को गए । राम एवं कृष्ण के विभिन्‍न 
कल्पावतारों में भी अवान्तर भेद मान्य है । 'रामायण' के राम पृणंतम पुरुषोत्तम 
हैं । इसी दरह विभिन्‍न कल्प में प्रादुभंव कृष्ण में भी अवान्तर भेद हैं । तात्पय॑ 
कि अपने उपास्य स्वरूप में, स्वधर्म एवं स्वकमं में अनन्य-निष्ठा ही सिद्धि का 
मूलमन्त्र है यद्यपि. मुलतः सम्पूर्ण ही वेदान्त-वेद्य परात्पर परब्रह्म-स्वरूप ही है । 

शिव-भक्त कहता है विरहीव विभो प्रियासयं परिपश्यासि भवन्मयं जगत्‌' 
हे प्रभु ! जैसे विरही जगत्‌ को प्रियामय देखता है वेसे ही मैं भी सम्पूर्ण जगतु 
में आपका हो दर्शन करूँ “न विद्यस्तत्तत्व्म्‌ वय॒मिह तु यत्त्वन्न भवसि' हे प्रभो ! 
आपसे भिन्‍न अन्य कुछ न देख। “'शरणं तरुणेल्दुशेखर: दरण॑ मे गिरिराज 
कन्यका । दरणं पुनरेव तावुभो, शरणं नाग्यदुपेमि देवतग्‌! तरुणेन्दुशेखर भगवान्‌ 
शिव ही मुझे शरण दें; गरिराज-कन्या राजराजेइ्वरी ही मुझे शरण दें । 

गोस्वामी तुलसीदास में शुद्ध सिद्धान्त-निष्ठा के साथ ही साथ राघवेन्द्र 
रामचन्द्र स्वरूप में अनन्यता भी है; इसी तरह बहुश्नुत सज्जन भी सम्पूर्ण शास्त्र- 
इतिहास एवं वेद-पुराणादि ग्रन्थों के अर्थ का सभनन्‍्वय करते हुए यह जानता है 
कि सम्पूर्ण ग्रन्थों का महातात्पय एकमात्र कार्य-कारणातीत परात्पर परघ्रह्म 
प्रभु ही हैं तथापि उपासना-हेतु अपने उपास्थ स्वरूप में हो अनन्यनिष्ठ 
रहता है। क्‍ 

'गोता' का कथन है 'यस्तं वेद स जेदबित्‌” (१५)१) जो बोज-मूलसहित 
अव्वत्थ वृक्ष को जायता है वही वेदवित्‌ है । अश्वत्थ हो जगत्‌ है; जो इस जगत 
एवं उसके अधिष्ठानभूठ सर्वश्वर परात्पर परब्रह्म को जान लेता है वही वेदविद्‌ 
है। श्रीमद्भागवत में भी ऐसा ही लिखा है--इत्यस्थां हृदयं लोके नान्‍यो महेद 
कइचन' (११।२१।४२) इसका हृदय भगवान्‌ को छोड़कर दूसरा कोई नहीं 
जातता । 'मां विधत्तेडइभिषत्ते मां विकत्प्यापोह्मयते त्वहम्‌' (११।२१।४३) वेद मेरा 
ही अभिधान कहते हैं, मेरा ही विज्ञान करते हैँ, मेरा ही अनुवाद, मेरा ही 

मं 
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आपोहन तथा मेरा हो अवशेषण करते हैं। अर्थात्‌, अध्यारोप एवं अपवाद के 
द्वारा निष्प्रपञ्च परब्रह्म का ही प्रपञचन वेद करते हैं । इस सिद्धान्त को जिसने 
जान लिया वही वेदविद्‌ है, वही कमं-उपासना एवं ज्ञानकाण्ड की यथाथें सम्पक्‌ 
व्यवस्था कर सकता है । संक्षेप-शारी रककार लिखते हैं-- 


“वक्तारमासाद्य यमेव नित्या सरस्वतो स्वार्थंसमन्वितासीत्‌ । 
निरस्तदुस्तकंकलडूपद्भा नमामि त॑ शद्भूरमचिताइःपध्रिम्‌ ४ 
(संक्षेप० १।१५) 
अर्थात्‌, शंकराचायंरूप वक्ता को पाकर वेद-लक्षणा-स रस्वती स्वाथ्थं प्मन्विता 
हुई। तात्पयं कि जंकराचायजी द्वारा वेदों का यथाथ॑ अर्थे किया गया; कमंकाण्ड 
का अवान्तर तात्यय तत्‌ तत्‌ देवता को आराधना (एवं तज्जन्य फल-प्राप्ति तथा 
चित्त की एकाग्रता के द्वारा ज्ञानकाण्ड का प्रतिपाद्य निरावरण परबह्ा में 
ही सबका तात्पय॑ निर्धारत किया गया। अज्ञ, अल्पज्ञ अथवा बहुश्बनत खल के 
लिए यह कदाप संभव नहीं । एतावता श्रतियाँ प्रार्थना कर रही हैं कि हे प्रभु ! 
आपका साक्षात्कार हो विषरूप जड़ता, अज्ञता, अल्पज्ञता का अपनयन करनेवाला 
है; आपके साक्षात्कार से ही हमारा प्रामाण्य व्यवस्थित रहु सकता है अतः आप 
प्रत्यक्ष होकर विषरूप जड़ता से हमारी रक्षा करें । 


बहुश्रत खल भी सवदा-सवंत्र विपरीत-भाववश अनथे की हो कल्पना करता 
है | कठ॒ते हैं-- 


अज्ञ: सुखमाराध्यः सुखतरमाराध्यते विशेषज्ञ: । 
शानलवदुविदग्धं ब्रह्मापि तं नरं न रञ्जयति ४४ 
(भतुंहरि-नीतिशतक २) 
अर्थात्‌, अज्ञ को अनायास समझाया जा सकता है, विशेषज्ञ को और 
सरलता से समझाया जा सकता है पर दुरभिमानी अल्पज्ञ को अथवा खल को 
ब्रह्मा भी सन्तुष्ट नहीं कर सकते । जेसे गीलो लकड़ी न जलती है, न बुझती है 
वरञ्च धुएँ का कारण बन सबको सन्‍्तप्त करती है वेसे ही अल्पज्ञ एवं बहुश्गर॒त खल 
दोनों हो वेद-ऋचाओं एवं सम्पूर्ण ग्रन्थों का संयत-समन्वित अथ न कर अनथ॑ 
ही करते हैं; अतः कहते हैं कि श्रतियाँ ऐसे अल्पज्ञ अथवा बहुश्र॒ते खल से 
भयभोत हो अपनो रक्षा के लिए परात्पर परब्रह्म भगवान्‌ श्रीकृष्ण से प्राथना 
कर रहो हैं--ब्रह्म-साक्षात्तार ही बहुश्रुत को विपरीताथ॑-कल्पतारूप व्याल एवं 
अल्पन्ञ की अज्ञतारूप व्याल का अन्तक है अतः ब्रह्म-आविर्भाव-हेतु श्रुतियाँ 
प्राथंना कर रही हूं । 
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'बषंमाहताद वयं रक्षिता:' दुःखरूप वृष्टि के लिए जो मारुततुल्य हैं; जप्े 
प्रचण्ड वायु के चलने पर मेघ फट जाते हैं वैसे ही ब्रह्म-साक्षात्काररूप मारुत से 
दुःखहप मेघों का विध्वंत्र ह जाता है । 

'बेच्युतातलाद' तुण-पर्ण स्थानीय अज्ञानं यिद्युत्‌ तिनका ओर पत्ते के तुल्य 
जो अज्ञान, वही विद्युत है। तत्संभुतं व्वतं-अहंकारादिकन्‌ अज्ञानम्‌ तरय 
अनलातू-दाहकात्‌ तात्पर्य कि अज्ञान एवं अहंकार दोनों को दग्ध करनेवाला 
भगवत्‌-तत्त्व-साक्षात्कार है गतः हे प्रभो! अपने साक्षात्कार से अज्ञान एवं 
अहंकाररूप तात्काटिक अग्नि से हमारी रक्षा करें । 

वषसयात्मजाद वयमप्रि रक्षिता: वृष से हमारो रक्षा हो; वबषो धर्म: 
'निष्कामकर्मछफ्षणों धर्म: शुद्धों घ्म: वृष: अर्थात्‌ निष्काम कम लक्षण शुद्ध धम 
ही वृष है अथवा 'वर्षति कामान्‌ इति वृष: जेसे बादल से जल की वृुष्टि होती 
है वेसे ही धम से सम्पूर्ण अभिलषित पदार्थों की वर्षा होती है अतः धर्म ही वृष 
है। भगवान्‌ शंकर बषाकपि' हैं । भगवान्‌ शंकर का नन्‍्दी, वृष स्वयं धर्म है; 
धमं-विज्विष्ट अन्तःकरण पर हो भगवान्‌ का आविर्भाव सम्भव है। “बर्षति 
'कामान्‌ तथा आकम्पयति क्लेज्ञान्‌ इति वृधाकपि:' जो वाड्छित पदार्थों की वर्षा 
करनेवाला एवं दु:ख को कंपा देनेवाला हो वही वृषाकपि' है। अस्तु, हमारे 
अन्तःकरण निष्काम शुद्ध-लक्षण-धर्ममय वृषमय हों; “वृषमये-अन्तःकरणे जातः 
तस्मात्‌ वषप्रयात्मजाद' धर्ममथ अन्तःकरण से हो ज्ञान उद्ब॒द्ध होता है | 
“जात॑ ज्ञान ज्ञान के उद्ब॒द्ध होने पर हो भगवत्साक्षात्कार सम्भव है। 'जश्ञान- 
सुत्पद्यते पंसा क्षयात्‌ पा"स्य कर्ण: पाप के क्षय होने पर ज्ञान का उदय होता 
है; एकाग्रता लक्षणा शुद्धि: एकाग्रता ही शुद्धि है। विक्षेप एवं लय दोनों ही 
अन्त:करण की अशद्धियाँ हैं; स्वरूप-स्फुरण प्रतिबन्ध ही लग-आवरण है तथा 
स्व॑-प्रपञ्च-स्फूति ही विक्षेप है। अस्तु, आवरण एवं विक्षेपशून्य अन्तःकरण ही 
धर्ममय अन्त:करण है; इस शुद्ध धर्ममयप अन्तःकरण से वेद-वेदांग-विचार द्वारा 
अह्य|कार।कारित बुद्धि रफुरित होती है; तात्पयं कि शुद्ध धर्ममय एकाग्र अन्तः- 
करण से हो ब्रह्म-साक्षात्कार स्रम्भव है| सुदृढ़-प्रबोधजन्य साक्षात्कार हो फल- 
'पयंवसायी होता है। मतु-कथन है--जेसे कच्चे घड़ें में एकत्रित जल बह जाता 
है वेसे हो असंगत अंतःकरण में उद्बुद्ध ज्ञान भी क्षरित हो ज्ञाता है। साथ ही. 
यह भो शास्त्र-सिद्धान्त है कि जैसे दुहे हुए दूध को शंत कोटि प्रयास करते पर 
भो गो के थत में पुनः प्रविष्ट करा देता स्वथा असम्भव है वेसे ही ब्रह्म- 
साक्षात्कार हो जाने पर क्षरण भी कदापि सम्भव नहीं । 

परस्पर विरोधात्मक उपयुंक्त उक्तियों का समाधान यढी है कि विपरीत- 
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भावना-शन्य-साक्षात्कार हो जाने पर क्षरण कदापि संभव नहीं; ब्रह्म-साक्षात्कार 
आविर्भूत हो जाने पर उसका विलयन असम्भव है; तथापि असंयत चित्त से 
असम्भावनायुक्त अदढ़नसाक्षात्कार होने पर क्षरण स्वाभाविक है। 'महाभारत' 
में प्राप्त राजा नहुष की कथा इसी तथ्य की सूचक है । 
विधु-विष चवे स्रवें हिमु आगी । होइ बारिचर बारि बिरागी । 
भएँ ग्यानु बर मिटे न मोह । तुम्ह रामहि प्रतिकल न होह ॥ 
(मानस, अयोध्या का० १६९।२) 
कदाचित्‌ असम्भव भी सम्भव हो जाय, वारिचर जल से विरक्‍्त हो जाय, 
चन्द्रमा विष झरने लगे तब भी तुम राम से विमुख न होना; क्योंकि कदाचित्‌ ज्ञान 
होने पर भी मोह न मिटे तथापि विपरोत भावनारहित दृढ़ साक्षात्कार हो जाने 
पर क्षरण सवंथा असम्भव है। तत्र को मोहः कः शोकः एकत्वमनुपश्णतः 
एकत्व-दशंन होने पर शोक तथा मोड़ का समूल विनाश हो जाता है | भगवत- 
साक्षात्कार, भगवदु-विज्ञानरूप वेद्युताग्नि से तृणपर्णादि स्थानोय अज्ञान एवं 
तज्जन्य अहंकार आदि दग्ध हो जाते हैं। अतः हे प्रभो ! हमें आपका दृढ़ 
सक्षात्कार हो | 
७ 


ते खलु गोपिकानन्दनों भवान्‌ अखिलदेहिनाभन्तरात्सदक्‌ ! 
विखनसाधितो विश्वगुप्तये सल ! उदेयिवान सात्वतां कुले ॥४॥ 


अर्थात्‌, है सखे ! तुम केवल गोपिकानन्दन ही नहीं हो, अपितु समस्त शरीर- 
धारियों के 5.न्तर्यामी, सव॑साक्षी भी हो, ब्रह्माजी के द्वारा प्रार्थना किये जाने 
पर विश्व को रक्षा हेतु हो आपका यदुकुल में, सात्वतवंश में आविर्भाव 
हुआ है । 

गोपाड्रनाएं कह रहो हैं, हे से ! आप केवल ब्रजेन्द्रगन्दग, गोपिकानन्दन, 
यशोदानन्दन, विचित्र-सोन्दयं-माधुय॑-पूर्ण, दिव्य-अद्भुत-छोला-नायक श्रीकृष्ण 
ही नहीं हैं अपितु सच्चिदानन्दधन, परमानन्दकन्द, परात्पर परब्रह्मस्वरूप अन्त- 
रात्मदुक भी हैं। प्राणिमात्र के अन्तरात्मा का द्र॒ष्टा साक्षी ही अन्तर्यामी किवा 
आत्मदुक्‌ है--तात्पयं थह कि ब्रजाड़नाओं ने श्रीकृष्ण का अनुगमन केवल परम- 
प्रेमास्पद-कान्त-ब॒द्धि से ही नहीं किया अपितु वे उनके मंगलमय आत्मदुक स्वरूप 
से भी भलीभाँति परिचित थीं । 


'यत्पत्यपत्यसुहृदाभनुवत्तिर ड्भ स्त्रोणां स्वधर्म इति धमंविदा त्वयोक्तम्‌ । 
अस्त्वेबमेतदुपदेशपते त्वयोशे प्रेष्ठो भवांस्तमुभूृतां किल बन्धुरात्मा ४ 
(श्रीड्रा० १०१२५।३२) 


अर्थात्‌, भगवान्‌ श्रीकृष्ण का अनुसन्धान करती हुई ब्रजाज्भनाएँ वृन्दावन 
तक चली आयीं। उनको उपदेश देते हुए भगवान्‌ श्रीकृष्ण कह रहे हैं, हे ब्रजाज्भ 
नाओ ! तुम इस समय थहाँ केसे चलो आयीं ? पति को सेना, अपत्यों (सन्तानों) 
का हालन-पालन, गुरुजतों एवं बन्धुजनों की शुश्रूधषा तथा अनुव॒तंन ही स्त्रियों 
का परम धर्म है अतः तुम अपने-अपने घरों को वापस लोट जाओ | 


भगवान्‌ श्रोक्रृष्ण द्वारा दिये गये इस उपदेश का अनुवाद ऋरतो हुई वे कह 
रही है, हे प्रभो! आप वर्मज्ञ हैं 'धमबिदा त्ववोकतम्‌' आपने हम स्थ्रियों के 
लिए धर्मोपदेश किया; यह तो उचित ही है तथापि नापषुष्टः कस्यचिद्‌ ब्थात्‌ न 
चान्येन पृच्छतः' (मनुस्मुति, २११०, महाभारत, शान्तिपवं २८७३५, भविष्य- 
पुराण १।४।३८) जब तक कोई »्मं-सम्बन्धी प्रघन न करे तब तक धमंज्ञ को भी 
विधिपृवंक धर्म का उपदेश नहीं करना चाहिये; हम तो आप द्वारा किए गए उप- 
देश को भी सवंथा उचित ही मानतो हैं; तथापि 'सर्देषां उपदेशानां पदे भहा- 
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तात्पयंविषयो भ॒ते परस्मिन्‌ ब्रह्मणि त्वय्येव इदं सर्वंमस्तु' वेदादि सम्पृण शास्त्रों 
के जितने भी उपदेश हैं सबका महातात्पयं परत्रह्म परमात्मा हो है ! 


“सर्वे वेदा यत्पद मामनन्ति' 
(कठोपनिषद्‌ १।२।१५) 


सब्र वेद परात्पर परब्रह्म का हो प्रतिपादन करते हैं । 
अग्निहोत्रं जुद्यात्‌ स्वर्गंकाम:' 'दरशंपौर्णमासाभ्यां यज्जेत्‌' सन्ध्यामुपासोता 
अर्थात्‌ अग्निहोत्र करो, दशंपौ्णमासादि यज्ञ करो, सन्ध्यावन्दन करो, आदि 
वेदों में प्राप्त विभिन्‍न आदेशों का भो परम तात्वयं परब्रह्म परमात्मा में हो 
है। सम्पूर्ण श्रोत-स्मातं क्रिया-कलापों का एकमात्र उद्देश्य यही है कि प्राणो 
बाह्य दृष्टि से विनिर्मक्त हो अन्तमुंख हो जाय। जेसे “कण्टकेन कण्टकोद्धार: 
कंटक से हो कंटक निकाला जाता है वेसे हो वेदिक-काम-कमं-जाछ से हो पाश- 
विक-लोकिक-का म-कमं-जाल का अतिक्रमण किया जाता है। अन्‍्तर्मृख होने 
पर हो प्रत्यक्‌ चेतन्या भिन्न परब्रह्म तत्त्व का साक्षात्कार संभव है। जिसने भग- 
वत्‌-साक्षात्कार कर लिया उसने सम्पूर्ण कत्तंव्यों का, सम्पूर्ण धमं-कर्मों का सम्यक्‌ 
अनुष्ठान कर लिया । 
रा युक्तः कृत्स्नकर्मकृत्‌' 
(गोता ४॥१८) 
जो ज्ञानी है, वह युक्त (योगो) है, वही सवं-क्रम-कृत्‌ है। एव एवं पन्‍्या, 
एतत्कमं, एतद्‌ ब्रह्म, एतदू सत्य यहो सनन्‍्मार्ग है और यहो सत्य है। 'अधि- 
कस्याधिक फल अमितस्पामितं फर्लं' का साधन होने के कारण यहो सत्य है । 
यथा कृताय विजितायाधरेया: संयन्ति एक्सेन सर्व तदसिसमेति । 
_ (छान्दोग्योपनि० ४१४) 
अर्थात्‌, जैसे कतसंज्ञक द्यूत को जीत लेने पर द्यूत के त्रेता, द्वापर, कलि ये 
तीनों पाश भी उसके अन्तगंत आ जाते हैं--द्यृत में लगायी सम्पूर्ण सम्पत्ति 
विजित हो जाती है वेसे ही आपके साक्षात्कार से सम्पूर्ण श्रोत-स्मातं क्रिया- 
कलापों का अर्थ सिद्ध हो जाता है | 
गाड़ोवाले सयुग्वा रैक्‍्क की कथा इसी भाव को द्योतक है। रेत्व ब्राह्मण 
था; वह सम्वगं-विद्या का उपासक था; सम्वगं-विद्या: ही प्राण-विद्या किवा 
हिरिण्यगर्भ-विद्या है। कुछ सिद्धगण हंसरूप धारण कर आकाश-मार्ग से जा रहे 
थे; राजा जानश्रुति अपने महल को छत पर विश्राम कर रहा था; उसने सुता 
कि एक हंस दूसरे हंस से कह रहा है कि 'भल्लाक्ष, ओ भल्‍्लाक्ष ! देख, राजा 


गोपी-गीत-४ ११९ 


जानश्रति का तेज आकाश-मण्डल में फेल रहा है। उसका उल्लंघन न करना: 

अन्यथा दग्ध हो जाओगे |” दुसरे हंस ने उत्तर दिया, 
कम्तर एनं एतद प्न्‍त सपुग्वायभिव रेक्‍्वमान्पेति ४ 

(छान्दोग्योप ० ४।१॥३)" 

'क्या यह सयुग्वा रेक्‍्व है कि नभोमण्डल में प्रस्तृत उसका तेज हमें दग्ध कर 

देगा ?” हुंसरूप सिद्धों का वार्तालाप सुनकर राजा जानश्रुति को बड़ी ग्लानि 

हुई और वह सयुग्वा रैक्‍्व को खोजने लगे । सयुग्वा रैक्‍्व ने ही राजा जानश्रति 

को उपदेश दिया कि जिसने स्वकाश परात्पर पर ब्रह्म का साक्षात्कार कर लिया, 

उसने सम्पूर्ण ध्ं-कर्म का अनुष्ठान कर लिया । 
'सर्त कर्माखिल पाथे ज्ञाने परिसमाप्पते' 
(गोता ४॥३३) 


संसारभर के सम्पूर्ण कर्मों की परितमाप्ति ज्ञान में हो होतो है, “अस्त्वेबमेत- 
दुपदेशपदे त्वमोशे' आय हो सम्पूर्ण उपदेशों के महातात्पयं हैं, 
प्रेष्ठो भवांत्तनुभतां किल बन्धुरात्मा ४ 
(श्रीम-ड्रा० १०।२५।३२) 
आप ही सम्पूर्ण तनु-धारियों के परम-ऐ्रेमास्पद बन्धु हैं; 
गोपीनां तत्पतोनां -च सर्वेषाभेव देहिनाम्‌ । 
योघन्तब्चरति सोध्ध्यक्ष:ः क्रोडनेनेह देहभाक ॥॥ 
(श्रोम:ड्रा० १०३३।३६) 
आप ही गोपाज्ुनाओं एवं उनके पतियों के भी तथा अन्यान्य सम्पूर्ण प्राणि- 
मात्र के भो अध्यक्ष हैं, सबके द्रष्टा हैं, अतः आपकी उपांसना से ही सम्पूर्ण 
उपासना सम्पन्त हो जाती है। अस्तु, गोपाड्भरनाएँ कह रहो हैं कि हे प्रभो ! 
थाप केवल ब्रजेन्द्रनन्दन, श्रोकृष्णचन्द्र ही नहीं हैं अपितु 'अखिलदेहिनामन्त- 
रात्मदूक' सम्पूर्ण प्राणियों के अन्तरात्मा, द्र॒ष्टा भी हैँ; न स्‍्वान्तरवृतं बहु 
वक्तव्यं' आप सवसाक्षी हूँ अतः आपके प्रति अपने भावों को, आपके विप्रयोग- 
जन्य अपने संताप को अभिव्यक्त करने की आवश्यकता ही नहीं; आप स्वयं हो 
हमारे त्रास को जातते हैं अतः हे प्रभो ! कृपा करो, शीघ्र दर्शन दो | 


१. इस कथा का उपबुंहण स्कान्द, सेतु-माहात्म्य »घ्याय २८ तथा पायोत्त रखण्ड 
अध्याय--( आनन्‍्दाश्रम सं० ) १७६ (श्री वेड्भूटेश्वर सं० १७० ) में भी 
हुमा है । 
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वें अनुभव करतो हैं कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण कह रहे हैं कि 'है गोपाड्रनाओ ! 
तुम लोगों में मद, अहंकार का प्रादुर्भाव हुआ एतावता तुम भक्त नहीं रहीं; 
तुम्हारे अहंकार के कारण ही में अन्तर्धान हो गया हूँ । भगवान्‌ श्रीकृष्ण के प्रति 
उत्तर देती हुई वे कह रही हैं; हे प्रभो ! हम तो भक्त नहीं हैं परन्तु आप तो 
अपने परम भक्त विखनस ब्रह्मा की प्राथंना से सात्वतों के, यादवों के कुल में 
“विश्वगुप्तये” विश्व-रक्षा-हेतु आविभूत हुए हैं । विश्व के अन्तर्गत अभकक्‍त, 
चेतनाचेतन, पुण्यापुण्य प्राणिमात्र आ जाते हैँ एतावता आपको हमारा भी रक्षण 
करना चाहिए । 
तणां निःश्रेयसार्थाय व्यक्तिभंगवतों नुप । 
अव्ययस्पाप्रमेपस्य निर्गुणस्प गुणात्सन: ४४ 
(श्रीमज्भा० १०।२९। १४) 
अर्थात्‌, निर्गण, निराकार, निविकार, गुणात्मा, सर्वाधिष्ठान, अप्रमेय, 
सर्वसाक्षो, अनन्त ब्रह्माण्डनायक, परात्पर परब्रह्म श्राणिमात्र के कल्याण-हेतु हो 
अवतरित होते हैं । 
काम क्रीधं भयं स्नेहसेक्यं सोहदसेव च । 
नित्यं हरो विदधतो, यान्ति तन्मयतां हिते ४४ 
(श्रीम:ड्रा० १०३३।५०) 
अर्थात्‌, जेसे कोई दोपक-बुद्धि से भो चिन्तामणि की ओर अग्रसर हो तो भी 
उसको प्राप्ति चिन्तामणि की ही होगी वेसे हो काम, क्रोध, भय, स्नेह आदि 
किसी भाव से भगवान्‌ को भजनेवाले को भी परात्पर परब्रह्म की ही प्राप्ति 
होगी | अतः हे प्रभो ! आप द्वारा हमारा संत्राण होना ही चाहिए । 
गोपाड्रनाएँ पुनः कल्पना करतो हैं मानों भगवान्‌ श्रीकृष्णचंद्र उनसे कह 
रहे हैं 'यथावसरं भविष्यति' 'हे गोपाड्भनाओ ! यथावसर तुम्हारा भी संत्राण हो 
ही जायगा ।' जेसे धरती में बोया बीज यथाकाल ही फलित होता है वेसे हो 
मुझमें तुम्हारों जो प्रीति है, भक्ति है, वह भी यथावसर ही फलित होगी; यथा- 
काल तुम्हें हमारा दर्शन मिलेगा और तुम्हारा परम कल्याण होगा । वें उत्तर 
दे रही हैं, प्रभो! आपका यह अवतार 'सात्वतां कुले' भक्तों के कुल में" हुआ 
है अत: आपको अवसर की प्रतीक्षा नहीं करनी होगी। इस अवधारविशेष में 
ईइवरीय नियम-पालन का निबंन्ध मान्य नहीं | गुरु-दक्षिणा-हेतु मृत गुरुपुत्र के 


१, साल्वतां? शब्द के भक्तंगण तथा यदुवंशी ये दोनों ही अर्थ. हैं। भागवत (१॥२) 
आदि में भक्त अथं हैं। (९२४) आदि में यदुवंशी । 
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जोव को आप यमपुरो से भो लौटा लाए; कथा है कि महर्षि सान्दीपनि से 
चतुष्षष्टि कलाओं एवं वेद-वेदांगों का अध्ययन कर लेने पर श्रीकृष्ण ने गुरु से 
दक्षिणा-हेतु प्रार्थना की । ऐसे अद्भुत विद्यार्थी से जो न तो अद्यावधि प्राप्त 
हुआ ओर न भविष्प में ही प्राप्त हो सकता है क्या भाँगा जाय ऐसा विचार करते 
हुए महथि सान्दीपनि कहने लगे, हे पुत्र ! तुमने जिस अद्भुत कौशल से विद्या 
ग्रहण को वही सम्यक्‌ गुरु-दक्षिणा है तथापि तुम्हारा आग्रह ही है तो मुझे मेश 
तह पुत्र ला दो जो प्रभास-क्षेत्र में समुद्र में डूबकर मृत्यु को प्राप्त हुआ था । 
मेरी पत्नी अपने उस पुत्र की ही अभिलाषा रखती है |” गुरु-पुत्र का अनुसन्धान 
करते हुए श्रोकृष्ण समुद्-गर्भ में गए; वहाँ गुरु-पुत्र को न पाकर यमपुरी में गए 
ओर थमराज से गुरु-पुत्र के जीव को लौटा लाए। 

है प्रभा ! मृत गुरु-पुत्र को कालान्तर में उसी स्वरूप में छा देना लोकिक 
नियमों से परे हो है; अघटित-घटना पटीयानू, भगवदीय-स्वात्म-वेभव द्वारा हो 
ऐसा लोकोत्तर चमत्कार सम्भव हुआ; तब फिर केवल हम ब्रजाड्भनाओं के लिए 
ही यथावसर प्रतीक्षा की आवश्यकता क्योंकर हो रहो है? इतना ही नहीं, 
विशेषानुग्रहवशात्‌ आपने स्वयं ही अपनी प्रतिज्ञा का सण्डन भी किया है; कथा 
है कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने कुरुक्षेत्र के संग्राम नें शस्त्र-ग्रहण न करने की और 
अनन्य भक्त उन्तनु-सुत भीष्म ने श्रीकृष्ण को शस्त्र-ग्रहण करा देने को प्रतिज्ञा 
की | भीष्य ने भीषण दाण-वर्षण द्वाराही समयानुसार भगवत्‌-पूजंन किया; 
अन्ततोगत्वा भगवान्‌ श्रीकृष्ण रथ का पहिया चक्र-स्वरूप लेकर दौड़ पढ़े; 
भगवान्‌ ने अपनी प्रतिज्ञा भंग करके भो भक्त की प्रतिज्ञा रख डी । 

हे प्रभो ! आपने भक्त की प्रतिज्ञा को मान देने के लिए अपनी प्रतिज्ञा का 
भो खण्डन कर दिया यह भो तो नियम-पालन-निबंन्ध के विपरीत ही हुआ तब 
केवल हमारे हो सम्बन्ध में नियम-पालन-निर्बन्ध की, यथावसर की प्रतीक्षा 
क्यों ? हे प्रभो ! हमारे सन्‍्ताप का अनुभव कर हमें श्ञोष्र दर्शन दो । श्रीधर- 
स्वागी का कथन है-- 

मे णलिगुंणं न सग्रुणं बन्दे तत्‌ प्रेम-बन्धवम्‌ । 
यद्‌ अद्ध मुक्तिदं मुक्त ब्रह्मक्ोडा सगीकृतम ॥' 

अर्थात्‌, में निर्गमण अथवा सगुण की पूजा नहीं करता; में तो उस प्रेम- 
बन्धन को उस्दना करता हूँ जिसके वशोभूत हो स्वयं मुक्त एवं मुक्तिप्रद 
परात्पर परब्रह्म भी बद्ध हो गया । इस्त प्रेम-बन्धन के वशोभूत हो अपरिसेय भो 
'परिमित हो गया; अनन्त ब्रह्माण्डनायक, सर्वाधिष्ठान, सर्वेश्वर, सवंशक्तिमान्‌ 
ओ गोपाजुताओं का क्रोड़ा-मुग बत गया । राजा-महाराजाओं के अन्त:पुरों में 
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महारानियों के मनोविनोदार्थ मगों का लालन-पालन किया जाता था; ये मग 
त्यन्त अनुकूल बनाए जाते थे अतः इनसे महारानियाँ यथेच्छा विनोद किया 
करतो थीं। अद्वतमतानुसार भी परात्पर परब्रह्म स्वतंत्र एवं सत्य-संकल्प है 
अतः स्वयं मुक्त एवं मुक्तिप्रद भो है तथापि “उपनिषदर्यंमुलूखले निबद्धम्‌ 
इस प्रेम-बन्धन के कारण ही उपनिषदय्थ परब्रह्म भी उल्खल में बंध गया; स्वयं 
परब्रह्म ही उनका क्रीड़ामृग बन गया । 
हे प्रभो ! आप तो गोपिका-नन्दन हैं; 'गोपिकाः ब्रजसुन्दरीः नन्‍्दयति इति 
गोपिकानन्दन:' व्रजसुन्दरियों का नन्‍्दन करनेवाले, आनन्द-प्रदान करनेवाले ही 
हैं। अन्तर्धान होकर अपने विप्रयोगजन्य तीबव्रताप से हम गोपाड्भनाओं को 
दग्ध न करें | भगवत्‌-सम्भोग-सुख से अद्भुत प्रेमरस उद्भूत होता है; तदर्थ॑ 
ही विप्रयोगजन्य तीब्रताप की भो अत्यन्त तोब्र एवं मामिक विशिष्ट अनुभूति 
होती है। 
“राम-गसन वन अनरथ मुला। 
जो सुन विस्व सकल भ सुला ४ 
(मानस, अयोध्या का० २२०६) 


पारमाथिक दृष्टिकोण से राघवेन्द्र रामचन्द्र के वन-गमन के कारण वेदिक 
मर्यादा की सुरक्षा, धम का संत्राण, रावण का वध, देवताओं के संकट का 
विनाश, इन्द्रादिकों को उनके राज्य को पुनः प्राप्ति आदि अनेक शुभ फल हुए 
तथापि व्यवहारदुष्टया सम्पूर्ण जगत्‌ हो संत्रस्त हो उठा । 
'विषये ते महाराज महाज्यसनकशिताः 
अपिवृक्षा: परिम्लानाः सपुष्पाडु:रकोरका: ॥। 
उपतप्तोदका नद्य: पलल्‍्वलानि सरांसि च । 
परिशुष्कपलाशानि वनान्यपवनानि च॥ 
(वाल्मीकि रामायण २।५५।४,५) 


अर्थात्‌ भगवान्‌ राधवेन्द्र रामचन्द्र के वियोगजन्य तीब्रताप से अयोध्या की 
नदियों का जल भी वेसे हो खोल उठा जेसे अदहन (चावल पकाने के लिए 
चढ़ाया हुआ जल) खोौलता है। महाराज दशरथ के प्रति कहा जा रहा है 'हे 
राजन ! ०णपके राज्य के सम्पूर्ण वक्ष एवं लताएँ भी अपने पुष्प, शाखा, पल्‍लव 
अंकुरादिकों के संग परिम्लान हो गये हैं, झुलस गये हैं। जब जड़ भी ऐसी दशा 
को प्राप्त हो रहे हैं तब चेतन की स्थिति का वर्णन कोन कर सकता है ? 
भगवान्‌ श्रो राघवंन्द्र रामचन्द्र के समय की कथा तो निश्चय ही अकथ है जब 
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कि आज भी 'रामायण! के पाठक को “अयोध्याकाण्ड' के अन्तगंत राम-वन- 
गमन का वर्णन पढ़ते हुए भाव-विह्वुलता में अश्रपात होने लगता है। किसी 
काल में महषि वाल्मीकि भी रोये थे! 'अनघे राधव' के रचयिता श्रो मुरारि 
मिश्र, 'उत्तर-रामचरित” के रचयिता भवभूति तथा “चम्पू रामायण” के रचयिता 
राजा भोज कहते हैं कि-- 


ताद्विधामपि कथां कथपन्‌ स्ववाचा' बल्मोकजग्ससुनिरंव कठोरजेता: ४' 
(रामा० चम्पू० ३४१) 


वाल्मीकि ही इतने कठोरचेता हैं जो ऐसी कथा को भी बारम्बार कह 
सकते हैं | नागोजी भट्ट कहते हैं कि महर्षि वाल्मीकि कठोरचेता नहीं हैं अपितु 
अतिशय भाव-विह्चलता में परछाप कर रहे हैं | इसो तरह गोस्वामों तुलसीदास- 
कृत 'रामचरितमानस” के अयोध्याकाण्ड का पाठक यह जानते हुए भी कि 
राधवेन्द्र रामचन्द्र परात्पर परब्रह्म हैं, उनके विप्रयोगजन्य संत्ाप से विहुल हो 
स्वभावतः: रो पड़ता है। भगवान्‌ रामचन्द्र के अव्न्यभक्त पवनसुत #नुमान्‌- 
जी तो यहो वरदान माँगते हैं कि 'में निरन्तर ही भाव-विद्धुल हृदय एवं अश्वु- 
प्रित-नयन से भगवू-कथामृत का पान करता रहूँ! सनातन गोस्वामी 
कहते हैं-- 
'सन्त्यवतारा बहवः पुष्करनाभस्य संतों भव्रा:। 
कष्णादन्यः को वा लतास्वपि प्रेमदो भक्ति ४४ 


अ्थांत्‌ पुश्करनाभ श्रोमन्‍्नारायण विष्णु के अपरिगणित अवतार हुए परन्तु 
व्रजेन्द्रगन्दन श्रोकृष्ण से अन्य ऐसा कौन स्वरूप है जिसने लताओं में भी प्रेम 
प्रदान किया हो। श्रीकृष्ण-सम्बन्ध से लताएं भो प्रेमाद्रं हो मधु-धाराएँ 
टपकाने लगीं । 
“नमत्त्यपाद।य शिखाभिरात्मनस्तमोपह॒त्ये तरुजन्स यत्कृतम्‌ ४ 
(श्रीम:द्रा० १०।१५।५) 
अर्थात्‌, ब्रजधाम के वुक्ष एवं लताएं भो अपने पलल्‍लव एवं शिखाओं से 
भगवत्‌-पाद-पंकज संस्पृष्ट-भूमि के संस्पशं-हेतु वुन्दावन-शाम की भूमि पर झुक 
काई | तात्पयं कि जिसने भगवत्‌-सग्भोगजन्य लोकोत्तर आनन्द का अनुभव 


१, तथाभताम्रपि कथां निजकण्ठोक्त्या पुनः पुनः वर्णयन्‌ मह्षिवाल्मीकिरेब श्रुतिश्रम॑- 
रूपकोष्भत्‌ । 
(साहित्यमंजषा ). 
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किया हो वही भगवदू-विप्रयोगजन्य तोब्र संताप का भी अनुभव कर सकता है; 
ब्रजाड्भनाओं ने श्रोकृष्ण-सम्भोग-सुख का आस्वादन किया अतः उन्होंने ही 
भगवद्‌-विप्रयोगजन्य तोब्र संताप का भो विशिष्टरूपेण अनुभव किया; अन्य 
लोगों के लिए वेसी तीब्रानुभूति सम्भव ही नहीं हो सकी । 


भाव-विभोर भक्तों के मन में भगवल्लीलाओं का स्फ्रण होता है; भावभरी 
गोपाडुनाओं के मन में भो श्रीकृष्ण द्वारा किये गये प्रदन का स्फुरण होता है; 
वे अनुभव करती हैं कि श्रोकृष्ण प्रइन कर रहे हैं, “निरन्सरमसम्पश्भाषिण्य: 
गोपाल्यः मां सम्यक्‌ असमोद्ष्यभाषिण्य: ।! 'स्वभावतः निरन्तर असम्यक्‌ वचन 
बोलनेवालो गोपालियो ! मुझे आत्मदूक्‌ स्वरूप समझते हुए भी तुम लोग मेरे 
प्रति असंख्य-स्त्री-घाती, पातकी, मित्र-द्रोही, विश्वास-घाती आदि रुक्ष-वचन 
क्यों बोल रही हो ? तुम्हारों ऐसो असंगत घारणाओं के कारण अब ऐसे 
एकान्त स्थान में चला जाऊँगा जिससे तम लोगों को जीवन-पर्यन्त मेरा दर्शन 
ही न हो सके ।! 


ऐसी कठोर भावना के उदबुद्ध होने पर गोपाजनाएँ तुरंत ही अपने भावों 
को परिवर्तित कर कहने लगतो हैं, “न खलु गोपिकानन्दनों भवानखिलदेहिना- 
मन्तरात्मद्‌क ४ अर्थात्‌, आप केवल गोपिकानन्दन ही नहीं अपितु समस्त 
दरीरधारियों के आत्मदुक्‌, अन्तरात्मा के द्रष्टा भी हैं। वेष्णवाचार्यों ने 
अन्तरात्मा का अर्थ अन्तः:करण ही किया है अतः “अन्तरात्मद्ृक” का अथे 
अन्त:करण के द्र॒ष्टा, सवंसाक्षो ही हैं | “आत्मानम्‌, जोवात्मानम्‌, अन्तरात्मानम्‌ 
पश्यतोति अन्तरात्मद्क्‌ ४ अर्थात्‌, जोवात्मा का अन्‍्तर्यामो, जोवात्मा का द्रष्टा 
हो आत्मदक है । अतः सखे ! आप हमारी अन्‍्तर्वेदना के स्वयं साक्षी हैं । आप 
हमारे हृदगत उपतापों को जानते हैं अतः आप भलीभाँति जानते हैं कि हम 
आपसे कोई कृत्रिम बात नहीं कह रहो हैं; हमारे सन्‍्तापों को जानते हुए हम 
पर कपा कर शीघ्र हो दर्शन दें । 


हे विभो ! नन्दरानी, ब्रजेन्द्रोहिनी, यशोदारानी परमदयामयी, कल्याणमयी 
एवं करुणामयी हैं; यदि आप उनके पुत्र होते, यदि उनके उदर से हो आविर्भाव 
हुआ होता तो निश्चय ही आपकमें यह निष्ठुरता नहीं आ पातो | हमारे मदन- 
मोहन, व्यामसुन्दर तो कारुण्य-माधुयं गुणगणोपेत हैं; अस्तु, निश्चय ही हम 
अनुरागिणी-जनों के दुःख से द्रवित हो प्रत्यक्ष हो जाते परन्तु आप तो हमारे 
सन्‍्ताप से स्वंथा निरपेक्ष हैं; उदासोनता, असंगता आदि तो आत्मदक्‌ के 
हो गुण हैं । 
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“उदासीनः स्तब्ध: सततमगुण: सद्भरहितो । 
भवांस्तात: कातः परमिह भवेज्जीवनगतिः 0 
अकस्मा दस्साक यदि न कुरते स्नेहमथतद्‌ । 
वससस्‍्वस्वोपारन्ताविमलजठ रे5स्मिन्पुनरपि ४४ 
(टांकराचाये, प्रबोधसुधाकर ४५) 
अर्थात्‌, आप तो उदासोन, स्तब्ध, अगुण एवं असछ्ु पिता हैं, पुष्कर-पत्र के 
तुल्य निर्लेप हूँ अतः आप हमारे सुख-दुःख की चिन्ता से रहित हैं । 
द्वा सुपर्णा सपुजा सलाया समान वक्ष परिषत्वजाते । 
तयोरन्यः पिप्पल॑ स्वाद्वत््यनइनन्नमग्पो अभिचाकशीति ॥! 
(इवेताइवतरोप० ४।९) 
अर्थात्‌, एक ही शरीररूपो वृक्ष पर जीवात्मा एवं परमात्मारूप दो समान 
शोभन पक्षी बेठे हैं; दोनों में सह्य भी हैं फिर भी जीवात्मारूप पक्षी कमंफल को 
भोगता है परन्तु परमात्मा असंग है, द्र॒ष्टा-स्वरूप है; एक नहीं खाता इसलिए 
शुद्ध रूप से प्रकाशसान है । 
जेसे दाहकत्व-प्रकाशकत्व-रहित लौह-खण्ड भी अग्नि-तादात्म्यापत्ति प्ले 
दाहकत्व-प्रकाशकत्व-गुणयुक्त हो .जाता है वेसे ही जीव भी सव्ंशक्तिमानु, 
स्वंसमथ्थ, पर्वान्तर्यामी से हो भोगोत्पादिनी विषय-प्रहणानुकूला शक्ति को ग्रहण 
करता है तथापि परमात्मा अनश्नन' ही रहता है; जीव भोक्‍ता है; परमात्मा 
द्रष्टा है । 
'सव॑णरिग्रहभोगत्याग: । कस्य सुल्त न करोति बिरागः 0७! 
क्‍ (शंकराचार्य) 
सर्व प्रकार के भोग एवं पैरिग्रह का त्याग किसको सुख नहीं पहुंचाता ? 
जो जितना ही भोग एवं परियग्रह में संसक्‍त होता है वह उतना ही संसार-जाल 
से भाबद्ध होता जाता है भर जितना ही भोग एवं परिग्रह से मुक्त होता जाता 
है उतना ही परमात्मा के निकट जाता है । 
“/विखनसाथितो “'सात्वतां कुले उदेधिवान्‌' जेसी उक्ति से श्रीकृष्ण के प्रति 
गोपाज़नाओं द्वारा किया गया व्यंग्य भी ध्वनित होता है। 
धन्दावनं सखि भुवों बितनोति कोतिम्‌+ 
यद्‌ देवकोसुतपदाम्बुजलब्धलद्षिमि ४ 
(श्रीम:्भा० १ ०२१॥१०) 
अर्थात्‌, हे सखि ! देवकी-सुत कृष्णचन्द्र के पादारविन्द की लक्ष्मी से संयुक्त 
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होकर यह वृन्दावन-धाम अखण्ड भूमण्डल को दिव्य कीति को विश्व में प्रसारित 
कर रहा है। इस इलोक में श्रीकृष्ण को देवकी-सुत कहा गया है। '्वे नाम्नी 
ननन्‍्दभार्याया यशोदा देवकीति च' (गर्गंसंहिता) नन्द-पत्नी के देवकी एवं यशोदा 
दो नाम थे अतः श्रोकृष्ण देवकी-सुत भी कहलाए। गोपाजड्ढनाएँ कह रहो हैं 
कि हैं कृष्ण ! आप ब्रजेन्द्र-गेहिनी, नन्‍्दरानो गोपषिका के पुत्र नहीं हैं; आप तो 
देवकी के पुत्र हैं। नन्‍्दरानो गोपिका यशोदा तो स्वभावतः कल्याणमयी, 
करुणामयोी, परदुःखकातरह॒दया हैं; यदि आप उनके पुत्र होते तो निश्चय ही 
हमारे दुख से द्रवित हो जाते; हम ब्रज-वनिताओं की व्यथा को जानते हुए 
भी आप अन्तर्धान ही हो रहे हैं; आउकी इस कठोरता को देखते हुए यही 
प्रतीत होता है कि आप क्षत्राणो देवकी के पुत्र हैं अतः स्वभावतः ही कठोर हैं। 
'सात्वतां यादवानां कुले न तु गोपालानां कुले उदेषिवान! आपका आविर्भाव 
सरल-हृदय, स्नेहमय गोप-कुल में नहीं अपितु सात्वत-यादवों के कुल में ही 
हुआ है। गोप-बालक तो सदा ही कहा करते थे 'मोरे नन्‍द यशोदा गोरी तुम 
कत स्पाम सरोर ?” नन्द बाबा भो गोरे हैं, यशोदा भी गोरो हैं परन्तु हें 
कृष्ण | तुम तो काले हो; निश्चय हो तुम ननन्‍्द बाबा और यशोदा के पुत्र नहीं 
हो; ये लोग तुम्हें कहीं से मांग-जाँचकर उधार ले आए हैं अथवा खरीदकर ले 
आए हैं । सहचरों की ऐसी व्यंग्योक्ति से खीझकर बाल-कृष्ण अपनी भम्मा के 
आँचल से उलझ जाते 'माँ ! अम्मा ! बता दे, क्‍या में तेरा बालक नहीं हूँ ” 
वात्सल्यमयी, करुणामयी, कल्याणी अम्बा यशोदा बालक को अंक में भरकर 
कहती “वत्स ! भगवान्‌ विष्ण की आराधना के फलस्वरूप हमने तुझे प्राप्त 
किया है । भगवान्‌ विष्णु 
“अलसीपुष्पसंकाश्ं पीत-वासमच्युतं । 
ये नमस्थन्ति गोविन्द न ते यान्ति पराभवस्‌ ॥' 
(महाभारत, शान्ति० ४७।९०; गरुड० १।४५) 


श्रोमन्तारायण-विष्ण पीत॑ वस्त्र धारण करनेवाले तथा अलसो पुष्प को 
तरह नील हैं | यही कारण है कि तेरा रंग श्याम है | तो तू मुझे सर्वाधिक प्यारा 
है।' बालकृष्ण प्रसन्‍नता से झूम उठते। बाल-सुयं-रश्मि-संश्लिष्ट प्रफुल्लित 
अलसी पुष्प की मनोहर-भव्य-श्यामलता अत्यन्त विचित्र होती है; वह वर्णना- 
तीत सौन्दयं अवश्य ही अनुभाव्य है । 

धादवानां कुले उदेयिवान्‌ न गोपाड्नाकुले' आप गोप-कुल में नहीं अपितु 
यादवों के कुल में उत्पन्न हैं एतावता आप निष्करुण हैं; आपकी इस निष्करुणता 
के कारण ही ऐसा प्रतोत होता है कि “विश्वगुप्तये भवान्‌ न उदेयिवान्‌' 
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आपका आविर्भाव विध्व-रक्षा-हेतु नहीं हुआ है किन्तु 'अविद्वगुप्तपे विदषत्थ 
* शुप्तिविश्वभुप्तिः मे विश्वगुप्तिः अविश्वभुष्तिस्तस्थे' विश्व-संहार-हेतु ही हुआ 
है। गही कारण है कि आपके बिप्रयोगजन्य तीब्र-ताप से दग्ध हो हम आपकी 
अनुरागिणो-जन मरणोन्मुखोी हो रही हैं फिर भो आप प्रत्यक्ष नहीं हो रहे हैं, 
दर्शन नहीं दे रहे हैं। आपके इस निष्ठुर व्यवहार से संसारभर में जितने भी 
आपके भक्त हैं वे सब भी दशम्रो-दशा (मृत्यु) को प्राप्त होंगे और सम्पूर्ण विश्व 
ही निस्सार हो जायगा, ध्वंस हो जायगा। 


है सखे | आप गोपिका, यशोदारानी के पुत्र दामोदर भी नहीं हो सकते 
दामोदर अर्थात्‌ दाम, रज्जु है जिसके उदर में। जिसका अत्यन्त बलशाली 
हिरण्याक्ष एवं हिरण्यकशिपु जेसे भयंकर दानव भी नहीं बाँध सके, जो स्वयं 
ही अनन्तकीटि ब्रह्माण्डनायक अखिलेश्वर प्रभु हैं वही यशोदारानी के स्नेह- 
वशीभूत हो उनके उलखल में बँध गया । 
बन्धनानि खलु सन्ति बहुनि; 
प्रेमरज्जुकृतबन्धनमन्यत्‌ । 
दाउभेदनिपुणो$इपि बरलंधि: 
निष्क्रियों भवति पदड्धुज-कोशे ॥४ 
(चाणक्यनीतिदंण १५१५) 
अर्थाद्‌, गद्यपि संसार में अनेक प्रकार के बंधन हैं परन्तु प्रेम-रज्ज-कृत 
चन्धन तो सवंधा ही विलक्षण है | कठोरातिकठोर का5ठ5 को भेद देने में निपुण 
बडंप्रि (॥नर) भी कमल को कोमडातिकोमल पंखुड़ियों में विवश होकर रह 
जाता है ओर उसके साथ ही पिस भी जाता है। 


ररात्रिगंभिष्यति भविधष्यति सुप्रभातम्‌ 

भास्थानुदेष्पति हसिष्यति पद्मश्री: । 

पएृत्थं विचिन्तवति कोषगते द्विरेफे, 

हा मूलतः कमलिनीं गज उज्जहार ॥४ 

(सु० २० वे० ६४४४२) 
अर्थात, भ्रमर कमल-पुष्प-मकरन्द-पान में लोन था तभी सूर्य भगवान्‌ 
अस्ताचलगामी हो गये; कमल मुकुलित हुआ; भ्रमर भो उस मुकुलित कमल में 
ही बंधा रह गया; नेहभरा भ्रभर अपने प्रेमास्पद कमल को पंखुड़ियों को काटने 
में विवश हो विचार कर रहा है कि पुनः रात्रि व्यतीत होगो, पुनः सुप्रभात 
होगा; सूर्योदय होगे पर मुकुलित कमल पुनः प्रस्फुटित होगा; कमल के पुनः 
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प्रस्फुटित होते ही में मुक्त हो जाऊंगा । परन्तु हा, हन्त ! रात्रि व्यतीत होने से 
पूव॑ ही कोई महामत्त गजेन्द्र उस सरोवर में अवगाहन करता हुआ उन कमलि- 
नियों को समूल उखाड़ता-रौंदता आ घुसा। प्रेमी भ्रमर भी उन कमल-दलों के 
साथ ही हाथी के पैरों के नोचे पिस गया | तात्पयं कि प्रेम-रज्जु-कृत बन्धन ही 
सर्वातिशायी सशक्त-बन्धन होता है। इस प्रेम-बन्धन के कारण ही अपरिमेय: 
भी परिमित हो जाता है, अनन्त-कोटि-ब्रह्माएंडनायक, परात्पर, परब्रह्म भी 
प्राकृत-शिशुवत्‌ यशोदारानी के उल्खल से बँधे आँसू टपकाने लगते हैं । 
अथवा “विदवेषां गुप्तिः, विश्वस्य परमा गुप्ति: विलय: ४ ब्रह्मा द्वारा प्राथित 
होकर आप विद्व-संहार के लिए ही आविभ्रृत हुए हैं। तात्पयें कि जिसको विद्व- 
शान्ति वांछित न हो ऐसे ही व्यक्ति ने श्रीकृष्ण-स्वरूप में विश्व-संहार-हेतु जन्म 
लिया है तथापि ईइवर भी नियति का उल्लघन करने में समर्थ नहीं अतः संपर्णं 
जीवों के फलोन्मुख-कर्मों के भोग-सम्पन्न होने पर ही प्रढय सम्भव है एतावता 
सम्पूर्ण विश्व-संहार में असफल होकर आप अन्तर्धान हो हम गोपाज्भनाओं के 
ही संहार में प्रस्तुत हो रहे हैं-- 
“अ्रमति भवानबलाकवलाय वनेष किमत्र विचित्रम्‌। 
प्रथथति पुतनिकेव वधुवधनिदंयबालचरिप्रम्‌ ४ 
(गीतगोविन्द, १७।७) 
अबलाओं के भक्षण-हेतु ही तो आप वन में भटकते रहते हैं। पूतना-वध 
जैसा आपका निर्दंय बाल-चरित्र ही इस बात को व्यक्त कर रहा है। 


'सात्वतां कुले--गोपानां कुले--भकतानां कुलेषभूत्‌, अतः न तेषामेवश्नुरूपो 
भवितव्यः | हे से ! वेदानुतार भो आप सवंसखा, सवहितकारी, सवंसुहृद 
एवं जीवमात्र के परम-अंतरंग हैं अत: आप द्वारा हमारा संरक्षण ही अभिप्रेत 
है । सगुण साकार सच्चिदानन्द ईश्वरस्वरूप से आह्वादक भाव हो विशेषतः 
अभिव्यंजित होता है क्योंकि समान में ही सख्य सम्भव है। यदा-कदा भगवान्‌ 
के विचित्र रूपों में भी पूर्ण भावोद्वेक हो जाता है। 

धंंकराचायं के शिष्य, नृसिह-भकत, पद्मपादाचाय॑ की कथा ऐसे ही विरल- 
भाव की द्योतक है। |विकासवाद क्रमानुसार भगवान्‌ मत्स्य, कच्छप, वराह, 
नुसिह आदि विभिन्‍न रूपों में आविर्भूत हुए । कथा है कि भगवान्‌ के नूसिह-रूप 
में आविर्भूत होने पर भगवती लक्ष्मी भी भयभीत हो गई । अदृब्य, अचिन्त्य, 
अग्राह्म, अलक्षण, अव्यक्त, अगोचर, अव्यपदेश्य, निविकार, मन-वचनातीत में 
प्रेम सम्भव नहीं । 'पररीत्यैव परो बोघनीयः' भर्थात्‌ जो प्रतोति से ही बोधगम्य 
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है । साधक की बुद्धि में भगवान्‌ का अभिव्यव्म्जन जिस रूप में होता है उसी 
रूप में आपका प्राक्रश्य होता है। सजातीय में हं। पूण्ण प्रेमोद्रेंक सम्भव हैं । 
अस्तु, संकोच के सम्पूर्ण हेतुओं का अपनोदन करने के लिए अनन्त कोटि 
ब्रह्माण्डननायक आप गोयकुल में हमारे सजातोव बनकर प्रकट हुए; सम्पूर्ण 
शास्त्रीय मर्यादओओं से विनिर्मक्त हो गोपाली-प्रियरूप में ही आपका आविर्भाव 
हुआ । सख्य-भाव की अभिव्यञ्जना में हो प्रेम-वेभव पूणंतः प्रस्फुटित होता है । 
आपको यह अन्तर्धान-लोला सम्पूर्ण रस का व्यापादन करनेवाली है। अतः हें 
सखे ! हें ब्रजन्द्रनन्दत ! आप प्रकट हो जाये। 

न खलु गोपिकानन्दनों भवान्‌! आप गोपिका-नन्दन नहीं हैं । गोपायति परं 
ब्रहति गोपिका, माया” जो ब्रह्म को परावृत कर ले बह गोपिका हो माया हैं । 


लाहुं प्रकाशः स्वस्थ योगभमायासमावतः ४ 


दे (गीता ७२५) 
इत्यादि वचनानुसार परब्रह्म का आवरण माया द्वारा होता है| 


तस्या: गोपिकायथाः नन्‍न्दनों न कदाचित्‌ भवति” आप उप्त माया गोपिका के 
कार्य कदापि नहों हैं । 'कार्योपाधिरयं जीव: कारणोपाधिरोश्वर:” सम्पूर्ण जीवमात्र 
कार्योपाधिक हैं केवल ईध्वर ही कारणोपाधिक है। तात्पय॑ कि चेतन्य ही साया के 
काये अन्त:करणादि से उपहित होकर जीवपदवाच्य होता है। अस्तु, हे सखे ! 
आप गोपिकानन्दन, माया के काये नहीं हैं किन्तु मायातीत, कार्यकारणातीत 
स्वद्रष्टा, स्वंसाक्षी अन्तरात्मदृक्‌ हैं । 

भाव-विभोर ब्रजाज्भनाओं में पुनः श्रोकृष्णकृत प्रश्न का स्फ्रण होता है; 
वे अनुभव करती हैं मानो श्रोकृष्ण उनसे कह रहे हैं कि 'हे गोपालियो ! मुझे 
मायातोत, कार्यकारणातोत जानते हुए भो मेरे प्रति स्त्री-घातकी, निष्करुण, 
भिदंयी आदि उक्ष वचन क्‍यों कहती हो ?” वे उत्तर देती हैं, हे सखे ! आपके 
हृदय में अपने प्रति करुणा उद्बुद्ध करते के लिए हम ऐसे कठोर वचन कह रही 
हैं । 'हृदय प्रीति मुथ वचन कठोरा” आपसे विप्रयुकता, विरह-व्याकुला हम आपकी 
अनुरागिणी जनों की दर्पाभास-जनित कोपोक्तियों पर ध्यानन देकर आप 
हमारी अन्तवंदया को समझें | ईद्वर की विद्येषता यही है कि वह बाह्य-व्यापार- 
निरपेक्ष-आत्मदुक्‌ है । 

“रहती न प्रभु चित चुक किए को | करत सुरति सत बार हिए की (४ 

(मानस, बा० कां० २८।५) 

जिसने एक बार वस्तुतः भगवदू-चरणारविन्दों को शरणागति स्वीकार कर 

लो उसके अनेकानेक बहिरंग अपराधों को भी भगवान्‌ स्वंथा भला देते हैं । 


गोपी-गोत 
सुहदं सवंभतानां ज्ञात्वा मां शान्तिमृग्छति ।' 
(गीता ५२५०) 
अर्थात्‌, ईश्वर हो सर्वभृतों का एकमात्र स्वाभाविक सुहृद है ) संसार के 
सम्पूर्ण सौहाद कृत्रिम हैं | अस्तु, गोपाड्भनाएँ कह रही हैं, हे से ! आप सर्व॑- 
सुहृद हैं, सवंप्ताक्षो हैं, अत: हमारो वरिरहातिजत्य कोपोक्तियों पर ध्यान नदें 
वरन्‌ हमारे प्रेमोद्रेक का अनुभव कर शीघ्र हो प्रत्यक्ष हो जाये । 
है सखे ! आप आत्मदक हैं, साथ हो, गोपिका, यशोदारानी के भी सूनु हैं 
अतः हम गोपाड्भनाओं का आपसे विशेष सम्बन्ध है । इस सम्बन्ध के कारण 
भी आपको हमारे सहायता्थ दौड़ पड़ना चाहिए। अपने लोगों की सुरक्षा 
स्वजनों पर ही आधारित होती है । 
जे खड गोपिकानस्द तः मातितों नाग्रिका को उक्त है। झाॉंगार-पिद्धात्ता- 
नुसार दो प्रकार को नाथिकाएँ मान्य हैं; एक दाक्षिय्रव॒ती नायिका जो सवंथा 
प्रिय के अतुकूल आचरण करतो हैं, दूमरी वाम्प्वत्रों जो परम-अनुरकता होते हुए 
भी सदा हो प्रिय के विपरोत आचरण करतो हैं। वाम्यवती नाथिका का प्रणय 
विशेषतः सरस होता है अतः शंगारशास्त्रानुसार वाम्या का ही अधिकाधिक मान 
होता है। रासेश््ररो, नित्य-निकुंजेश्वरी, राधारानी परम-वामा हैं। रासलोला 
के अन्तगंत गोपाज्भूताओं को अत्यन्त दप हुआ फलुत: उनमें प्रतिकूल आचरण 
उत्यित होते लगे; दक्षिणा ने वामा का एवं वामा ने दक्षिगा का धर्म अपनाया; 
अपने अलोकिंक सौभाग्यातिरेकर के कारण परम-वामा राधारानी भी कह उठों 
तय मां यत्र ते मतः। अर्थात्‌ जहाँ आपक्रा मत हो वहीं मुझे ले चलो” अतः 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण अन्तर्घान हो गए । 
कहा जाता है कि 'श्रीमद्धागवत” में राधारानी का उल्लेख नहीं है; वस्तुतः 
यह कथन निराधार है। 'भागवत' में राधारानो का उल्लेख! परोक्षतः ही हुआ 
है | भगवान्‌ श्रोकष्ण किपो एक सखो के साथ अन्तर्धान हुए । 
अनपाराधितो नूनं भगवान्‌ हरिरीह्वरः । 
पन्‍तो विहाय गोविन्दः प्रोतो यामतयद रहः ४४ 
(श्रीम-ड्रा० १०३०।२८) 


गोपाडरनाएँ परस्पर कह रहो हैं-- 


“धन्या अहो अमो आल्यो गोविन्दाडबप्रच ब्जरेणवः ४४ 
(श्रीम:द्वा० १०।३०२९) 


अर्थात्‌, हे सख्ो ! जिव एक सखो को लेकर श्रोकृष्ण अन्तर्धान हुए हैं वही 
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परम सौभाग्यशालिनी हैं। उस सखीविशेष की तुलना में हमारा सौभाग्य नीरस 
है | इलोक में प्रयुक 'एका' एवं 'काचित्‌' विशेषण राधावाचक है। 'एका' शब्द 
प्रधानाथ में प्रणक होता है; राधारानो ही सर्वाधिक प्रधाना है । 
'क॑ प्रेमास्मकं सुख क्षणे-क्षणे आचिनोतीति काचित्‌ ।' 
अर्थात्‌, जो प्रेमाव्मक सुख का प्रतिक्षण आचयन करे वहों 'काचितु! है 
बुषभानुकुमा री, तित्य-निदुड्जेश्वरी, राजराजेश्वरी राधारानों ही भक्त-हृदय में 
क्षण-प्रतिक्षण अनुराग एवं आह्वाद-व्धिका हैं अतः वे ही 'काचित” हैं। (आरा 
घधितः वशीकृतः हरि: अनया” वश में कर लिया है हरि को जिसने वह अलौकिक 
सोभाग्यशालिनो अनया', 'एका” आदि राब्दों से राधा ही अभिप्रेत है। 
'राधामितः गतः राधित: शकन्ध्वादित्वात्परछूपम! जेसे कथन में भी राधा 
का उल्लेख स्पष्टत: हुआ है। कृष्णोपनिषद्‌, गोपालतापनीयोपनिषद्‌, गगें- 
संहिता, ब्रह्मग्व॒तंयुराण, नारदपुराण आदि ग्रन्थों में अनेक स्थलों पर राधा का 
विशेष वर्णन प्राप्त है। वस्तृतः विभिन्‍न शास्त्रों के अर्थ का समन्वय करने पर 
हो शास्त्र का तात्पर्ण सम्यकतया प्रतिपादित होता है ! 
देवता लोग परोक्षप्रिय होते हैं। वेदों में कमंकाण्ड का प्रतिपादन अस्ती हजार 
मन्त्रों में हुआ है; कर्म से उपासना सुक्ष्मतर हैं अतः उपासना का प्रतिपादन 
केवल सोलह हजार मन्त्रों में ही हुआ; कम और उपासना दोनों से ही सूक्ष्मतर 
है ज्ञान, ज्ञान का प्रतिपादन कुछ चार हजार मन्त्रों में हो हुआ। राधातत्त्व 
सूक्ष्मतम है अतः इस तत्त्व का प्रतिपादन अल्प राब्दों में परोक्षतः ही किया गया 
है। उराह्रणतः-- 
(त॑ इदन्द्रं सन्‍तमिन्द्र इत्याजक्षत्ते ।! 
(ऐतरेयारण्पक २।४।३) 
अर्थात्‌, “इदं सर्व तामरूपक्तियात्मकं जगत्‌ आत्मस्थरूपेण अदर्शमित्यक्त- 
बान्‌ इदडूगरास्पदम्‌ ! सम्पूर्ण विश्व-प्रपज्च को आत्मस्वरूप से जिसने देख 
'लिया उपका नाप्त हृदःद्व है। सर्वान्तरात्मा हिरण्यगर्भ ने हो अपने-आपको सम्पूर्ण 
विश्व-प्रपद!्च में रूप में देखा क्रतः हिरण्यगर्भ ही इदन्द्र हैं । इंदन्द्र के एक द' 
को परोक्ष कर दिया अतः इदन्द्र ही इन्द्र कहुलाये; लोकव्यवहारानुसार भी परोक्ष 
सम्बोधन ही मान्य होता है | 
जोग जुगति तप मन्त्र प्रभाऊअ। फलइ तबहि जब करिओअ दुराऊ ७४४ 
(भानस, बाल कां० १६७४) 
योग-युक्ति, मन्त्र-तप आदि भी परोक्ष रहने पर ही प्रभावशील होते हैं | 
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वेदविज्ञ सम्पूर्ण वेदों का उच्च स्वर से पाठ करते हुए भो गायत्री-मन्त्र के प्रसंग 
में चुप हो जाते हैं, उपांशु-जप करने लगते हैं । “मत्रि-गुप्तपरिभाषणे ४ वेद 
एवं स्तुति आदि का स्फुट स्वर से हो पाठ प्रभावशील है, पर मन्त्र का उपांशु- 
जप ही महत्त्वपूर्ण है। “राधा” परमानन्द क्ृष्णचन्द्र का गुप्त मन्त्र है; शुकदेव 
भी “राधा” मन्त्र का ही जप करते हैं। सर्वेद्वर, सवंशक्तिमान्‌, अखण्ड-ब्रह्माण्ड- 
नायक परात्पर, परब्रह्म का गुप्त मन्त्र होने के कारण राधा-मन्त्र' अत्यन्त 
गोपनोय है । 

कथा-प्रसंगानुकूल गोपा ड्भना कह रहो हैं--इति न ज्ञानीम: अर्थात्‌ हे सखे ! 
हम निर्णय नहीं कर था रहो हैं कि आप कौन हैं ? हम प्रेयलो जनों के घनीभूत 
ताप से आप द्रवीभूत नहीं होते अतः आप गोपिकानन्दन भो नहीं हो सकते 
क्योंकि गोपिका यशोदा तो अन्य के किड्वचन्मात्र दुःख से द्रवीभूत हो जानेवाली 
हैं । साथ हो वे दयामयो हमारी रक्षाहेतु सतत प्रयासशीला भी हैं । यदि आप 
गोपिकानन्दन होते तो अवश्य हो अपनो माता के दयामय स्वभाव का लेशमात्र 
प्रभाव आप पर भो पड़ा होता। आपके विप्रयोगजन्य तोकन् ताप से हम दग्ध हो 
रही हैं यह जानकर भी आप हमारे रक्षाहेतु प्रकट नहीं होते अतः ऐसा प्रतीत 
होता है कि 'विखनसाथितो विद्वगुप्तये” विखनसा, ब्रह्मा द्वारा प्राथित होकर 
विव्वरक्षा हेतु भो आपका आविर्भाव नहीं हुआ है। 'सख उदेयिवान्‌ सात्वतां 
कुले' हे सले, आपका आविर्भाव सात्वतू, भक्त-कुल में भी नहीं हुआ है। भक्त 
सत्त्वगगुणी होता है; यदि आप भक्त-कुल में प्रादुर्भूत हुए होते तो निश्चय हो. आप 
इतने कठोर, निदंय एवं निष्करुण नहीं हो सकते; हिंसा, परद्रव्यहरण एवं 
परदारहरण आदि क्रूर गुण आपमें नहीं आ पाते | यदि आप सर्वद्रष्टा, सवंसाक्षी, 
सर्वान्तर्यामी आत्मदुक्‌ होते तो निमिषमात्र के लिए भो आपका वियोग क्योंकर 
सह्य हो सकता ? अन्‍न्तरात्मा से निर्मिषपयंन्त विप्रयोग भी प्राणिमात्र के लिये 
असह्य है । अतः हे सखे ! अपने प्राकव्य द्वारा हमारा सर्वप्रकारेण सशोधन करें। 

इस पद का निवृत्तिपक्षीय अथं भी है। श्रुति-कथन है कि भगवान्‌ विरुद्ध- 
धर्माश्रय हैं; वे अनन्त-कल्याग गुणगण के आकर सगुण भी हैं तो निर्गुँण भी हैं; 
अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड-उत्पादक, पालक एवं संहारक भी हैं, निष्क्रिय भी हैं । 
भगवत्‌-स्वरूप का निरूपण करते हुए श्रुतियाँ भी चकित हो जाती हैं । “य॑ 
चकितमभिधत्ते श्रुतिरपि'! (दिवमहिम्त) सवंसाधारण को श्रत्यर्थ में व्यामोह 
होता है। यही श्रतियों द्वारा परब्रह्माथं का गोपन है। तात्पय॑ कि श्रुतियाँ पर- 
ब्रह्मार्थ का निर्देश परोक्षतः ही करतो हैं; निति-नेति”! आदि वचनों के द्वारा 
अतद्‌-व्यावृत्ति से अतद्‌ वस्तु का आरोपण करती हैं। ब्रह्माश्रित वस्तु ही अतदु 
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है । अतद्‌ का अपनोदन, उसकी व्यावृत्ति (निषेध) अपूर्व, अबाह्य आदि इाब्दों 
से की जाठो है | परकग्रह्म अपूब और अबाह्य है। तात्पय॑ कि अकारण एवं अकाय 
है । "न तस्य कार्य करणं च विद्यते ४ (श्वेताशबतरो० ६।८) काय-कारण-रहित 
परब्रह्म को प्रावरित करनेवाली श्रुति हो गोपाज्भता है। इस गोपिकानाम्‌ श्र्‌ तो 
नाम नन्‍दनो भवान न दृति न खऊ दाब्दो निषेधार्थकः ।” बेद-वाक्य गोपद-वाब्य 
श्रुति को आप आनन्दित न करते हों ऐसा भी नहीं है; तात्पयं कि आप द्वारा 
ही वेदों का प्रामाण्य भी सिद्ध होता है। अतः आप आत्मदृक्‌ होते हुए भी 
गोपिकातल्दन नहीं हें ऐसा भी नहों है । 
अनेक आचायों ने इस पद के अपने-अपने मतानुसार अनेक अं लगाए हैं । 
विश्वनाथ च#ऋवर्ती के भावानुसार गोपिकाएँ कह रहो हैं '" खलु गोपिकातन्दनों 
अवानखिलदेहिनाम्‌' हे सखे ! आप आत्मदूक्‌ हैं, शुद्ध आत्मा ही अन्तरात्मा हैं, 
अन्य सम्पर्ण बहिरात्मा हैं । 
इन्द्रियेम्प: परा हार्था अर्थेभ्यरुत परं मनः। 
सतसत्तु पराबुद्धिबुंड्धेरात्मा महान परः:७ 
महतः. परमव्यक्तमव्यक्तातूु. पुष्चः परः। 
पुरुषान्त न परं॑ किडज्चित्‌ सा काष्ठा सा परा गतिः॥ 
(कठोपनिषद्‌ १।३।१०-११) 


अर्थात्‌, हन्द्रियाँ अथ की अपेक्षा करतो हैं; इन्द्रियों से पर मन, मन से पर 
बुद्धि और बुद्धि स भो पर महानत्‌ आत्मा, महत्‌ तत्त्व है; महत्‌ तत्त्व से पर 


अव्यक्त एवं अव्यक्त से पर विशुद्ध भात्मा, परब्रह्म सर्वान्तरात्मा है | 
अन्तरात्मदक अन्तरात्मा च दूक च॑ दृक दगेत। 
€प॑ दक्ष्य॑ लोचनं दुक तद्‌ दृइयं दक व सानसम्‌। 
दृश्माधीवत्तयः साक्षी दुगेव न तु दृश्यते ४ 
शब्द, स्पर्श, झप, रस, गन्वात्मक प्रपञ्च हो दृश्य है; इस सम्पूर्ण दृश्य के 
द्रष्टा भ्रोत्र, चक्षुरादि इन्द्रियाँ हें; सम्पूर्ण इन्द्रियों का द्रष्टा मन तथा मन एवं 
मतोवृत्तियों का द्रष्टा हो अखण्ड साक्षो, स्वंद्रष्टा, शुद्ध अन्तरात्मा दुक' है। 
अस्तु, विश्व-प्रपंच, ईन्द्रियाँ तथा मन क्रमशः दृश्य एवं द्रष्टा दोनों ही हैं परन्तु 
शुद्ध आत्मा ही अखण्ड द्रष्टा है। एतावता गोपाज्भनाएँ कहतो हैं, है सखे ! आप 
ही अखिल प्राणियोँ के अन्तरात्मदृक्‌ हैं। (बिखनसा विश्वगुप्तये! अथितः ब्रह्मा 
की प्रार्थना पे विश्ववालन हेतु हो आपका आविर्भाव हुआ है अतः है सखे ! कुपित 
न होकर हम पर दया करो, शीघ्र दशत दो | आप द्वारा प्रेरित होकर आपके 
सख्याभृत-सिन्धु में अंवगाहन कर हम सुध-बुध खो चुकी हैं अत: आपके ऐद्वर्य 
को भूल जाती हैं ।' भगवान्‌ के विराट स्वरू्प-दर्शन से भथभोत हो भक्त बजुंन 
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भी प्रार्थना करने लगता है कि है विभो ( आपमें सख्य-भाव के कारण हो मैंने 
प्रमादवश आपके प्रति हे सखे ! हे यादव ! आदि सम्बोधनों का प्रयोग किया । 
'सखेति मत्वा प्रसभ॑ यद॒क्‍तं हे कंष्ण हे यादव है सखेति । 
अजानता महिमानं तवेदं मया प्रमादात्प्रणयेत वाषि ७' 
(गीता ११।४१) 
तात्ययं कि सरल-भाव के उद्बुद्ध होने पर स्वभावतः ऐश्वयं का तिरोधान 
हो जाता है। विश्वनाथ चनक्रवर्ती के हो अनुसार एक अन्य भाव यह भो है कि 
गोपा ड्भनाएं कह रही हैं 'हे सखे ! अन्य के किज्चित्‌ दुःख से द्रवीभूत हो जाने- 
वालो, ब्रजन्द्रगेहिनो, नन्‍्दरानो, गोपिका यश्ञोंदा के पुत्र आप नहीं हैं। यदि 
आप गोपिका-नन्दन होते तो अवश्य हो हमारे इस घनीभूत सन्‍्ताप से द्रव्रीभूत 
हो जाते। आप आत्मदृक हैं क्‍योंकि सर्वद्रष्टा अन्तरात्मा हो स्वसाक्षी रूप से 
जीवमात्र के संग सवंदा सत्र रहते हुए भी सवंथा परोक्ष एवं असंगः ही रहता 
है । 'विखनसाथितो विश्वगुप्तये, विशेषेण खनति, अवदारयति” रचयिता ब्रह्मा 
ने अपनी सृष्टि को वृद्धि-हेतु आपसे अपने स्वरूप को परोक्ष रखते हुए “विश्वस्थ 
जगतो गुप्तये प्रावरणाय” आविभत होने की प्रार्थना को थी; यहो कारण है कि 
यहाँ ब्रजधाम में आपको सर्वेश्वरता, स्वंज्ञता, अनन्तकोटिब्रह्माण्डनायकता 
सवंथा अज्ञात रहतो है। हे आत्मद॒क्‌ ! आपके साक्षात्कार से प्राणिमात्र मुक्त हो 
जाते अत: ब्रह्मा की मनोरथ-पूर्ति हेतु आपने स्वयं को अज्ञात रखने के लिये 
लोक-विरुद्ध अनेक लीलाएँ कीं। अथवा “बिश्वं स्तिमितं जगत्‌ । तस्प गुप्तये 
प्रावरणाय भवान्‌ उदेयिवान्‌' अर्थात्‌ कतियय लोगों के आवरण के लिए आविर्भत 
होने को प्राथंना की | इसोलिए जरासन्ध आदि अत्यन्त आस्तिक जन भी आपके 
इस विरुद्ध-धर्माचरण से भ्रमित हो गये। व्यामाहजन्य इस बन्धन के कारण हो 
उनकी गणना असुर-कोटि में हुई | हे सखे ! सुष्टि-वृद्धि हेतु ही आपका आवि- 
भाव हुआ है अतः आप प्रकट होकर हमारो रक्षा करें।' 
वल्लभाचाये के भावानुसार, श्रोकृष्ण-वियोगजन्य तीक्रताप से संतप्त गो।प- 
काएँ. न खलु गोपिकानन्दनों भवानखिलदेहिना मन्तरात्मद्क्‌ ।' जेपी व्यंग्याक्ति 
द्वारा श्रीकृष्ण से अपना पाथक्य सद्ध करते हुए कह रही हूँ, 'हे सखे! स्वजन 
के प्रति ही उपालम्म संभव होता-है। जो अपना नहीं है, जिससे अपना कोई 
सम्बन्ध नहीं उंप्तकोी उपालम्भ नहों दिया जा सकता ।' यदि आप ब्॒जेन्द्रगेहिनों 
नन्दरानी गोपिका यंशोदा के पुत्र होते तो आपसे हमारा भी कुछ सम्बन्ध होता 
क्योंकि वे हमारी सास तुल्य हैं, हम सब उनको पुत्र-वधवत्‌ हैं । 
“विखनसाथितो विश्वगुप्तये, विशेषेण खनति, वेदा्थम्‌ विशेषेण विचार- 
यति इति बिखना/ अर्थात्‌ वेदान्त का विशेष विचारक ब्रह्मा 'विखनसा प्रोक्‍ता 
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धर्मा: वेखानसा: विखना प्रवतित धर्म ही वेखानस धमं है, वेखानस मतानुसार 
वेंकटेशा दि में वेक्टश की पूजा विशेषतः प्रतिपादित है। ब्रह्मा द्वारा अर्भ्याचत 
होने १र विश्वकल्याण-हेतु ही आपका आविर्भाव हुआ अतः विश्ववतंनी, विश्व 
में रहनेवाली, विश्व की अंशभूता हम गोपाछ्भुनाजनों का संरक्षण भी आपका 
परम कतंव्य है | है सले ! आप हमारी रक्षा-हेतु प्रकट हों | परन्तु 'सात्मतां कुछे, 
यादवानां कुले भवान्‌ उदंपिवान अबतोर्ण: आप सालतु यादव-कुल में उत्पन्न 
हुए हैं । यह यादवकुल हो सच्छिद्र है, कंसादि-ऋरजन-बहुल तथा भगवडभूक्ति- 
शन्‍्य शून्यप्राय' है। यादव-कुल धर्मशील “यदोश्ब धर्मशोलस्थ नितरां मुनि- 
सत्तम' ही है तथापि भाव-विभोर गोपा ड्भनाएं ब्यंग्योक्ति द्वारा कृष्ण को खिझा- 
कर भी दशन देने के लिए प्रोत्साहित कर रही हैं । 
'पधादवानाम कुले विखनसाथितो” का एक और भी अर्थ है । “बिखनसा' 
का लक्षणया अर्थ है 'पितामहेन! प्लवग-सेन्यघुलक जिता जितम्‌ ४ प्लवग- 
न्‍्यं, वानर-सेन्य, 5ल्‌कज्ता, इन्द्रज्ता मेघनादेन जित॑ँ उलूक का अथ है 
कौशिक, वेद-स्तुतियों में 'कौशिक' संज्ञा इन्द्र के लिये प्रयुक्त हुई है। “विश्व- 
गुप्तये' अर्थात्‌ वश्वरूप गोपकुल में; तात्पथ कि सर्वंपिताभह ब्रह्मा ने सम्पूर्ण 
विश्वरूप गोकुल के संरक्षण-हेतु आपके प्राक॒ल्य को प्रार्थना की थी। अथवा 
यदुकुल के पूर्व-पुरुष आपके पितामह ने अपने सम्पूर्ण बंश की रक्षा को आकांक्षा 
से आपके आविर्भाव-हेतूु कठोर तप किया था। साधारणतः भोवतृत्व एवं 
कतृंत्व समानाधिकरण्य ही होता है. तथापि कहीं-कहीं इनमें भी पार्थक्य संभव 
हो जाता है। 
और करे अपराध कोई, और पाव फल-भोग। 
अति विचित्र भगवन्तगति, को जग जार्माह जोग ४' 
कहते हैं बाढ़े पुत पिता के धर्मा' पिता द्वारा किये गये अनुष्ठानों का 
फलभागी पत्र होता है। उदाहरणतः वेश्वानरीय इंष्टि का कर्ता होता है. पिता 
और भोक्ता होता है पुत्र; पिताकृत धर्मावरण से पुत्र की उन्नति होतो है। इसो 
तरह पुत्र के द्वारा किये गये श्राद्धांदि के फलभागी पितृगण होते हैं। ऐसी जगह 
में वजननविशेषबलातु ' कतंत्व-भोक्तृत्व का वेयधिकरण्य मान्य है। यद्यपि 
सुक्ष्मतः विचार करने से यह सुस्पष्ट हो जाता है कि कर्ता एवं भोका का 
परम्परागत सम्बन्ध अविच्छिन्न ही है। अस्तु, अपने सम्पूर्ण कुल-संवर्द्धन एवं 
सुख-हेतु आपके पितामह द्वारा किये गये अनेकानेक शुभ-कर्मों के कारण ही 
आपका आविर्भाव हुआ है अतः हैं सखे ! आप प्रत्यक्ष होकर हमारी रक्षा करें। 
'सात्वतां गोपार्ना भगवद-भकक्‍तानां करे; रात्वत्‌! शब्द भक्तवाचक है। 


क गोपो-गोत 


सत्‌ अत्यन्ताबाध्यं स्वप्रकाशं परंब्रहा अध्य उपास्यं इति सत्वत्‌र सत्‌, 
स्वप्रकाश, परब्रह्म ही जिनके उपास्य, ध्येय, ज्ञेंप एवं परमाराध्य हैं ऐसे भगवद्‌- 
भक्त जन ही सात्वत्‌ हैं तथापि 'सात्वत्‌' शब्द विशेषत: .यादव-कुल के लिये ही 
रूढ़ हो गया है। जिस कुल में स्वप्रकाश, परब्रह्म आविर्भत हुए वह कुल ही 
सात्वत्‌ है। अस्तु, गोपाड्रनाएँ कह रही हैं है स्ले ! आपका तो आविर्भाव ही 
भगवत्‌-भक्त यादव-कुल में हुआ है | 
भगवान्‌ आप्तकाम, पृर्णकाम, परमनिष्कराम हैं। जेसे, 'सहत्नगुणमुत्लष्टु- 

मादत्ते हि रसं रवि: सहस्नगुण अधिकाधिक उत्सगं करने के लिये ही सूरं- 
नारायण अपनो तीक्ष्ण रश्मियों से धरित्री से रस-ग्रहण करते हैं किवा जेसे 
सहख्नरगुणाघिक रूप से पुनः प्राप्त करने के हेतु धरित्रो में अन्न, बीज डाला 
जाता है अथवा जैसे यज्ञ-प्रसंग से विविध प्रकार के विधानों के साथ अग्निमुखेन 
अनन्त-ब्रह्मण्ड-तायक, सवश्वर, भगवान्‌ के लिये घृत-यवादि अर्पित किये जाते 
हैं वेसे ही आप्तकाम, पृर्णकाम, आत्माराम, परम निष्काम, अकारण-करुण, 
करुणा-वरुणालय भगवान्‌ भी सहस्न-गुणाधिक उत्सग हेतु ही भक्तों द्वारा 
समपित सपर्या को स्वीकार कर लेते हैं; 'करुणों व॒णीते' (श्रीम:ड्रा० ७९११) 
भगवान्‌ करुणामय हैं अतः भवत द्वारा समपित पन्र॑ परष्पं फलं तोयं' को भी 
ग्रहण कर लेते हैं । 

“पत्र पुष्पं फल तोय॑ यो मे भक्‍त्या प्रयच्छति । 

तदहू॑ भकत्युपहतमश्तामि प्रयतात्मनः ४४ 


द | ५ हु (गीता ९२६) 
अनाप्तकाम, अपूण तो स्वाथवशात्‌ हाथ फेला सकता है, ग्राहक हो सकता 


है, परन्तु आप्तकाम पूर्णंकाम परम-निष्काम आत्माराम भगवान्‌ अपनो दयालुता- 
वश ही हाथ फेलाते हैं । द 
'यत्करोषि पदश्नासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ । 
यत्तपस्यथसि फौन्तेय. तत्क्रुष्व सदर्पणम्‌ ४४ 
(गीता ९|२७) 
अर्थात्‌, है कोन्तेय ! तुम जो भी यज्ञ, तप, दान, व्रत आदि करते हो सब 
मुझे अपंण कर दो। “पन्रं पुष्ष॑ फल तोयं यो मे भकत्या प्रवच्छति' भक्ति- 
रस परिप्लुत कर भक्त जो पत्र, पुष्प, फल एवं तोय अपंण करता है उसको मैं 
अश्ताम्ति प्रयतात्मनः' खाता हूँ। भक्ति-रस-परिप्लुत फल को भगवान्‌ अत्यन्त 
प्रेम से खाते हैं । जेसे जो वस्तु बिब को अधित की जाती है वही वस्तु प्रतिबिम्ब 
को भो अनायास ही प्राप्त हो जातो है वेसे ही भक्त “यत्‌ यत्‌ जनों भगवते 
विवधीत मानम्‌! (श्रीमड्भा० ७५९११) जो भो वस्तु भगवान्‌ को अपंण 
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करता है वद्दी कालान्तर में जीव को प्राप्त होतो है। वेदान्तसिद्धान्तानुसार 
अनन्त-ब्रह्माण्ड-न।यक सर्वश्वर भगवान्‌ बिब हैं, जीवात्मा प्रतिबिम्ब है। “जिपि 
घट कोटि एक रवि छाई ४” जैसे कोटि-कोटि घटोदकों में एक ही सूरथ॑ं का प्रति- 
बिम्ब पड़ता है वेसे टी एक बिम्ब-स्वरूप भगवान्‌ का प्रतिबिम्ब कोटि-कोटि 
जीवात्माख्प घटोदकें में पड़ता है। अस्तु, बिम्बस्वछूप भगवान्‌ को जो कुछ भी 
अपित किया जाता है वहो प्रतिबिम्बस्वरूप जोवात्मा को सहस्नगुणाधिक होकर 
प्राप्त हो जाता है। प्रकृति जड़ है अतः स्वतन्त्रढ्पेण कार्य-कलाप में असमथं है 
जीवात्मा अल्पज्ञ है अत: वह भी असमथ है एतावता सर्वश्वर, सर्वज्ञ भगवान्‌ 
स्वयं निष्प्रयोजन होते हुए भी अनन्त-कोटि ब़ह्माण्ड के अचन्तान्नन्त प्राणियों के 
अनन्तानम्त कर्मों के फलदाता हैं। सुहृदं सबंभूतानां ज्ञात्वा मां शान्तिमृच्छति' 
(गोता ५३२५०) सर्वभूतों के सुहृद्‌ एकसात्र भगवान्‌ प्वभावतः ही सबं-रक्षण में 
सवंदा तप्पर हैं। जेसे तरंग को स्थिति, गति, प्रवृत्ति उपादानभूत जल-पराधीन 
है, वेसे ही सम्पूण चराचर विश्व की स्थिति, गति, प्रवृत्ति सर्वाधिष्ठान सर्वेक्वर 
परमात्मा के ही अधीन है; भगवान्‌ सर्व-संत्राता, सर्वाधार, सवंकारण, सब-पिता, 
सव॑-हितैषी, सवं-सुहृद हैं अतः स्वभावतः रुव॑रक्षण में सदा-स्वदा तत्पर हैं । 
अस्तु, गोपाज्भनाएँ कह रही हैं, 'हे से ! आप सर्वाधिष्ठान, सवंका रण, सर्वेत्राता, 
सवसुहृद्‌ हैं तथापि “विव्वग॒ुप्तवे विखनसाधितों ।' भक्त प्रवर ब्रह्मा द्वारा विश्व“ 
गुप्ति, विश्व-रक्षण-हेतु विशेषतः प्राथित होकर सच्चिदानन्द्धन, सगुण, साकार 
स्वरूप में आविर्भत हुए हैं। अतः हमारे गुण-दोषों का विचार न करते हुए 
हमारा संत्राण करें; हमारे संत्राण-हेतु आप विशेषत दीक्षित हैं ।' 
सप्ष ! उदेयिदान्‌ सात्वतां कुले' हे सले ! आपका उदय सात्वतु-कुल में हुआ 
है। नठु जातः उत्पग्न: आप उत्पन्न नहीं हुए। ईश्वर उत्पन्न नहीं होता । 
'जायते अस्ति वद्धंते, विपरिणमते, अपक्षोयते धिनइणति! भगवान्‌ षड़्विध भाव- 
विकार-विवर्जित हैं, अज हैं ! जैसे सूयंनारायण उदय होते हैं वेसे हो ईश्वर का 
भी प्राकल्य ही होता है। गोरवामीजी कहते हैं 'बन्दर्ज कौशल्या दिसि प्राचो, 
कोरति जाहि सकल जग राँचो' कौशल्यारूपो प्राची दिशा से भगवान्‌ राधवेन्द् 
रामचन्द्र करा प्राकट्य हुआ; 
'टेवक्यां देवरूपिण्यां विष्णः सर्वशुह्ाद्यपः । 
आपिरासोत्‌ यथा प्राच्यां विशीग्तुरिव पुष्कलः ७ 
(श्रीमड्भा० १०॥३।८) 
जैसे प्रादी दिशा में पुष्कल, पूर्णचन्द्र का उदय होता है वंसे हो देवकोरूप 
प्राची दिशा में श्रोकृष्ण चन्द्रस्थरूप पूर्ण चन्द्र का उदय हुआ । बंगाली कहते हैं--- 
जन्माष्टमो के दिन देवकीरूप प्राची दिशा से ए्याम पुणंचन्द्र का उदय हुआ । 
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इस पाद का निषेधात्मक अथे भी है। 'भवान्‌ गोपिकार्ना नः इवध्वा 
नन्‍दनः: न इति न खल' हे सखे ! ऐसा भी नहीं कि आप हमारी दइवश्रू-गोपाड्रना 
के पुत्र नहीं हैं; तात्पयं कि हमारे इवश्र-पृत्र, हमारे पतिदेव ही हैं। जिस समय 
ब्रह्मा ने ग्वाल-बालों का अपहरण किया था उप्त समय आप ही सम्पूर्ण ग्वाल- 
बालों के रूप में प्रकट हुए। थयावद्वत्सपव॒त्सकाल्पकवपु: (श्रीमज्भा० १०१३।१९), 
सर्व विष्णुमयं जगत्‌” जेसे वेद-वाक्य को साकाररूप में प्रत्यक्ष करने हेतु ही 
आप जड़-चेतनात्मक सवंस्वरूप में प्रकट हो गए। ग्वाल-बाल मंडली ब्रह्मा की 
माया से मोहित होकर मायामयी कन्दरा में वर्षपयंन्त विलीन रही; है सखे | तब 
आप ही वषपयंन्त तत्‌-तत्‌ ग्वाल-बाल के रूप में उनके घर में रहे । उस वष॑ं में ही 
तत्‌-तत्‌ गोपकुमारों से हमारा पाणिग्रहण हुआ, अतः सम्पूर्ण वब्रजवधुएँ आपकी 
परिणीता ही हैं; एतावता, हमारी उपेक्षा कर आपका अन्‍्तर्धान हो जाना सवथा 
असंगत हो है । हम आपकी परिणीताएँ आपके विप्रयोगजन्य तोत्र संताप से 
दग्ध हो रही हैं अतः हमारा संत्राण ही आपके लिए उचित है। जो जगत्राता 
है वह भी अपनी पारणीताओं का संत्राण न करे तो दीपक तले अंधेरा जेसी 
कहावत ही चरिताथ॑ं होगी । 

अनभिज्ञा गोपाज़नाएँ कह रही हैं, हे त्रजेन्द्रनन्दन ! कालिय-मर्दन, बका- 
सुर-वध, पुतना-संहार, तृणावत्तं-हनन, शकट-भंजन आदि अनेक लछोकोत्तर 
लीलाओं के कारण हम अनुमान करती हैं कि आप केवल गोपिकानन्दन नहीं 
अपितु अखिल देहियों के अन्तरात्मा, स्वद्रष्टा, सवंसाक्षी हैं। तब भो सर्वान्त- 
रात्मा, सर्वान्तर्यामी होते हुए भी आप गोपिकानन्दन भी हैं । 

गोपा ड्भनाओं में पुनः भगवान्‌ श्रीकृष्ण द्वारा किए गए प्रइन का स्फुरण होता 
है | 'समो5हं सवंभूतेष” (गीता ९२९) हे गोपाड्भनाओ ! ईइवर सब भूतों में सम्‌ 
है। न मे द्वेष्योदस्ति न प्रिय: (गीता ९।२५) न मेरा कोई प्रिय है न कोई अध्रिय 
है तब तुम्हीं लोगों से मेरा कौन विशेष नाता है ? क्‍यों हम तुम्हारी रक्षा के लिए 
विशेषत:ः दीक्षित हैं. ? अपने उत्तर से इसका खण्डन करती हुई गोपाद्भनाएं कहती 
हैं, हे सले ! सर्वात्मदृक्‌ होते हुए भी आप ब्रजेन्द्रनन्दन हो हैं । 

“व्रिख नसाथितो विद्वगुप्तये” अर्थात्‌ “विदृषा वेदा्थंविघारकेण, पण्डितेन 
भवान्‌ अथित:, मोक्षरूपेण भवानेव इष्यते; विशेषण खनति वेदार्थान्‌ विचार- 
यतीति विखनास्तेन विखनसा ९ अर्थात्‌, वेदार्थ-विचारक विद्वान पण्डित द्वारा 
आप हो प्राथित हैं। उपक्रमोपसंहाराद षड्विध लिग द्वारा वेद-वेदान्तों के 
तात्पयं का परब्रह्म में निर्धारण करनेवाले विज्ञजन आपकी ही कामना करते 
हैं ब्योकि आप ही मोक्षस्वरूप हैं। स्व बेदा यत्पदमामनन्ति' (कठो० १।२।१५) 
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सब वेद जिसका व्याख्यान करते हैं । वेदेशच् सर्वेरहमेव वेद: (गीता १५१५) 
पं वेदों में जो वेद्य हैं, आदि वेद-वाक्यों वर गम्भोर विचार करनेवाले 
विद्वद्दर “भवानेद अथितः आपको ही अभ्यर्थना, प्रार्थना करते हैं क्योंकि आप 
ही मोक्षस्त्ररूप हैं। प्रमेष सदा हो अज्ञात रहता है, फल सदा हो ज्ञात होता है। 
निरावरग परब्रह्म ही मोक्ष है; सावरण ब्रह्म वेदान्त का विषय है; निरावरण 
परत्रह्म वेदान्त-विचार का फल है । अस्तु, 'बिखनसा, विदुषा, वेदार्थत्वेन भवानेव 
अथितः अभ्गरथित:। विश्वस्थ कार्य-कारण-संघातस्थ गुप्तये रक्षणाय सात्वतां 
कले मनआदि सझुदायें उदेयिवान्‌ अभिव्यक्तः ४ कार्य-कारण संघात-विश्व- 
क्षणहेतु आप मन आदि सात्तिक अन्त:करणरूप कुल में आविभूत हुए 
अनेन जोवेनात्मनाइनुप्रविदय नामरूपे व्याकरवाणि / (छा० उ० ६३२) 
इत्यादि श्रतियों के अनुसार परब्रह्म परमेश्बर जीव स्वरूप से 'हन्ताहमिमास्तित्नो 
देवता / (छा० उ० ६।३।२) तेज, अप एवं अग्नरूप तीन देवताओं में संप्रविष्ट 
होकर नामरूप का ज्याकरण झरता हैं। ऐतरेय उपनिषद्‌ के अनुसार भी भगवास्‌ 
के सन्निविष्ट होने पर हो महाविराट्‌ उत्थित हुआ | महाधिराट्‌ वागादि इन्द्रियों 
से तथा गन, बृद्धि, अहुंकाररूप से तत्‌ तत्‌ देवटाओं के सन्निविष्ट हाने पर भी 
उत्थित तन हुआ नोदतिष्ठत्तदा विराद ! (श्रीमज्भा० ३२६।६३) तब उस 
महाविराट्‌ में नगवान्‌ प्रविष्ट हुए 'सलिलादुदतिप्ठत्‌र (श्रीमडद्भा० ३।२६।७०) 
तरक्षण विराट उत्यित हो गया। अस्तु, सम्पूर्ण कार्य-कारण-संघात-हेतु ही 
आपका आविर्भाव हुआ | 


जेपै सूं को किरणें अग्तिर्प में सूपंकान्तमणि पर हो प्रकट होती हैं वेसे 
हो मव्र आदि पात्विक पदार्थ में हो आपका स्वरूप प्रतिबिम्बित होता है । परब्रह्म 
के प्रतिबिम्बित होने ते मन, बुद्धि एवं अहंकार चेतित हुए फलत: सम्पूर्ण विराट 
चेतित हो उठा। जैसे अनेक छिद्रवाले घर में दीपक प्रज्वलित कर दिया 
जाय तो प्रकाश सभ'” छिद्रों से निःसृत होता है वेप्ते हा दशहछिद्रयुक्त शरीरहूपी 
घर के सभी दरों छिद्रों से सच्चिदानन्द का प्रकाश हो निःसृत होता है। दशों 
इन्द्रियां हो दशहिद्र हैं | दुद्धिविशिष्ट चेतन्य तद-तद्‌ इन्द्रियों द्वारा ततु-तत्‌ विषय 
को ग्रहण करता है। यही सात्वतां कुले' मन आदिकों के कुल में भगवात्‌ का 
अभ्युदय है। श्रुति-कथन है (प्रज्ञया चक्षु: समारुह्मा सर्वाणि रूपाणि आध्तोति ४ 
(कौ० ब्र।० उ० ३६) प्रज्ञा के द्वारा आत्मा चक्षु पर सपारूढ़ होकर सब रूपों को 
देखता है 'प्रज्ञणा वां समारुह्य वाचा सर्वांणि नामानि आप्नोति! (को० ज़० 
3० ३।६) इसी तरह ततृ-तत्‌ इन्द्रिय पर उपारूढ़ होकर आत्मा ही ततु-तत विषयों 
का अभिवहन फरता है ! अस्तु, स्वप्रकाश भात्मा के अकाश पे शब्द, स्पश, रूप 
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रस एवं गन्ध पाँचों विषय प्रकाशव्रान्‌ होते हैं। प्रकाश ही परब्रह्म है; प रब्रह्म से 
भिन्‍न प्रकाश की सत्ता हो नहीं तथापि ब्रह्म असंग है। सिद्धान्ततः बोध के साथ 
विषय का समवाय सम्बन्ध सम्भव नहों | वस्तुतः विषय का विषयी के साथ 
आध्यासिक सम्बन्ध हो होता है। विषयीस्वरूप आत्मा ही प्रकाश है, विषय ही 
प्रकाश्य है; बोध विषयबोधस्वरूप विषयी में अध्यस्त है यही उनका आध्यासिक 
सम्बन्ध है। एतावता, विषय में अध्यस्त चेतन्य से हो विषयविशेष का प्रकाश 
होता है। जेसे सरोवर का जल कुल्याओं द्वारा खेत में जाकर खेत जैसा चौकोर 
हो जाता है ऐसे ही अन्तःकरणगत सात्त्विक द्रव्य इन्द्रियकप कुल्याओं द्वारा 
तमोगुण के प्रतिबन्ध दूर हो जाने से घटादि विषयों पर जाकर घटाकाराकारित 
बन जाता है। नियम है कि यदि दो उपाधि एक हो जाय तो उपहित भी 
एक हो हो जाता है। जैसे घटोपाधि एवं मठोपाधि के एक हो जाने पर घटाकाश 
एवं मठाकाश भी एक हो जाते हैं वेसे हो अन्तःकरण एवं विषयविशेष के एक 
हो जाने पर उभयावच्छिन्न चेतन्य भी एक हो जाता है। विषयावच्छिन्न चतन्य 
में अध्यस्त घट, विषयावच्छिन्न चेतन्य-भिन्न, अन्त:करणावच्छिन्न चतन्य में भी 
अध्यस्त मान्य है। अस्तु, अन्त:करणावच्छिन्न चेतन्य से घट का प्रकाश हो 
जाता है। वेदान्तानुसार अन्तःकरणावच्छिन्न चतन्य से ही अध्यस्त विषय का 
प्रकाशित होना मान्य है। अन्य विभिन्न प्रकार से भी विषय का प्रकाश मान्य है 
तथापि प्रत्येक दृष्टिकोण से प्रज्ञा के द्वारा हो विषय के साथ आत्मा का सम्बन्ध 
बनता है। प्रकाशरूपत्वात्‌ प्रकाञ-व्यवहार होता है जेसे आदित्यः प्रकाशते' 
सूय प्रकाशता है; स्वतः प्रकाशस्त्ररूप सूय प्रकाशक है परन्तु 'घटः प्रकाशते' घट 
प्रकाशित होता है। यहाँ घट स्त्रतः प्रकाशस्वरूप नहीं है परन्तु सम्बन्ध-विशेष 
से प्रकाशित हो जाता है। जैप्ते स्वच्छ स्फटिक अथवा दर्पण पर ही प्रतिबिम्ब 
सम्भव होता है पत्थर अथवा काष्ठ पर प्रतिबिम्ब कदापि सम्भव नहीं होता वेसे 
हो अन्त:करण से सम्बद्ध विषय पर हो अन्त:करणावच्छिन्न चेतन्य प्रकाशित हो 
जाता है, विषयोरूप चेतन्य का प्राकत्य हो जाता है। अस्तु, 'विश्वस्थ गुप्तये 
विश्वस्य रक्षणाय, कार्य-कारणसंघातस्यथ रक्षणाय, सात्वतां कूले सात्वतां 
सनआदोनां कुले समुदायें भवान्‌ उदेषिवान्‌ आविर्भतः / विश्वरक्षा-हेतु ही 
आपका सात्वतों के कुल में आविर्भाव हुआ है; अतः हे विभो ! आप प्रत्यक्ष 
होकर हमारी रक्षा करें। 
शक 


विरचिताभयं वुष्णिधुर्य ते 
चरणमोयुषां संसतेभंयात्‌ । 
करसरोरुहू कान्त कामदं 
शिरसि धेहि नः श्रोकरग्रहम्‌ ॥५॥ 


अर्थात्‌, है यदुवंधशिरोमणे ! जनन-मरण परम्परा अविच्छेदरूप संसुति-चक्र 
से भयभोत हो जो जन आपके चरणारबविन्दों को शरण में आते हैं उनकी आपके 
हस्तारविन्द अभय प्रदान करते हैं। है कान्‍त ! सम्पूर्ण अभिलाषाओं की पूर्ति 
एवं वासनाओं का खण्डन तथा लक्ष्मो का पाणिग्रहण करनेवाले- कर-सरोरुहों को 
आप हमारे सिर पर विम्यस्त करे । 

वबरद निघ्दतों नेह कि धध: विश्वनसाथितो विश्वगुप्तये/ जेसी कठोर 
उक्तियों की तुलना में “न खलु गोपिकानन्दनों भवानत्‌ अखिलदेहिनामन्तरात्मवृक' 
जेसी रक्ति मधुर हैं। गोपाड्ुनाएँ अनुभव करती हैँ कि उनके इस विनम्र भाव 
से प्रसन्न हकर भगवान्‌ श्रोक़ृष्ण उनसे कह रहे हैं 'गोपाड्भ़नाओ ! हम तुम पर 
प्रसन्न हैं) कहो, हम तुम्हारा कौन प्रिय कार्य करें ?' वे उत्तर देती हैं है कान्‍त ! 
नमः शिरसि श्रीकरप्रहूं करसरोरुहं काम्दं थेहि / अपने स्वंकामदायक हस्तार- 
विन्द को हमारे सिर पर धारण करें। हम आपके विप्रयोगजन्य तीज़ताप से 
संतप्त हैं। आपके कर-सरोरुह शीतल एवं परमाह्लादक हैं। प्राणी के सिर पर 
भगवद्‌ हस्तारविन्द का विन्यास आधिदेविक, आधिभौतिक एवं आध्यात्मिक 
सम्पूर्ण पाप-ताप का समूल उन्मूलन करनेवाला है। अखिलेश्वर प्रभु के दिव्य 
हुस्तारविन्द को आतपत्र-छाया से प्राणो के सम्पूर्ण वृ:खों का अन्त होकर उसे 
अभय की प्राप्ति होती है । 

आपके हस्तारविन्द 'कामद' हैं; “काम गति खण्डयति इंति काम! काम- 
वासता-जाल को छित्न-भिन्‍न करनेवाले हैं। वस्तुतः परात्पर, पर्णतम, परबरह्म 
भगवान्‌ के मंगलमय हस्तारविन्द को आतपत्र-छाया ही सववे प्रकार के क/म-जाल 
का समूछ उन्मूलन करनेवाली है । 

बिनु संतोष न काम नसाहीं। काम अछत घुख सपनेहुँ नाहीं। 

राम भजन बिनु सिर्टाह कि क्राम्ता । थल विहोन तरु कबहुँ कि जामा ॥! 

(मानस, उत्तर कां० ९०१) 

बिना संतोष के काम-वासना नष्ट नहीं होती, विभिन्‍न वासनाओं के रहते 

सुख कदापि अआप्त नहीं हो सकता; बिना राम-भजन के काम का नाश सम्भव 
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नहीं होता; जेसे बिना भूमि के बोज कदापि नहों जमता वेसे हो बिना राम- 
भजन के वासना का उन्मूलन भो कदापि सम्भव नहों। सम्पूर्ण प्रपझ्च का मूल 
ही काम है और काम का मूल है संकल्प । 


'काम जानामि ते घुलं, संकल्पात्‌ किल जायसे ४ (महाभारत, शांतिपवं- 
महाख्यान १७७।२५) विभिन्‍न वस्तुओं के ऊहापोह से उनमें सम्बन्ध बना एवं 
ततू-तत्‌ सम्बन्ध से तत्‌-तत्‌ कामता बनी | 

अकामस्प क्रिया काचिद दृदयते नेह कहिचित्‌। 
यत्‌ यद्धि कुरुते किचित्‌ तत्‌ तत्‌ कामस्य चेष्टितम्‌ ७ 
(मनुस्मृति २.४) 


ग्राणिमात्र का यावत्‌ कम काम का हो विलास है; काम से रहित कोई 
क्रिया हो सम्भव नहीं । भगवत्‌-तत्त्व-वेदत से हो काम-क्रिया-जाल का समुच्छेद 
सम्भव है। 
/एवं बुद्धेंः पर बुद्ध्वा संस्तम्यात्मानभात्मना । 
जहि शात्र महाबाहों ! कामरूप दुरासदम्‌ 
(गोता ३।४३) 
हैं महाबाहो ! प्रलम्बबाहु अजुंत ! कामरूपो दुरासद शत्रु को मारो। 


“इन्द्रियाणि पराण्पाहुरिच्द्रिये म्यः परं सनः । 
सनसस्तु परा बुद्धियों बुद्धे: परतस्तु सः॥४ 


(गोता ३।४२) 

इन्द्रियों से पर मन, मन से पर बुद्धि ओर बुद्धि से भों पर परात्पर परबह्दा 

हैं । बुद्धि का द्रष्टा, बुद्धि का साक्षी, निविकार आत्मा को जानकर हें प्रलम्ब- 
बाहो अजुंन ! उस दुरासद शत्रु को मारो। कुछ आचायंगण श्री रामानुज, केशव 
कादइमीरी भट्ट आदि उपर्यक्त पद में प्रयुक्त 'स शब्द को काम का पर्याय- 
वाचो भी मानते हैं। तदनुसार वे कहते हैं कि जो काम बुद्धि से भी परे है 
उसको जानकर उसको मारो। “काम: सद्भूल्पो विक्िकित्सा श्रद्धाइश्द्ध!धृति- 
'रध्तिह्नोधीर्भो रित्येतत्सव मन एव (बुहदारण्यक उप० १५३) इस श्रुति के 
अनुसार काम, संकल्प, श्रद्धा, छी, श्रो, धो, सब मन हो के विकार हैं । शब्द- 
स्पर्श -रूय-रस-गन्धात्मक भिन्न-भिन्न अभिलषित पदार्थों में इच्छा होना हो काम 
है। अत्यन्त परिश्रम से कमाये गये धन को भो सुखोपभोग की आकाडइश्षा से 
जैसे प्राणी सहष ही त्याग देता है वेसे ही उत्कृष्ट ब्रह्मसुखप्राप्ट्यथे सम्पूर्ण 

पषयिक सुख का भी त्याग वांछित है । 
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त्वत्साक्षात्क एणा ह्वादइशुद्धानन्दाध्चितस्प से । 
सुखानि गोष्पदायन्ते ब्रह्मणोषि जगदूगुरो ॥४ 


भक्त कहता है--हें श्मा ! आपके साक्षात्कार से उदभूत आनन्दरूप 
विशुद्ध महासमुद्र में स्थित हमें सम्पृणं वेषयिक सुख गोष्पदसदुश प्रतीत 
होते हैं| तात्पय॑ कि हइह्म-साक्षत्कारजन्य आनन्दानुभूति कर लेने पर सम्पर्ण 
सांसारिक सुख स्वभावत: ही नीरस प्रतीत होने लगते हैं। एतावता 
भगवत्‌-सम्वन्ध, भगवत्‌-स््रष्य-विज्ञान हो सम्प्रणं कामनाओं के समूल उन्मूलन 
का एकमात्र उपाय है। विभिन्त अवस्थाओं में अथवा विभिन्‍न लैृत्तियों के 
'उद्बुद्व होने पर कुछ कामताओं का सावशेब उन्मूलन हो जाता है। उदाहरणतः 
जैसे अबोब शिशु में स्त्रोकरामता अथवा नायकभाव उदित नहीं होता तथापि 
समग्र पाकर अनिवार्यतः उदबुद्र हो जात। है. किंवा क्रोधाकाराकारित वृत्ति के 
उदबुद्ग होने पर कामवरत्ति का उपशमत हो जाता है १रन्‍्तु अनुकूल समय पाकर 
कामवृत्ति का पुनः उदय हा जाता है । अस्तु, 'कण्टकेन कण्टकोद्धार न्‍्यायतः 
भगव्रदतु राग से अन्य सम्पूर्ण सांधारिक रागों का निरवशेष बाध हो जाता है। 
|वषस्प विषमौषधम्‌' वित्र हो त्रिंष को औषधि है, विष से ही विष का शमन 
होता है-- 


काम दहन्ति कृतिनों नतु रोबदृष्टया रोष दहन्ततुत तेन दहन्त्यसह्ाम्‌ । 
सो5पं यदन्‍्तरमलं नितिशत्‌ बिभेति काप्त: कं सु ॒ पुनरस्य सनः श्रयेत ॥' 
(श्रोमद्धा० २७७) 


अर्थात्‌, कोई कृतो क्रोध का सहारा छेकर काम को जला देते हैं किस्तु 
काम के दग्व होने पर भो उतक्ले क्रोत्र कः नाश नहीं हो पाता । अस्तु, यह उन्समू- 
छत सावशेंध हो है । भगवत-स्वद्य-द्रिज्ञान से वियय के अस्तित्व का हो बाध हो 
जाता है; जैते, रज्जु स्रह्य विज्ञान से सप॑ का बाध हो जाता है वेसे ही तत्त्व- 
विज्ञान से पदार्थ का हो बाध हो जाता है। जेसे घुक्ति-साक्षात्कार से रजत का 
बाघ हो जाता है वेपे हो ब्रह्म हउ-प्ाक्षात्कार से नामरूपक्रियात्मक विश्व का ही 
बाघ हो जाता है. एतावता बविश्व-विषधिणों कामना का स्वभावतः समूल उन्मू: 
लन हो जाता है। अस्तु, भगवदू-भजन हो सम्पूर्ण ौकिक कामनाओं के समूल 
उन्मूछन को एकमात्र कारण है | ब्रजेन्द्रनन्दग गोपाल श्रीकृष्ण ब्रह्मस्वरूप साक्षात्‌ 
'निरावरण, परात्पर परब्रद्म हैं एतावता उनके हस्तपंक्रज 'कामर्द! हैं। कामजन्य 
सम्पूर्ण वाप-ताप के समुल उन्मूलन-हेतु हो गोपाड्भताएं अपने सिर पर सच्चिदा- 
ननन्‍्दवत भगवाव्‌ श्रोकृष्ण के करपरोर ह-विन्प्रास की आकांक्षा करती हैं । 
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भगवान्‌ श्रीकृष्ण 'कार्म ददाति इति कामदः; अर्थात्‌ सम्पूर्ण कामनाओं के 
दाता भी हैं। पदार्थ के प्रति उत्कट कामना जाग्रत्‌ होने पर उसकी पूति से ही 
कामना का बाध सम्भव है। केवल ज्ञान-विज्ञान के आधार पर कामनाओं का 
समूल उन्मूलन नहीं होता परन्तु भगवत्‌-साक्षात्कार द्वारा कामनाओं की पूर्ति के 
साथ ही साथ उनके हेतुओं का भी उन्मूलन हो जाता है। विभोषण राघवेन्द्र 
रामचन्द्र की शरण आये परन्तु उनके मन में लंकापति बनने की उत्कट अभिलाषा 
(कामना) थी; अतः भगवान्‌ श्री रामचन्द्र ने विभीषण के आते ही उन्हें 'लंकेश' 
कहकर सम्बोधन किया-- 


“कह लंकेस सहित परिवारा । कूसल कठाहर बास तुम्हारा ७४ 
(मानस, सुन्दर कां० ४५।४) 
या 
“बोलि लंकेस कहि अंक भरि भेंट प्रभु ति लक दियो दीन दुख दोष-दारिद हरू ॥' 
(गीतावलो ४।४२३॥४) 


जो संपति सिव रावराह, दोन्हि दिएं दस माथ। 
सोइ संपदा बिभोषर्नाह, सकृचि दीन्हि रघुनाथ ॥/ 
(मानस, सुन्दर कां० ४९ ख) 
'महावोरचरित' नाटक में भवभूति ने तो यहाँ तक लिखा है कि पहले 
विभीषण ने भगवान्‌ के पास एक शरणागति-पत्र भेजा था । उस पत्र को देखते 
ही भगवान्‌ लक्ष्मण से बोल उठे-- 


वबत्स ! कि संदिश्यतामेवंबादिन: प्रियसुह दो लद्धाइवरस्प महाराजविभोषणस्य ४ 
(२।९४) 

भक्त-हृदय की कामना को जानकर हो भगवान्‌ रामचन्द्र राधवेन्द्र ने अत्यन्त 
संकोच के साथ विभीषण को वह॒ अल्ुल सम्पदा दे दी जो भगवान्‌ शिव ने 
रावण को अपने दसों शीश अपंण करने पर दी थी। स्वयं विभीषण ही कहते हैं 
“उर कछु प्रथम वासना रहो। प्रभु-पद-प्रोति सरित सो बही ॥४ (मानस, सुन्दर 
कां० ४८।६) हे नाथ ! पहले मेरे मन में एक अभिलाषा अवश्य थी परच्तु प्रभु- 
पद-प्रीति-सरिता में वह दोष भी बह गया; अर्थात्‌ मेरी कामना का ही समूल 
उन्मूलन हो गया । तात्पयं कि सर्वान्तर्यामी सर्वेश्वर भगवान्‌ भक्त को कामनाओं 
की पूति करते हुए उनके हेतु का उन्मूलन करते हैं। सामान्य सिद्धान्त है कि 
'हविषा कृष्णवत्सेंव भूय एवाशिवर्धते ४ (मनुस्मृति २२१५, श्रीमद्धागवत 
९|१९॥१४) जेसे अग्नि में घृत की आहुति देने पर अग्नि अधिकाधिक प्रज्वलित 
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ही होती हे बसे ही कामनाओं की पति के प्रयास से कामनाएँ भी उत्तरोत्तर 
वृद्धिगत होती हैं। साथ ही, अति उत्कट कामना होने पर सम्पूर्ण ज्ञान-विज्ञान 
का उपदेश भी निरथंक जाता है । 
ममतारत सव ग्यान-कहानी । अतिलोभी सन विरति बखानी ४ 
(मानस, सुन्दर कां० ५७।२) 
ममता-परिष्लुत प्राणी के सम्मुख ज्ञान-विज्ञान की कथा ऊसर भूमि में बोए 
हुए बीज के समान निरथंक है ! 
'भरि लोचन विलोकि अवधेस।। तब सुनिहऊं निगुन उपदेसा ४ 
(मानस, उत्तर का० १९० घ ११) 
एक बार में अपनी आँखों से अपने आराध्य की मधुर मनोहर मूति का 
दशन कर छू फिर आपके उत्तम निर्गण ज्ञान का उपदेश सुनूगा | तात्पयँ कि 
उत्कट कामना होने पर प्राणी वांछित-प्राप्ति से ही सम्तोष प्राप्त कर सकता 
है | तत्‌-तत्‌ पदार्थ को प्राप्ति ही इस अस्वाभाविक रूप से वृुद्धिगंत तृष्णा के 
उपशमन का एकमात्र उपाय है। एतावता ही वेदों में गृहस्थाश्रम का विधान है । 
यहाँ तक कि श्रुतियों ने अभिचारिक कर्मों का भी निदंशन किया है। उपनिषदों में 
“दम्तनोय॑ तु समृज्य' हे प्रभु ! हमारे दुश्मनों का सिर फोड़ दो, धमनियाँ मोंज दो 
आदि भीषण प्राथंनाएं की हैं। शान्‍त, दानत, उपरत, तितिक्षु, श्रद्धावान्‌, 
समाहित, निवृत्ति-परायण जनों के द्वारा ऐसी स्तुतियों निश्चय हो अधिकाधिकऋ 
आइशचय॑ का कारण हैं। किन्तु इन सबका एक ही हेंतु है-- 
“उपनिषदः परिपीता गीताइपि हन्त स्पृतिपर्थ नीता। 
तदषि न सा विधुवदता सानस-सदयाद्‌ बहिर्याति ४४ 
(रसगड्भाधर--पु० ६९४, काशी सं०, भामिनिविलास, २, ३७) 
उपनिषद्‌ वेद-वेदांगादिक का बारम्बार स्मरण, मनन, गान एवं अभ्यास कर 
लेने पर भी, पी जाने पर भी जगत्रूपिणी चन्द्रभुखी प्रेयसी नायिका मेरे मनरूप 
गृह से बाहर नहीं जाती, एक क्षण के लिये भी विस्मृत नहीं हो पाती । तात्पय॑ 
कि अभिलाषा की पूर्ति हो जाने पर ही वेराग्य सम्भव है । 
आर्तो जिज्ञासुरर्थार्थो ज्ञानो च भरतर्षभ 
(श्री० भ० गीता ७।१६) 
इस इलोक में 'भात॑ं! एवं “अर्थार्थी” करे मध्य में जिज्ञास” को रखा गया है; 
इसका तात्पय॑ यही है कि भगवदु-भजन से आाते एवं अर्थार्थी दोनों की देहली- 
दीपक-नस्थायेन आति-निवृत्ति एवं अभिलाषा-प्‌ति होती है और अन्ततोगत्वा दोनों 
१० 


५६9०४ गोपी-गीत 


हो जिज्ञासु बन जाते हैं; जिज्ञासु ही ज्ञानी हो जाता है; ज्ञानी आप्तकाम, 
पर्णकाम, परम निष्काम होता है । 

शरोर में मस्तक ही प्रमुख है अतः मस्तक का प्रभाव सम्पूर्ण अंग पर पड़ता 
है। अरविन्द शीतल है, उसका संस्पर्श तापापनोदक है; भगवान्‌ के मंगलमय 
हस्तारविन्द मधुर सौगन्ध्यपूर्ण हैं, परम शीतल, परम-तापापनोदक हैं। भगवान्‌ 
के पादारविन्द भी परम मधुर, सोौगन्ध्यपृर्ण, शीतल, परम-तापापनोदक हैं । अस्तु, 
मस्तक पर भगवान्‌ के पादारविन्द-विन्यास, हस्तारविन्द-विन्यास से सम्पूर्ण 
दरीर के ही ताप का अपनोदन होकर परमाह्वाद का आविर्भाव हो जाता है । 

भगवान के पादारविन्द, हस्तारविन्द स्वयं ही फलस्वरूप हैं। जिसके लिये 
सब कुछ हो परन्तु जो किसीका हेतु नहीं हो वही फल है। आत्मा का भी यही 
लक्षण है, सुख का भी यही लक्षण है। लक्षण के ऐक्य से वस्तु का ऐक्य भी 
स्वतःसिद्ध है । अतः आत्मा एवं सुख समानधर्मा एवं अभिन्‍न हैं । अस्तु, प्राणी 
के मस्तक पर साक्षात्‌ फलस्वरूप भगवतृु-पादारविन्द, हस्तारविन्द-विन्यास भी 
भक्तों के लिये साध्य फलस्वरूप ही है। राघवेन्द्र रामचन्द्र ने परम भक्त-शिरो 
मणि पवनसुत हनुमन्तलाल को परम फलस्वरूप ही स्वस्वभूत स्वालिगन प्रदान 
किया । 

एव स्वस्वभूतस्तु परिष्वद्भों हनुमतः। 
मया कालमिमं प्राप्य दत्तस्तस्य महात्मनः ॥ 
(वा० रा० ६।१।१३) 

श्री नागोजी भट्ट कहते हैं राधवेन्द्र रामचन्द्र ने स्वालिगन द्वारा मानो 
हनुमानूजी को अचिन्त्य, अनन्त, विशुद्ध ब्रह्मानन्द सुधानिधि ही उँडेल दी, अधपित 
कर दी। साक्षात्‌ फल में फलान्तर की कल्पना भी सम्भव नहीं अतः भक्तजनों 
के लिये भगवत्‌-पादारविन्द, हस्तारविन्द का विस्यास ही परम पुरुषार्थ है। जेसे 
सवतः संप्लुत एक स्थानीय मधुर महासमुद्र के प्राप्त हो जाने पर वापी, कूप 
तड़ागादि का प्रयोजन स्वतः परिपूर्ण हो जाता है वेसे ही भगवतृ-पादारविन्द- 
हस्तारविन्द संइलेषजन्य आनन्द-समुद्र में अन्य सम्पूर्ण सुख-लव-कामनाएँ भी 
अन्तनिहित हो जाती हैं; साथ ही, तत्त्वसाक्षात्कार के कारण सम्पूर्ण अन्य 
स्पृहाओं का ही बाध हो जाता है। जेसे वन्ध्यापुत्र की परिकल्पना सम्भव नहीं 
वेसे हो अधिष्ठान-साक्षात्कार को अपरोक्ष अनुभूति होने पर विश्व-प्रपद्य एवं 
तद॒विषयिणी कल्पनाओं का अवकाश भी असम्भव हो जाता है। 

आचायंगण शंका करते हैं--योगिध्येय पूरणंतम पुरुषोत्तम भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
परस्त्रो-संस्पर्श-हेतु क्योंकर उद्यत हो सकते हैं? इस इलोकविशेष में प्रयुक्त 
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विशेषण पद “श्रोकरग्रहम्‌' हो इस शंका का समाधान है। “श्रियः लक्ष्म्या: करं 
गहल्लाति तत्‌ श्रोकर प्रहम ४! इस हस्तारविन्द ने हो श्रीकर-पंकज का ग्रहण किया 
है; तात्पयं कि भगवान्‌ लक्ष्मी का पाणिग्रहण करने के कारण गुहस्थ हैँ । जिसको 
लक्ष्मी के पाणिग्रहण में संकोच नहीं हुआ उसको हमारे सिर पर अपने हस्तार- 
विन्द-विन्यास में क्‍यों संकोच है ? 

योगोन्द्र, मुनोन्द्र अमलात्मा परमहंस द्वारा ध्येय, शेय, परमाराध्य अनन्त 
कोटि ब्रह्माण्डनायक, अखिलेश्वर भगवान्‌ ही ऐश्वयं एवं माधुय के अधिपत्ति 
हैं; भगवती महालक्ष्मी भी अनन्तकोटिब्रह्माण्डाधीववरी एवं सम्पूर्ण ऐड्वयं-माधुय॑ 
की अधिष्ठात्री हैँ एतावता भगवान्‌ श्रीमन्नारायण से अन्य कोई भगवती लक्ष्मी 
के पाणिग्रहण में सम ही नहीं । गोपाज्भनाएँ अपनी स्पृह्ा की अभिव्यक्ति-हेतु 
ही भगवती लक्ष्मो को चर्चा करती हैं; भगवती लक्ष्मी स्वयं ही अत्यन्त 
स्पृहाल्‌ हैं । 

ब्रह्मादयों बहुतिथं यदपाड्भरमोक्षकामास्तप: समचरन्‌ भगवत्प्रपन्ना । 

सा श्रो: स्ववासमरविन्दवर्न विहाथ यत्पादसोभगमस्ं भजतेडनु रक्ता ४! 

(श्रीम्भ।० १।१६।३२) 


जिनके अपांग मोक्ष की कामना [से ब्रह्मादि देवगण भी दोघंकालावधि- 
पयेन्त कठिन तपस्या में प्रवृत्त होते हैं वही सम्पूर्ण ऐश्वयं की अधिष्ठात्री, चपला, 
चंचला, लक्ष्मी, श्री भी अपने निवासस्थान अरविन्द वन को त्यागकर भगवत्‌- 
पादारविन्द की परमानुरागिणी होकर सतत उसीका भजन करतो हैं । 


'श्रोयंत्पदाम्बुजरजशचकरम तुलस्या लब्ध्वापि वक्षघ्ति पदं किल भृत्यजुष्टम । 
यस्था: स्ववोक्षणकृतेषन्ययुरप्रयात्वस्तद्द्‌ बयं च तव पादरज: प्रपन्ताः ॥' 
(श्रीमख्भा० १०१२९।३७) 
अर्थातु, अनन्तकोटि ब्रह्माण्डाधिष्ठात्री भगवती महालक्ष्मी को यद्यपि 
भगवत्‌-उरःस्थल में निःसपत्न स्थान प्राप्त है तथापि वे तुलसो सपत्नी के संग 
रहकर भी भगवत्‌-पादारविन्द-रज की ही सतत स्पुहा करतो हैं। भगवान्‌ के 
वाम-वक्ष:स्थल पर विराजमान सुवर्ण-वर्ण रोमराजि ही लक्ष्मी का चिह्न है| 
श्रीमन्न।रायण भगवान्‌ विष्णु ही ब्रजेन्द्रनन्दन गोपाल श्रीकृष्ण स्वरूप में आवि- 
भूत होकर गोपालियों के क्रीड़ामृग बने हुए दारु-संचालित काष्ठ-यंत्रवत्‌ उनका 
अनुगमन कर रहे हैं। एतावता भगवती लक्ष्मो की तुलना में गोपालियों का 
सोभाग्यातिशव निविवाद है। “श्ियस्ता: ब्रजयोथितः ४ वुन्दावत धाम की 
प्रत्येक कान्‍्ता भगवती लक्ष्मी, श्रोवत्‌ हो हैं। रासेद्वरी, नित्य-निकुंजेश्वरी 
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राधारानी तो महामहिम हैं। अस्तु, गोपाज्भरनाएँ कह रही हैं कि हे कान्त 
श्रीकरग्रहम' हमारे सिर पर भी अपने कामद हस्तारविन्द को प्रस्थापित करें ।' 
साथ ही, वे अनुभव करतो हैं कि भगत्राव श्रीकृष्ण उनसे कह रहे हैं कि 'हे 
गोपाड्नाओ ! भगवती लक्ष्मी तो हमारी पाणिगृहीती, विवाहिता पतली हैं 
परन्तु तुम तो हमारी विवाहिता नहीं हो, तुम्हारे सिर पर हम अपना हस्तार- 
विन्द-विन्यास क्योंकर कर सकते हैं ?” इसका उत्तर देती हुई वे कह रही हैं; 
चरणमोयुषां संसुतेभंयात्‌ विरचिताभव॑ पाणिगृहीती का संस्परश तो वेध है 
परन्तु शरणागत का संस्पर्श तो ईश्वरोय धर्म है। असामान्य धर्म, सामान्य धर्म 
से विशिष्ट होता है; अत: हे कान्‍्त ! हम अनुरागिणी, शरणागत सीमन्तिनी, 
गोपाजुनाजनों के सिर पर अपने हस्ता रविन्द-विन्यास द्वारा विरहातिजन्य हमारे 
सम्पूर्ण हतृताप एवं व्यथा का अपनयन करें | 
'संसृतेभयात्‌ चरणमोयुषां विरचिताभयं' 

जो भक्तजन संसार के भय से आपके मंगलमय चरणारविन्दों की शरज 

आये हैं उनके मस्तक पर अपने हस्तारविन्द विराजमान करें । 
पुनरपि जनन॑, पुनरपि'मरणम्‌ । 
पुनरपि जननीजठरें दायनम्‌ ४४ 
(शद्धूराचार्य) 

विविध प्रकार के कर्मों से विविध प्रकार को भावनाएँ उद्भूत होती हैं; इन 
विविध भावनाओं एवं संकल्पों के आधार पर ही पुनज॑न्म होता है; यह जनन- 
मरण को अविच्छेद परम्परा ही संसृति संसार है। इस जनन-मरण भविच्छेद- 
लक्षणा संसृति से परिश्रान्तजनों के लिये भगवत्‌ पदारविन्द ही एकमात्र आश्रय 
हैं । शरण्य की शरणागति ही फलपयंवसायी होती है, अशरण्य की शरणागति 
निरथंक हो जाती है। स्वयं सर्वंशरण्य भगवान्‌ राघवेन्द्र रामचन्द्र समुद्र शरणं 
गतः” समुद्र की शरण गये, अशरण्य की शरण गये, अतः उनकी वह शरणागति 
विफल हुई | विभीषण स्वंशरण्य राधवेन्द्र रामचन्द्र की शरण गये--“राघवं॑ 
दारणं गतः 'शरण्यं शरणं गतः” अतः वे कृतार्थ हुए । 

भगवत्‌ हस्तारविन्द “विरचितः अभयों भयाभावों येन' द्वारा सम्पूर्ण भया- 
भाव का सम्पादन होता है। भगवत्‌ हस्तारविन्द 'सत्‌' हैं, संसृति का अपनोदन 
करनेवाले हैं; भगवत्‌-संस्पढं से अज्ञान समुल नष्ट हो जाता है, वासनाओं का 
बाघ होता है अतः पुनर्जन्म के हेतु का ही छेदन हो जाता है। अस्तु, श्रोकर- 
संस्परश से जन्म-मरण की परम्परा का ही समूल उन्मूलन हो जाता है तथा संपूर्ण 
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भय-त्रास से तात्कालिक एवं विरहजन्य आत्यन्तिक भिवृत्ति हो जाती है। गोपा- 
ज्भनाएँ कहती हैं, है कान्‍्त ! आपका धिरहजन्य तीतव्रताप ही हम लोगों के छिए 
विशेषतः भयावह है; आपके श्रीकर-विन्यास द्वारा इस सर्वाधिक भय का ही 
उच्छेदन हो जायगा । साथ ही, आपके मंगलमय अंग-संग की भी प्राप्ति हो 
जायगी | 

धृष्णिवंशावतंस, वुश्णिषुय ते! आप वृष्णि-कुल में परम श्रेष्ठ हैं, निजकुल- 
कमल-प्रभाकर हैं | सवातन गोस्वामो इस विशेषण का अथ करते हैं “निजाशेष- 
गुणमाधुरीरूपादिप्रकटनाय यडुकुले अवतोष॑: जो निजी अशेष गुण, माधुर्य 
एवं रूपादि के प्राकव्य हेतु ही यदुकुछ में अवतीर्ण हुआ हो, गुण-गणों का 
उपयोग ही उनका प्राकख्य है। इहवर में अशेष गुण जिद्यमान हैं। समय-समय 
पर वराह, मत्स्य, नुतिह आदि अनेक स्वष्टपों में श्रीमन्‍नारायण विष्णु का 
अवतरण हुआ, प्रत्येक अवतरण में अशेंष गुण विद्यमान होते हुए भी उतका 
प्राकट्य नहीं हुआ परन्तु ब्रजेन्द्रनन्‍्दन, गोपाल श्रीकृष्णचन्द्र स्वरूप में ही दिव्य 
गुण-माधुरी रूपादि अशेषतः प्रकट हैं। ''्रीहरि भक्ति-रसामृत-सिन्धुकार और 
'भक्ति-रसायन कार भगवान श्रोकृष्णचन्द्र को हो प्रेम का आलम्बन मानते हैं। 
श्यृंगार-रस की विभिन्न अवस्थाओं का प्रदर्शन केवल श्रोकृष्ण स्वरूप में हो प्राप्त 
होता है! उदाहरणत: राघवेन्द्र रामचन्द्र स्वरूप में परकीया-रति की कल्पना 
भी नहीं होती। यद्यपि अयोध्या के कुछ आधुनिक रसिकजनों ने *रामत््य 
परसा: स्त्रिय: (वा० रा० २।८।१२) जनकनन्दिनी जानकी से भिन्‍न अपरिगणित 
स्त्रियों की असंगत कल्पना कर डाली है। 'आनन्द-रामायण' में 'गोपी-गोत” की 
शेली व छन्द में हो एक गीत है; जेसे 'गोपी-गोत” में श्रोक्ृष्ण के प्रति गोपा ज्- 
नाओं ने अपना विरह व्यक्त किया है, वेसे ही इसमें (आनन्द-रामायण में प्राप्त 
गीत में) श्री रामचन्द्र के प्रति विरहाभिथ्यक्ति की गई है। परन्तु यह स्वतन्त्र 
सिद्धान्त नहीं है; श्रीराम का एकपत्नीवत ही असाधारण रूप से संसार में 
प्रसिद्ध है, वहो उनका आदर भी है। ब्रजेन्द्रनन्दन गोपाल श्रीक्रष्ण स्वरूप में 
ही प्रेम को विभिन्‍्त अवस्थाओं का सांगोपांग उदाहरण प्राप्त होता है। 
श्रीरामभद्र मर्यादापुरुषोत्तम, धीरोद/त्त नायक स्वरूप: में अवतरित हें; 
व्रजेन्द्रनन्दन गोपाल श्रीकृष्ण लीलापुरुषोत्तम हैं; यथावसर श्रीकृष्ण स्वरूप में भी 
धीरोदात्त गुणों का प्रस्फुटन होता है तथापि ललित लीलाएँ ही इस स्वरूप का 
वेशिष्टय है। 

गोपकुल-प्रसृत, श्रीकृष्ण वुष्णिधुयं यदुवंशावतंस भी हैं। नंदादिक यदुवंश 
ही गोपवंश है। 'गोपाल-चम्पू” में इसका विशिष्ट विवरण इस प्रकार है। 
देवमीढ़ नामक कोई यदुवंशी राजा थे; उनकी दो पत्नियाँ थीं; एक वेश्य-वंश 
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की, दूसरी क्षत्रिय-वंश की | देवमीढ़ एवं उसकी वेइ्य-पत्नी से पजन्य नामक 
गोप उत्पन्न हुआ | उस पज॑न्य गोप के वंश में नन्‍्द, सुनन्द, उपनन्द आदिकों 
का जन्म हुआ । गोपवंश का मूलपुरुष पर्जन्य यदुवंशी नरपति देवमीढ़ का पुत्र 
था अतः वुष्णिधुयं का एक अथ॑ गोपेन्द्र-धुयं-गोपवंश-प्रसृुत गोप-कुमार भी है । 
श्रीकृष्ण ही व्रजेन्द्रनन्दन गोपकुमार हैं | त्रजवासियों की यह मान्यता है कि 
पूणतम पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण का जन्म नन्द-भवन में हो हुआ; मथुरा में तो 
देवकीनन्दन कृष्ण का जन्म हुआ था; देवकीनन्दन श्रीकृष्ण ईश्वर थे। 
श्रीम:्भागवत' में वर्णन है--लोकोत्तरदामिनी द्युति-विनिन्दक पीतांबर, दिव्य- 
कौस्तुभ मणि, कनक-कुण्डल, मुकुट नूपुर आदि दिव्य भूषण वसन अलंकारों से 
विभूषित, दिव्य सोन्दय सौगन्ध्य वनमाला धारण किए हुए, दिव्य तेजोमय 
चतुभुज शंख,चक्र, गदा, पद्मधारी श्रीमन्‍नारायण विष्णु ही कंस के कारागह में 
अवतरित हुए; उनके इस स्वरूप के दर्शन से चकित एवं भयभोत देवकी भगवान्‌ 
सें शिशुरूप धारण की प्रार्थना करने लगी । अपनी वेष्णवी माया द्वारा श्रीम- 
न्नारायण विष्णु प्राकृत बालक हो रोने लगे; भगवत्‌-प्रेरणा से ही वसुदेव इस 
शिशु को सूप में विराजमान कराकर मथुरा ले चले। भगवान्‌ की अघटित- 
घटना पटीयसी, मंगलमयी मोहिनी माया के कारण मथुरावासी कंस द्वारा 
नियुक्त द्वारपालादि सब मोह-निद्रा में निमग्न हो गए। कारागृह के ताले स्वतः 
टूट गए ओर द्वार स्वतः खुल गए । इसी समय, ब्रजधाम में नन्‍वगोपगुृहे जाता 
यशोदा गर्भसंभवा। ततस्तो नाशयिष्यामि विन्ध्याचलनिवासिनोी' थशोदा के गर्भ 
से श्रीकृष्ण एवं उनकी सहोदरा योगमाया का प्रादुर्भाव हुआ। योगमाया के 
प्रभाव से ही इस तथ्य को कोई नहीं जान पाया। बालक श्रीकृष्ण के दशंन 
किसीके लिए भी संभव न हुए | यही कारण है कि क्ृष्ण-जन्माष्टमी की रात्रि 
'मोहरात्रि' कहलाती है। कालराज्रिमंहारात्रिमेहिरात्रिश्व दारुणा' (दुर्गा- 
सप्तशतो) जिस रात्रि में सब मोह को प्राप्त हुए वही 'मोहरात्रि” है। ब्रजधाम 
में नन्द-गृह में यशोदा के गर्भ से आविर्भूत पूर्णंतम पुरुषोत्तम परमानन्दकन्द 
श्रीकृष्ण ही नन्‍्द-आत्मज हैं। “नन्दस्त्वात्मज उत्पन्ने जाताह्वादो महामना:' 
इस उतक्ति में स्पष्टतः ही श्रीकृष्ण को नन्दात्मज ही कहा गया है । 


आत्मज:--ओरसः न तु यत्र क्वचित्‌ निक्षिप्त/ः औरस पुत्र ही आत्मज 
होता है, दत्तक अथवा क्रीतपुत्र आत्मज नहीं कहलाता । जिस समय वसुदेवजी 
देवकीनन्दन वासुदेव शिशुस्वरूप को लेकर नन्दगृह में यशोदा के समीप पहुँचे, 
देवकीनन्दन वासुदेवस्वरूप श्रीकृष्ण नन्‍्दात्मज परमानन्दकन्द पूर्णतम पुरुषोत्तम- 
स्वरूप श्रीकृष्ण में अन्तर्भत हो गया जेसे अन्य सम्पूर्ण तेज महातेज में अन्तर्लीन 
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हो जाते हैं। परमानन्दकन्द पृर्णतम भगवान्‌ श्रीकृष्ण 'बुन्दावनं परिए्यज्य 
पादमेक न गच्छति' वुन्दावन को त्यागकर एक पद भी अन्यत्र नहीं जाते | 


'श्रीमद्भागवत” में एक कथा है--महाराज कंस के आदेश से अक्ररजी 
श्रीकृष्ण एवं बलदेव को मथुरा लिवा ले चले; मागं भें दोनों बालकों को रथ 
पर बेठा छोड़कर यमुना में निमज्जन करने हेतु उतर गए; स्नान के बाद यमुना 
में हो खड़े-खड़े वे अधमषंण-मंत्र का जप करने लगे । जप करते हुए उनको 
आनन्दकन्द परमानन्द भगवान्‌ श्रीकृष्ण के दिव्य स्वरूप का अत्यन्त भव्य दर्शन 
हुआ; आइचर्यंचकित हो अक्रूरजी जल से बाहर था गए; बाहर आने पर उन्होंने 
देखा कि भगवान्‌ श्रोकृष्ण एवं बलदेव दोनों रथ पर ही आरूढ़ हैं । यह देख वे 
पुनः जल में प्रविष्ट हुए और पुनः उसी ट्श्य को देखा । तात्पयं कि अ|नन्दकन्द 
परमानन्द, पूणंतमर पुरुषोत्तमस्वरूप, यशोदानन्दन नन्दनन्दन श्रोकृष्ण वुन्दावन- 
धाम में ही रह गए और शंख-चक्र-गदा-बारो श्रोमन्नारायण, विष्णु ईद्वरस्वरूप 
देवको नन्दन वासुदेव श्रीकृष्ण मथुरा पधारे । अस्तु, ब्रजवासों कहते हैं, “विपिन 
राज सोमा के बाहर हरिहू कोन निहार । रे सन ! व॒न्दा-विपिन निहार ४ 
निविशेष-रस अद्वितोय अखण्ड अविच्छिन्न एक रस है तथापि विशेषण भेद से 
विशिष्ट में थ्री तारतभ्य स्वीकृत हो जाता है। जैसे, एक हो स्वाती-बिन्दु बाँस- 
कोटर में बंशलोदन; गो-कर्ण में गोरोचन एवं गज-मस्तक में गज-मुक्ता आदि 
विभिन्‍न रूपों में प्रकट है, किवा जैसे सूय की रश्मियाँ सूर्थकान्त मणि पर अग्नि- 
रूप में प्रस्फूटित हो जाती हैं परंचु सामान्य काष्ठ पर अप्रकट हो रह जातो हैं 
वेसे ही अधिष्ठान-भेद से अनन्तकोटि ब्रह्माण्डनायक, सर्वेश्वर प्रभु भो विभिन्‍न 
धर्मों में विभिन्‍नतः ही प्रकट होते हैं। अधिष्ठान-भेद से प्रकाइ्य-मेद होता है; 
प्रकाश्य-मेद के कारण स्वभावतः तारतम्य बन जाता है ! 


अनन्तकोटि ब्रह्माण्डनायक, अखिलेश्वर सर्वेश्वर स्वंशक्तिमान्‌ आनन्दकन्द 
परमानन*्द प्रभु का ज्रजधाम में यशोदानन्दन वासुदेव श्रीकृष्ण-स्वरूप में प्राकल्य 
विशेष चमत्कृतियुक्त है। एक कथा है--भगवान्‌ श्रीकृष्ण मथुरा पधारे, 
गोपा ज्रूनाएँ उनके विरहजन्य तीब्रताप में दग्ध होने लगीं; किसी भक्त ने कहा, 
गोपाड्ननाओ ! ऐसी कातर क्‍यों हो रही हो ? मथुरा कौन दूर है ? चलो 
हमारे संग, हम उनका दर्शन करा लाएँ। अत्यन्त तीज उत्कंठावश कुछ 
गोपाड्ुताएँ मथुरा जाने को तत्पर हो गईं । मथुरा जाने पर उन्होंने देखा कि 
श्रीकृष्ण राजसभा में दिव्य सिहासन पर विराजमान हैं । अतः वे वहाँ से तुरन्त 
लोट आईं। उन्होंने अनुभव किया कि यह हमारे मदन-मोहन, इ्यामसुन्दर, 


१५२ गोपी-गोत 


वेणुवादक, कालो कमलीवाले गोपाल श्रीकृष्ण नहीं, अपितु कोई अतुलित 
ऐश्वयंधारी राजराजेश्वर श्रीकृष्ण हैं । 

गुज्जावतंसपरिपिच्छलसन्पुखाय । वन्यस्रजें कबलतेनत्नविषाणवेणुलक्ष्मण्रिये 
म॒दुपदे पशुपाज़जाय ४ (श्रोमज्भा० १०।१४।१) 

ननन्‍्दनन्दन, यशोदोत्संग-ललित, मदन-मोहन, द्यामसुन्दर, वेणुवादक, 
गोपाल श्रीकृष्ण-स्वरूप ही गोपाद्भनाओं के ध्येय, ज्ेय, परमाराध्य हृदयेश्वर- 
स्वरूप हैं। अस्तु, वे कह रही हैं, हे कानत ! आप वृष्णिकुल-प्रसुत हैं, वृष्णि- 
वंशावतंस स्वरूप ही हम लोगों का अभिलषित है। एतावता हमारे सिर पर 
आपका मंगलमय श्रीकर-सरोरुह विन्यस्त हो । 


विशिष्ट भक्त अपने उरःस्थल में ही भगवतृ-प्रादुर्भाव की कामना करते हैं । 
ब्रह्मरन्ध्र में सहस्नदल कमल में सच्चिदानन्दधन परब्रह्म परमानन्दकन्द प्रभु 
एवं भगवत्‌-हृदयेश्व री, सर्वेश्वरी, षोडशी भगवतो विराजमान हैं; उनके मंगल- 
मय दिव्य श्री अंग से लोकोत्तर अमृत-धारा का अभिव्यञ्जन होता है। इस 
अभिव्यञ्जन से अन्तःकरण, अन्तरात्मा का उपोद्वलत एवं आप्यायन होता है; 
सव॑ प्रकार की न्यूनताभों का उन्मूलन एवं सम्पूर्ण दिव्य शक्तियों का सन्निधान 
होता है। इसी तरह, अनाहत चक्र, द्वादश दल कमल में भी अखिल ब्रह्माण्ड- 
नायक प्रभु एवं उनकी हृदयेश्वरी भगवती का ध्यान किया जाता है; अतः 
भक्तजन अपने उरःस्थल को ही भगवतृ-स्वरूप से अलंकृत करने की आकांक्षा 
करते हैं । 

“'दिरसि घेहि.नः श्रोकरग्रहम' जेसी उक्ति में सम्पृूण पद एकवचन है। 
गोपाडुनाएँ अपक्विणित असंख्यात थीं। ये सब भगवद्‌-विरहजन्य तीब्र-ताप से 
अत्यन्त संतप्त एवंकातर हो रही थीं; किसी भी ब्रज-सीमन्तिनो के लिये भगवद्‌ 
सम्मिलन में एक निण का भी विलम्ब दुस्सह हो रहा था। वेष्णवाचाय कहते 
हैं कि जेसे सच्चिदानन्दधन परात्पर परब्रह्म सवंव्याप्त हैं वैसे ही उनका मंगलमय 
श्रीविग्रह भी स्वंव्याप्त है । विश्वनाथ चक्रवर्ती कहते हैं, जो भगवान्‌ के मंगलमय, 
श्रीविग्रह को लक्ष्य करके युक्तिरूप दरों का सन्धान करते हैं वे घोर नरक के 
दायभागी होते हैं; ऐसे दुष्ट व्यक्ति से संछाप करना भी दोषकारक है। 
अचिन्त्याः खल॒ ये भावा, न तांस्तकेंण साधयेत्‌' जो भाव अचिन्त्य है उसमें 
तक का प्रयोग ही अतकरूप है। 'प्रकृतिम्पः पर यत्त तदचिन्त्यस्प लक्षणम । 
(महाभारत, भीष्मपव ५।१२) जो प्रकृति से पर, परात्पर है वही अचिन्त्य है। 
निर्गंण, निराकार, निविकार ही स्वात्मवेभव, अधघटित-घटना-पटीयसी, मंगलमयी 
मायाशक्ति द्वारा. दिव्य गुण-गण-संयुक्त, साकार सच्चिदानन्द्धन-स्वरूप में अभि- 
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व्यवत हो जाठा है तथापि वह सावयव किवा प्रकृतिजन्य नहीं, अपितु सदा ही 
विशुद्ध, निरावरण, परात्पर, परब्रह्म ही है । 
सत्यज्ञानानन्तानन्दमात्र करसमृतंयः । 
अस्पृष्टभूरिमाहात्म्या अपि हशपनिषदृद्द्याम्‌ ७! 
(श्रीमज्भा० १०१३।५४) 
भगवदोय श्रीविग्रह प्रत्यग ज्ञानानन्तानन्द - स्वरूप, सत्यस्वरूप, एकरस 
एवं सच्चिदानन्द ही हैं । 
सर्वे देहा: शाइवतास्तु, मित्यास्तस्थ महात्मन:। 
हानोपादानरहिता न चंबाघुकृता: ब्वचित्‌ ॥' (वाराहपुराण) 
भगवान्‌ के सब विंग्रह हान एवं उपादान से रहित, नित्य सत्य, शार्पत हैं । 
भगवत्‌-विश्रह प्रकृतिज, प्राह्नत भो नहीं है। जैसे अग्नि स्वब्याप्त होते हुए भी 
अनुकूल अधिष्ठात पाकर ही व्यक्त होती है बेसे ही बगवत-स्वरूप भी भक्तियुक्त 
अन्त:करणरूद उपयुक्त अधिष्ठान पाकर ही अभिन्‍्यक्त होता है। “नित्या- 
व्यक्तोषि भगवानीक्ष्यते तिजभक्तितः नित्य अथ्यक्त भगवदू-स्वरूप भी भक्तियुक्त 
थ्टि से ही गोचर है। प्राकृत-दृष्टि से भगवदीय दिव्य स्वरूप स्थिर हो नहीं 
हो पाता । भक्त-शिरोमणि अजुंन को भी भगवदनुग्रहवशात्‌ दिव्य चक्ष॒ उपलब्ध 
होने पर ही भगवदोय दिव्यस्वरूप के दर्शन हुए । “दिव्यं ददामि ते चक्ष॒ः पद्यसे 
योगमेइबरपु ४ (गीता ११।८) भक्तिरहित हो कौन भगवदोय दिव्य-स्वरूप का 
दर्शन कर पाता है ? 
नाह बेदेन तपसा, न दानेन ने चेज्यपा । 
दकय एवंविधो हृष्टु. वृष्टवानसि सां यथा ॥ 
(गीता ११५३) 
भगवान्‌ शीकष्ण कह रहे हैं, हे अजुंन ! 5ग्न तप, महान यज्ञ एवं प्रचुर 
दान-कौशल से भो मेरे स्वरूप का दर्शन सम्भव नहीं । 
भकक्‍त्या त्वनन्यया शक्‍्य अहमेवंबिधो5जुन । 
ज्ञातु द्रष्ट थे तत्त्येन प्रवेष्ट व परंतप ॥ 
(गीता ११।५४) 
अर्थात्‌, अनन्य अनुराग एवं निष्ठा की भित्ति पर ही प्राणी मेरे स्वरूप का 
दर्शन कर पाता है; इतना ही नहीं अपितु वह मुझमें सन्निविष्ट भी हो जाता 
है। अस्तु, भगगत-स्वरूप स्वव्याप्त होते हुए भो, उपयुक्त अधिष्ठान, भक्तियुक्त 
तत-तत अन्तःकरणों पर एककालावच्छेदेन प्रस्फुटित हो जाता है। उदाहरणत 
वनवासानन्तर जब भगवान्‌ राधयेन्द्र रामचन्द्र अयोध्या पधारे तो सम्पूर्ण 
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अयोध्यावासी ही भगवद्‌-दर्शन के लिये अत्यन्त आतुर हो उठे; प्रत्येक के लिये 
भगवत-सम्मिलन में एक क्ष णका भी विलम्ब असह्य था; अतः 


'छन माहि सर्बाह मिले भगवाना। उम्ता मरमु यह काहूँ न जाना ४ 
(मानस, उत्तर कां ० ५७७) 


गोपाजड्रनाओं के भक्तियुकत चित्त में भी एककालावच्छेदेन भगवत्‌-श्रीकर 
का आविष्कार हुआ। अस्तु, असंख्यात गोपाड्भनाओं के सिर पर एककाला- 
वच्छेदेन ही श्रोकर-विन्यास हुआ। इस प्रयोजन को व्यक्त करने के हेतु ही 
'शिरसि धेहि नः श्रोकर ग्रहम्‌' जेपतो उक्त में सम्पूणं पद एकवचनतात्मक है । 


गोपाड़नाएं प्रभु व्यामसुन्दर के प्रति 'कान्त” सम्बोधन का प्रयोग करती 
हैं । 'कामादिसुखानां अन्त: पयंवसानं यस्मिन्‌ स कान्‍्तः, सम्बुद्धों “क' पद 
सुखवाची है; सम्पूर्ण 'क' का, ब्रह्माण्डान्तगंत सम्पूर्ण सुखों का जिसमें अन्तर्भाव 
हो वह अनन्तकोटि ब्रह्माण्डनायक्र अखिलेश्वर प्रभु हो कामसंज्ञक है | अखण्ड 
भूमण्डल के योवनसम्पन्न एवं धर्मनिष्ठ चक्रवर्ती राजाधिराज का सुख सम्पूर्ण 
मानव-सुखों में अत्यन्त विशिष्ट है तथापि यह विशिष्ट मानव-सु ख भा गान्धर्वे- 
विद्या, संगीत-विद्याजन्य अद्वितोय सुख का लेशमात्र भी नहीं | 


ताईहूं बसामि वेकुण्ठे योगिनां हृदये न वे । 
म:दकक्‍्ता यत्र गायन्ति तत्न तिष्ठामि नारद ॥ 
(पद्मपुराण, उत्तर० ९४।२३) 


अर्थात्‌, है नारद ! में न तो वेकुण्ठ में वास करता हूँ और न योगियों के 
हृदय में ही वास करता हूँ। में तो वहाँ वास करता हूँ जहां मेरे भक्त मेरा गान 
करते हैं | संसार में अनेक जन गान्धवं-विद्या, गान-विद्या-विशा रद होते हैं, ऐसे 
सौ मानव-गन्धर्वों का सम्मिलित सुख भो देव-गान्धवं-सुख की तुलना में नगण्य 
है । देव-गान्धवों का समस्त सुख-पुअज आजानज देवताओं के सुख की तुलना 
में न्‍्यून है; आजानज देवता, कमं-देवता, श्रौत-कम-देवता, स्मातं-कम-देवता, 
आदिकों का सुख भी क्रमशः परस्पर न्यूनाधिक है। श्रोौत-कर्म के देवता इन्द्रा- 
दिकों का जिनके लिये अग्नोषोमीयं पशुमालभते' (शतपथब्राह्मण ५३।३।१) 
अदि स्तुतियाँ की जाती हैं, सुख अत्यन्त विशद है। इस सुख से भी सोगुना 
अधिक सुख इन्द्र को हैं; इन्द्र, बृहस्पति, प्रजापति एवं ब्रह्मा का सुख भी क्रमशः 
एक-दूसरे से शतगुण प्रचुर है। ब्रह्मा का सुख सर्वाधिक सुख है। यह सुख भी 
जिसको तुलना में तुषारकणमात्र है उस सम्पूर्ण सुख के उद्गम-स्थल एकमात्र 
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अनन्तकोटि ब्रह्माण्डनायक अखिलेश्वर, अचिन्त्य, अनन्त, परमानन्दघन, सुधा 
सिन्धु प्रतु ही हैं, एतावता एकमात्र भगवान्‌ ही कान्‍्त हैं; जेसे यवनिका से हटलते 
ही मंच पर उपस्थित दृश्य दृष्ट हो जाता है वेसे ही मायारूप यवनिका के हटते 
ही तत्त्व-साक्षात्कार हो जाता है | 
द्रोण्यस्त्रविप्लुष्टभिदय॑ मदऊ्लौ सन्‍्तानबं।जं कुरुपाण्डवानाम्‌ । 
जुगोपष कुक्षिगत आत्तचक्रो भातुश्च से थः दरणं गतायाः १४ 
(श्रीमज्भा० १०१९) 


द्रोभाचाय॑ के पुत्र अव्वत्थामा ने उत्तरा के कुक्षिगत बीज का विनाश कर 
पाण्डवों को निर्मुल कर देने का प्रयास किया; गर्भंस्थ शिशु परीक्षित्‌ ने देखा 
कि कोई तेजोमय प्रकाशमय दिव्य पुरुष अपनी गदा के तेज से उस ब्र॒ह्मास्त्र 
के तेज का विधूपनन करते हुए उसकी रक्षा कर रहा है। तात्पयं कि विश्वंभर 
भगवान्‌ स्वव्याप्त होते हुए भी भाया-यवनिका द्वारा प्रावृत रहते हैं; पुर्ण विश्वास 
एवं अनन्य भक्ति होने पर हो माया-यवनिका का उच्छेद सम्भव होता है। 
इसी तरह असंख्यात गोपाजभनाओं के विश्वास एवं भक्तियुक्त हृदय में भगवतृ- 
श्रीकर-रारोरुह का एककालावच्छेदेन प्राकट्य हुआ, फलतः प्रत्येक गोपाड़ना 
ने 'कामदं श्रीकर-सरोरुहँं' को अपने मस्तक पर एककालावच्छेदेन विन्यस्त 
अनुभव किया । 

श्रीकरग़हम्‌' जेसी युक्ति से यह सूचित किया जा रहा है कि भगवान्‌ 
प्रियजन-वदय हैं । थोगीन्द्र, गुनीन्द्र अमलात्मा परमहंस के ध्येय, ज्ञेय, परमाराध्य, 
अमन्तकोटि ब्रह्मण्डबोयक, अखिलेश्वर, कर्तुमकतुंमन्यधाकतु समर्थ, सवेतंत्र 
स्वतंत्र प्रभु भी भक्‍तजन-परतंत्र हैं, परम रसिक हैं ! 

अथव्रा, इस उक्ति से अनन्त ब्रह्माण्ड की ऐश्वर्याधिष्ठात्री, सौन्दयं-माधुय॑ 
की अधिष्ठात्री भगवती लक्ष्मी के प्रति गोपाज्भनाओं का सापत्न्य द्वेषभाव भो 
अभिव्टकक्‍त होता है । 

किवा “श्रीकरग्रहम! कहकर गोपाड्रनाएँं भगवान्‌ श्रीकृष्ण के प्रति व्यंग्य 
भो करती हैं | श्रीमन्‍नारायण विष्णु लक्ष्मोर्पति हैं; उनको अन्य के दुःख-द्रारिद्रय 
का अनुभव नहीं होता । 

लक्ष्मीजन्तों न जानन्ति प्रायेण परवेदनाम्‌ । 
शेषे धराभराक्लान्ते गेते नारायण: सुखम्‌ ७ 
(सुभा० भाण्डा० पृ० ६४) 

अर्थात्‌, नारायण शेष के धराभराकलान्त होते हुए भी होष पर सुखपूृर्वक 

सोते हैं क्योंकि ते लक्ष्मीपति हैं। लक्ष्मीपति को दुंसरों की वेदना का अनुभज 


१५६ गोपी-गोत 


नहीं होता । गोपाज्भनाएँ भी कह रहो हैं, हे कान्त ! आप तो लक्ष्मीपति हैं अतः 
आप हमारे सनन्‍्ताप को नहीं जानते; यदि आप हमारे सन्‍्ताप को जानते तो 
अवध्य ही प्रकट हो जाते । 


अथवा “धनवन्‍्तो विजानन्ति करुणात्परवेदनाम्‌” जो करुणामय लक्ष्मोवान्‌ हैं 
वे दूसरों की वेदना को भी जानते हैं। 'सुदामानं वासुदेवश्चकार धनदोपमर्म्‌' 
(सुभा० भाण्डा०) आप करुणामय लक्ष्मीपति हैं अतः आपने सुदामा को धनद, 
कुबेर बना दिया। 


गोपाजुनाओं में भगवान्‌ श्रोकृष्णक्ृत प्रश्न का पुनः स्फुरण होता है; वे 
अनुभव करती हैं मानो श्रीकृष्ण कह रहे हैं कि हे गोपाज्भनाओ ! तुम लोग 
बहुसंख्यक हो, तुम्हारी कामनाएँ भो विविध हैं; हम अकेले सबकी पूर्ति केसे कर 
पायेंगे ? उत्तर देतो हुई वे कह रही हैं--“विरचिता भयं चरणमीयुषां संसृते- 
भंयात्‌ ४ हे प्रभो ! आपके मंगलमय हस्तारविन्द संसार से भयभीत हो आपकी 
शरण आनेवाले अनन्तानन्त प्राणियों के अभयदाता हैं | आपके मंगलमय चरणार- 
विन्द दारणागत प्राणी के आध्यात्मिक, आधिदेविक एवं आधिभौतिक त्रिविध 
संतापों को निर्मल कर देनेवाले हैं, फिर केवल हम लोगौं के संताप-निवारण में 
ही किस अशक्यता का विचार हो रहा है ? 


संसृतेभंयात्‌ चरणमोयुषां' उक्ति का एक अथं यह भी है कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण 

कमल से कोटि-गुणाधिक कोमल निरावरण चरणारबिन्दों से श्रीमद्‌ वुन्दावन- 
धाम में संचरण, सम्यक्‌ परिभ्रमण कर रहे हैं। हे नाथ ! आपके ये चरणा- 
रविन्द नलिन से भी कोटि-गुणाधिक सुन्दर हैं । म्रदिमा, कोमलता की अधिष्ठात्री 
देवी भगवती लक्ष्मी भी अपने हस्तारविन्दों से आपके चरणारविन्द-संस्पशं में 
सकुचाती हैं कि कहीं मेरे ककंश हस्तारविन्दों से प्रभु के निरतिशय कोमल 
चरणारविन्दों में आधात न लग जाय | भगवती लक्ष्मी के हस्तारविन्द स्वयं ही 
इतने कोमल हैं कि उनमें कमल को पँखुड़ो से भी आधात पहुँच जाने का भय 
बना रहता है । हे कान्‍त ! जब आप गोचारण करते हुए वृन्दावन में निरावरण 
चरणों से परिभ्रमण करते रहते हैं तब हमारे मन में इस आझंका से कि आपके 
चरणारबिन्दों में वृन्दावन के कुश, काश, कण्टकादि गड़ते होंगे, बड़ा संताप 
होता है। यह आशंकाजन्य सन्‍्ताप आपके विरह॒जन्य ताप से भी अत्यधिक 
तीव्र है । 

यत्ते सुजात चरणास्बराहं स्तनेषु 

भोताः शनेः प्रिय दधीमहि कर्कशेष । 
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तेनाटवोमठपि तद्व्यथते भ किस्वित 
कर्पादिभिश्रंमति धोभंवदायुषां न: ॥। 
(श्री म-द्वरागवत १०।३१।१५) 


अर्थात्‌, है माथ ! आपके विरहजन्य तीव्र ताप के उपशमन हेतु आपके 
चरणारविन्दों को अपने उरःस्थ् से लगा लेने की हम लोगों को तीज उत्कष्ठा 
होती है तथापि अपने उरोजों की ककशता के कारण ऐसा नहीं कर पातीं । हमारे 
उरोज अत्यन्त ककश हैं और थभापके चरणारविन्द अत्यन्त कोमल हैं, भतः 
आपके कोमलातिकोमल चरणारबविन्दों में हमारे कठोर उरोजों के कारण आघात 
लग जाने को आशंका से हम भय खाती हैं। एतावता आपके विरहजम्य दुस्सह 
वेदना को भी हम सह लेती हैं परन्तु आपके चरणारविन्दों को अपने उरःस्थल 
में धारण नहीं करतों । 

अथवा, है नाथ ! भगवद्विषयक कामोन्‍्माद से प्रेरित होकर ही हम आपके 
सन्निधान में वृन्दावन तक चली आई हैं। पृव॑ प्रसंगों में इस विषय का विशेष 
विइलेषण हो चुका है । 

हे कान्‍त ! अपने हस्तारविन्द को हमारे सिर पर विन्यस्त कर हमें अगय- 
दान दें। आपके हस्तारविग्द नखछ्ूप चन्द्रभा को धारण करनेवाले पंचमुखी 
शंकर हैं | भगवान्‌ शंकर ने दृष्टिपातमात्र से ही समर को दग्ध कर दिया था । 
अस्तु, भगवान्‌ शंकररूएण आपके हस्तारविन्द हमारे सिर पर विन्यस्त होकर 
हमारे स्पर-ज्वर का उपशमन कर देंगे। 


विभिन्‍न कर्मों का महत््तातिशय भी विभिन्‍्नतः ही सिद्ध होता है। कुछ कम 
स्वरूप से हो महत्त्वशाली होते हैं; उदाहरणतः जप-तप आदि कमं-स्वरूप से ही 
महत्त्वपृर्ण हैं। अन्य कुछ आश्रय एवं विषय की महत्ता से महत्त्वातिशायी होते हैं; 
उदाहरणत: चौयं-कर्म स्‍्वभावतः निन्दित होते हुए भी क्षष्णाश्रय प्राप्त कर महत्त्वा- 
तिशायी हो गया; बालकृष्ण की नवनीत-चोय॑-लीला अत्यन्त प्रिय एबं स्तुत्य है । 
इसी तरह गोपाड्रनाओं का श्रीकृष्णविषयक काम भी अत्यन्त स्तुत्य है। 
श्री वतलभाचाय के मतानुसार 'श्रीमद्भागवत' के दशभ स्कन्ध में निरोध का ही 
वर्ण हुआ है । साधारणत: “निरोध” शब्द विश्व-संहार अथ में ही प्रयुक्त होता 
है परन्त 'श्रीम:गवत' सम्बद्ध विश्छेषणान्तर्गत 'निरोध” शब्द भगवत्‌-स्वरूप 
में चित्त के अवरोध का ही द्योतक है। संसार-चक्र में उलझे चित्त को भगवतृ्‌- 
स्वरूप में अवरुद्ध कर देना ही 'निरोध' है। 'निरोध' के भी तीन प्रकार हैं--- 
प्रेम-निरोध, आसक्ति-निरोध और व्यसन-निरोध । 


(५८ गोपो-गोत 


श्रीभगवान्‌ लोकोत्तर सौगन्ध्यपर्ण उत्पलाब्जमाला एवं वनमाला धारण किये 
हुए हैं; उनके श्रीअंग में कुंकुम-मिश्रित हरिचन्दन विलम्पित है। उनके वाम- 
पाइव में रासेश्वरी नित्यनिकुंजेश्वरी राधारानी विराजमान हैं; श्री राधारानो ने 
भो अति दिव्य उत्पलाब्जमाला धारण कर रखी है। इन दिव्य मालादिकों एवं 
मृगमदादिकों का लोकोत्तर सोगन्ध्य एवं भगवान्‌ श्रीकृष्ण और भगवती राधा- 
रानी के श्रीअंगों के दिव्य सोगन्ध्य के सम्मिश्रण से अदूभुत अलौकिक दिव्य 
सौगन्ध्य की अभिव्यञ्जना होती है। अभिव्यञ्जना ही ज्ञान है। ज्ञान सत्तव का 
कर्म है; सत्त्व से हो बोध होता है। परम प्रेमास्पद के प्रति आनुकूल्य का स्फुरण, 
आनुकूल्येन स्मरण हो भक्ति है। अस्तु, शुद्ध प्रेम सत्त्त की ही अभिव्यञ्जना है । 
श्रीभगवान्‌ नवछ, कोमल आम्रपललव भी धारण किये हुए हैं। नवल-कोमल 
रसाल-पललव अरुण-वर्ण होते हैं । अरुणिमा रज की व्यञ्जना है। “रजो रागा- 
त्मकं विद्धि / (गीता १४७) रजोगण आसक्ति का प्रेरक है। भगवान्‌ मयूर- 
पिच्छ का मुकुट भी धारण किये हुए हैं। मयूरपिच्छ नीलवर्ण है। नीलिमा 
तमोगुण की द्योतक है। तमोगुण अवष्टम्भ है। अवष्टम्भ व्यसन है; व्यसन तमो- 
गुण का काय॑ है। प्रेमास्पद-स्वरूप में मन का स्थिर हो जाना ही अवष्टम्भ है । 


कार्य-सम्पत्ति हेतु सत्व, रज ओर तम अर्थात्‌ बोध, गति एवं अवष्टम्भ 
तीनों ही क्रमशः अनिवायं हैं। बोध होने पर ही काये में प्रवृत्ति होगी; यही कार्य 
का सत्त्व है। काय॑ में प्रवृत्ति होने पर भी कायं-सम्पादन हेतु क्रियाशीलता 
अपेक्षित है; यह क्रियाशीलता, गति ही कार्य का रजांश है। क्रियाशीलतानन्तर 
अवष्टम्भ, स्थैयं अनिवायं है। उदाहरणतः कोई बढ़ई एक मेज बनाना चाहता 
है । उसके लिये स्वंप्रथम मेज का बोध आवद्यक है। मेज-बोध के अनन्तर 
तदनुसार लकड़ी काटना, छीलना आदि क्रियाशीलता, गति अनिवाय है | लकड़ी 
काटने-छीलने की गति में समयोचित स्थैय नहीं किया गया तो लकड़ी निरन्तर 
कटती-छेटती चूर-चर हो जायगी परन्तु मेज न बन पायेगी अतः अवष्टम्भ भी 
अनिवायं है | इसी तरह कायमात्र के सफल सम्पादन हेतु सत्त्व, रज, तम, किवा 
बोध, गति एवं स्थेय॑ं तीनों अनिवाय॑ हैं । 

प्रेम-निरोध अनुराग का प्रारम्भिक स्वरूप है। प्रेम-निरोध में ध्येय-स्वरूप 
का परिपृर्णतः स्फ्रण होता है; उनके अनन्त ऐश्वर्ये, सौन्दय, माधुये, सौरस्या- 
दिक दिव्य गुणगणों का आनुकृल्येन स्मरण होता है। आसक्ति-निरोध में ज्ञान- 
विज्ञान धूमिल पड़ने लगता है; प्रेमास्पद के प्रति प्रेम की अधिकाधिक दृढ़ता का 
विस्तार ही आसक्ति-निरोध है। आसक्ति में स्थैयं का प्रादुर्भाव ही अवष्टम्भ है.। 
प्रमास्पद में चित्त का स्वाभाविक अवरोध ही व्यसन-निरोध है । 
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पर्णतर पुरुषोत्तम परात्पर परब्रह्म श्रीकृष्णचन्द्र, रासेश्वरी नित्यनिकुण्जेश्वरी 
राधारानी एवं गोपाड्भनाओं में प्रकृति एवं प्राकृत विकारों का सन्निवेश नहीं है। 
आत्मा्थ॑ सुष्टि में भगवान्‌ श्रोकृष्ण की विभिन्‍न लोलाएँ भी प्राकृत-प्रपञच-रहित 
हैं तथापि इन विभिन्‍न लीलाओं के सम्पादन हेतु भी सत्त्व, रज, तम--बोध, 
गति एवं स्थेयं अनिवाये है। इस दृष्टि से ही भगवतृ्‌-स्वरूप में शुश्र उत्पलाब्ज 
माला से सत्त्व, अहण आम्रपललव से रज एवं नील मय्र-पिच्छ-मुकुट से दम को 
अभिव्यञ्जना मान्य है। 

मानिनी पक्ष का व्याख्यान है। मानिनी कह रहो हैं-- 

“विरचिताभय॑ संसृतेभंयात्‌ु, संप्रणभयभीतानां अस्मार्क शिरसि हस्त- 
पंकज धेहि (' 

हे श्यामसुन्दर ! आपके संसरण, आपके पलायन से ही हम भयभीत हैं। 
आप तो तिरोधान हो जायेंगे और आपके विप्रयोगजन्य तीकब्रताप से ये मुग्थाएँ 
दग्ध हो जायेंगी। ये गोपाजड्ुनाएं कान्तभाववती हैं, आप इनके कान्त हैं अतः 
आप अपने हस्तारविन्द को इनके सिर पर विन्यस्त कर इनको अभय प्रदान 
करे | आपके हस्तारविन्द 'कामदं' हैं 'कामं ददाति इति कामदं, कार्भ यति 
खण्डयति इति काभद॑ ।' 


हैँ श्यामसुन्दर ! आप तो वृष्णिवंशावतंस, गोपवंशावतंस हैं। फिर भी 
कालिय-दमन, पतना-विमदन, तुणाव्त-संहार, शकटासुर-भञ्जन आदि कृत्यों 
पे आपका क्षत्रियत्व ही सिद्ध होता है अतः प्रतीत होता है कि आप किसी 
जन्मान्तर में क्षत्रियवंश में उत्पन्न हुए होंगे; क्षत्रियत्तेन भी और नन्दनन्दन, 
गोपेश कुमार होने क्रे कारण भी आपके लिए इन भुग्धाओं को रक्षा करना 
अनिवाय॑ है अतः आप इनके सिर पर अपने मधुर कोमल कान्तिमान्‌ कर-स रोरुह 
का विन्यास कर इनको रक्षा करें | क्षत्रिय जाति. की यहो विशेषता है कि वहु 
स्व-सवंस्व का बलिदान करके भो अन्य की रक्षा में सदा तत्पर रहतो है। इस 
त्याग के कारण ही क्षत्रिय विशेषतः आदर-सत्कार के पात्र होते हैं। हे श्याम- 
सुन्दर ! आपको तो केवल अपने मधुर, कोमल कांतिमान करपंकज को ही इन 
अबलाजनों के सिर पर बिन्यस्त करना है; तदर्थ आपको कोई बलिदान भी नहीं 
करना पड़ रहा है। कान्तभाववती गोपाज्भनाओं के सिर पर आपके श्रीकर- 
विन्यास से ही उनके सत्त्व की भी रक्षा हो जायगी । अस्तु, आप संचरण, पलायन 
न कर इनके सिर पर अपना श्रीकर विन्यस्त करें| कान्त-भाववती गोपा ज्भुनाओं 
के रक्षा-हेतु पधारकर भगवान्‌ श्रीकृष्ण स्वभावतः ही हमारा भी मान मना लेंगे 
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फलतः हमारे मान की भी रक्षा हो जायगी इस अभिलाषा से मानवती 
गोपाजुनाएँ श्रीकृष्ण की क्षत्रिय-कर्म के लिए प्रेरित करती हैं । गोपाड़नाओं का 
यह मान अतिशय गौरव-मंडित है। इस मान का विशद विह्लेषण पं प्रसंगों 
में किया जा चका है| 


निवृत्ति-पक्षीय व्याख्यान है--श्री नीलकण्ठकत मंत्र-भागवत' एवं मंत्र- 
रामायण नामक दो ग्रन्थ हैं। इन ग्रन्थों में नन्दनन्दन, श्रीकृष्ण एवं राधवेन्द्र 
रामचन्द्र के परम-पावन चरित्रों का वर्णन ऋग्वेद के मंत्रों द्वारा किया गया है । 
वे मंत्र 'हरिवंश पुराण' की नीलकंठी टीका में भी उद्धत हैं । मंत्र-भाग व ब्राह्मण- 
भाग दोनों ही वेद हैं | ब्राह्मणग-भाग के छान्दोग्योपनिषद्‌ में “कृष्ण देवकोपुत्र 
धब्द आता है। कृष्णोपनिषद्‌' आदि में कष्ण के दिव्य चरित्रों का तथा 'राम 
तापनीय', 'रामरहस्य' आदि में राघवेन्द्र रामभद्र के दिव्य चरित्रों का सांगोपांग 
वणन है। श्रुतिरूपा गोपाड्भनाएँ कह रही हैं, “निःश्ने यसाथंयिवृष्णिकुले अवतोर्णो 
यः स वृष्णिधु्य: ४! प्राणिमात्र के कल्याण के लिए, वृष्णि-कुल में भगवान्‌ कृष्ण 
चन्द्र परमानन्दकन्द का अवतरण हुआ। लोकेषणा, पुत्रेषणा, वित्तेषणा, सब- 
प्रकारेण एषणा-विनिर्मक्त, आप्तकाम, प्‌र्णकाम, आत्माराम, उच्च अधिकारी तो 
निगुण, निराकार, निरतिशय परात्पर परब्रह्म अन्तर्यामी स्वरूप के साक्षात्कार 
से हो सदा कल्याण का' भागी होता है परन्तु जन-प्रामान्य के कल्याण हेतु 
भगवत्‌-अवतरण परम आवश्यक है क्योंकि सगुण साकार अवतार-विशिष्ट में की 
गई परम पावन लोलाओं एवं दिव्य चरित्रों के वर्णन एवं श्रवण से भी प्राणिमात्र 
का परम कल्याण होता है। सगुण साकार प्रभु के परम पावन चरित्रों का वर्णन 
एवं श्रवण से सनकादि-परमहंस भी, ब्रह्मादि देवाधिदेव भी, शबर, कोल-किरात 
ग्राम्य-वर्ग भी, यहाँ तक कि गरुड़, गीध, काक आदि मानवेतर प्राणि-वग्ग का भो 
परम कल्याण होता है । प्राणिमात्र को कल्याण-कामना हो परात्पर प्रभु के अव- 
तरण का एकमात्र कारण है | अद्वेतमतानुसार भी भगवान्‌ सत्य-संकल्प हैं, सवज्ञ 
हैं, सवंशक्तिमान्‌ हैं, इच्छामात्र से हो समस्त सृष्टि-संहार में सम हैं; एतावता 
राक्षसादि-हनन हेतु नहीं अपितु जन-सामान्य के कल्याण हेतु ही परात्पर ब्रह्म 
का आविर्भाव होता है। 


'श्रीकरप्रहं, नः श्र तोनां शिरसि उपनिषद्भागे क रसरोरुहूं कुरु चरणमोयुषां 

संसतेभंयात्‌' जनन-मरण अविच्छेद लक्षणा संसति से भयभीत होकर जो आपकी 

शरण में आए हैं ऐपते शरणागतों के सिर पर आप अपने श्रोकर सरोरुह को 
पस्त कर उनको अभय प्रदान करें। 
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थो ब्ह्माणं विदधाति पूव॑, यो वे वेदांइच प्रहिणोति तस्म । 

त ह॒देवभात्मबुद्धि प्रकाश मुपुक्षेवेंदरणसहूं. प्रपये 0 
(इवेताश्वतर ६।१८) 
अर्थात्‌, जो पहले ब्रह्मा को बनाकर उनके लिए वेदराशि को प्रेषित करते 
हैं, उस आत्मबुद्धि को प्रकाशित, उद्भूत करनेवाला जो ईइवर है उसकी मैं 
शरण हा रहा हूँ, में उसको अपना अशश्रय स्वोकार करत हूँ। ऐसे जो मुमुक्षु 
शरणागत प्राणों हैं उनके सिर पर आप अपना श्रीकर-विन्यास कर उनको 
अभय प्रदान करें। उपयुक्त मंत्र में यह भो स्पष्टतः ही कहा गया है कि ईश्वर 
ने ब्रह्म को बनाकर वेदराशि को उनमें प्रेरित किया; तात्पयं कि थेद्राशि 

नित्य है, ईश्वर भो उसके निर्माता नहीं अपितु प्रेषणकर्ता हो हैं । 


भसच्चिता मदगतप्राणा 
बोधयन्तः परस्परम्‌ । 
कथयन्तत्वच मां नित्य 
तुष्पन्ति च रमनति चए 
(गोता १०९) 


जो भगवान्‌ में ही अपने संकल्प-विकल्पात्मक चित्त को लगाए हुए भगवान्‌ 
में ही अपने शोत्र-चक्षुरादि प्राणों को सन्निविष्ट किए हुए निरन्तर भगवत्‌- 
चिन्तन एवं अन्योन्य प्रबोधन में रत हैं 'सततं कीत॑यन्तों मां! (श्री० भा० गो० 
९।१४) “कतसंशब्दने कोतंयन्तःः सदा-सवंदा वेदान्त महावाक्यों द्वारा संशब्दन 
करते निदिध्यासनादि योग-मार्ग से यम, नियम, प्राणायाम, प्रत्याहार, 
धारणा, ध्यान, समाधि करते हुए 'संसृतेभंयात्‌ जरणसुपेयुधां शरण संसृति के 
भय से, 'पुतरषि जनम॑, पुनराप सरणं, पुनरपि जनसी जठरे शयनम्‌' जनन- 
मरण-परग्परा से भयभीत हो आपकी शरण में आए हैं ऐसे मुमुक्षुजनों के “ श्र- 
करग्रहम्‌ शिरसि घेहि! तिर पर आप अपना श्रीकर विन्यस्त कर उनमिी. जय 
प्रदात करें | 

भश्रीकरग्रहम्‌ श्षियं सोक्षरुपां श्रियं करोति इति श्रोकरः श्रीकरस्य ग्रह: 
आपग्रहस्तम' जो मोक्षरूपी श्री को उद्भूत करनेवाला है; अनेक प्रकार की श्री 
होती है; अनन्त ब्रह्माण्ड को ऐब्वर्याधिष्ठात्री महालक्ष्मी, साम्राज्यलक्ष्मी, 
स्वराज्यलक्ष्मो, विजयलक्ष्मी अनेकानेक प्रकार के धव-धान्यमयी लक्ष्मी आदि 
विभिन्‍न श्री हैं । मोक्षरूपः श्री को सम्पादन करनेवाला जो आग्रह 'श्रीकरग्रहम' 
हैं, उसे उद्बुद्ध करें। 

११ 
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“श्रोकरब्चासो ग्रहजच' मोक्ष प्राप्त करानेवाला जो आग्रह; सतृ-वस्तु, सत्‌- 
सिद्धान्त, सतु-नियम में अभिनिवेश, आग्रह सदभिभिवेश, सदाग्रह ही कल्याणप्रद, 
मोक्षप्रद है। 'संसुतेभंधयात्‌! जो जनन-मरण-लक्षणा संसृति के भय से आपके 
चरणारविन्दों की शरण आए हैं ऐसे लोगों के लिए मोक्ष-लक्ष्मी सम्पादन कराने- 
वाले अपने श्रोकरग्रह को उपनिषद्-भाग में धारण करें। तात्पयं कि शरणागत 
मुमुक्षु जनों की दृढ़ निष्ठा उपनिषद्-भाग में सम्पादित करें| उपनिषद्‌-भाग में 
परब्रह्म का हो प्रतिपादन है। 'गोता' भो उपनिषद्‌ है। गीतासुपनिषत्सु ब्रह्म- 
विद्यायां श्रोकृष्णार्जु नसंवादे ४ 

गोपाड्रनाएँ कह रही हैं, 'बिरचिताभयं' यह आग्रह जनन-मरण-अविच्छेद 
लक्षणा संसृति से अभय प्रदान करनेवाला है। साथ ही 'कामदं-अस्मतृप्रति- 
पाद्यान्‌ कामान्‌ द्यति व्याल इव खण्डयति' वेदों के द्वारा स्वगंकामः, पशु- 
कामः, वृष्टिकामः, यागेनेष्ट भावयेत्‌' भिन्‍त-भिन्‍न दृष्टिट से विभिन्‍न कामों 
के लिए आग्रह प्रतिपादित हैं । ग्रह का अर्थ ज्ञान भी है; 'विषयान्‌ गृह्लाति इति 
ग्रह: विषयों को ग्रहण करनेवाला हो ग्रह है, ब्रह्मविषयक ज्ञान ही ब्रह्म-ग्रह 
है। जो ज्ञान मोक्ष-संपादक है वह ग्रह, आग्रहरूप ज्ञान सम्पूर्ण कामनाओं का 
समूल उन्मूलन करनेवाला है। तात्पग्ं॑ कि श्रुतियों के महातात्पय॑-ज्ञान द्वारा 
ही श्रुतियों द्वारा प्रतिपादित विभिन्‍त काम-क्रमैझप अवान्तर तात्पयं का 
खण्डन भी हो जाता है। कमंकाण्ड एवं उपासना-काण्डपरक सम्पूर्ण वेद का 
अवान्तर तात्पयं तत्‌ ततू देवता एवं कम॑ फल में होते हुए भी महातास्पये 
परात्पर, परब्रह्म प्रभु में ही हैं। वेदेश्च सर्वेरहमेव वेद्य/ (गीता १५१५) 
सब वेदों का एकमात्र वेद्य परात्पर परब्रह्म है। सर्ते वेदा यत्पदमामनन्ति' 
(कठोप० १।२।१५) सब वेद एक अनन्त, अखण्ड, परात्पर, परब्रह्म का ही 


प्रतिपादन करते हैं । 
नावरेशस्तु वेदोक्त स्वयमज्ञोडजितेन्द्रियः 


विकमंणा ह्यधमेंण मृत्योत्र त्युमुपेति सः। 

वेदोक्तमेव कुर्वाणो निःसद्भोईपितमोश्वरे . 

नेष्कर्मया लभते सिद्धि रोचनार्था फलश्॒तिः ४ 
(श्रीमड्भा० ११॥३।४५-४६) 
अर्थात्‌, अजितेन्द्रिय, अज्ञ प्राणी वेदोक्त कर्माचरण को त्यागकर विकमे, अधमे 
से परिगृहीत हो बारम्बार जन्म-मरण-परम्परा को प्राप्त होता है। सामान्यतः 
प्राणी को निस्संग बुद्धि से श्रौत-स्मातं-कतंव्य करते रहना चाहिए । “रोचनार्था 
फलश्र्‌ तिः फलश्रुति रोचनार्थ है। जेसे किसी अबोध शिशु की चिकित्सा हेतु 
माता “बत्स ! गड्चीं पिब खण्डलड्डुक ते दास्पामि' खांड के लड्डू का प्रलोभन 
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देकर अत्यधिक कड़वी नीमगिलोय भी पिला देती है, वेशे हो परम-हितेषिणी 
भगवती श्रुति भी अज् प्राणियों के परम कल्याण, निर्वाण-हेतु ही श्रौत-स्मात॑- 
कर्म, वेदिक कमंकाण्ड का प्रतिपादन करती हैं। अनियंत्रित अविचारपूर्ण कम 
ही पाशविक्र कम है। पाशविक कमं-ज्ञान की निवृत्ति वेदिक कमं-ज्ञान से हो 
जातो है। अविद्यया प्रृत्यु तोर्त्ता विद्यगाध्मृतमश्नुते । (ई० उप० १४) अर्थात्‌ 
अविद्या के द्वारा मृत्युका तरण कर विद्या के द्वारा अमृतत्व को पाओ। 
अविद्या अर्थात्‌ विद्या-भिन्‍न; विद्या-सदृश वेदिक काम-कर्म-ज्ञान; नज के छः 
अथ होते हैं-- 

तत्सादृइ्धमभावव्च तदन्यत्व॑ं तदल्पता । 

अपध्राशस्त्यं विरोधइच नजर्था: षटः प्रकीतिताः ४ 

(वे० भू० सा० नञथेनिर्ंय) 


उसके शाबल्य से पाशविक कर्म॑ज्ञान की परिसमापष्ति हो जाती है। 
“ज्ेष्कम्यंसिद्धि छभते, येदोक्तसेव कुर्दाणो निःसद्भोपितमोद्व रे”! (श्रीमद्भा० 
११।३।४६) भर्थात्‌ निस्संग बुद्धि से किए गए वेदोक्त कर्म से नेष्कम्यं सिद्धि, 
सवंकमंसंन्यास-साध्य ब्रह्म-साक्षात्कार-लक्षणा-सिद्धि स्वतः संपादित हो जाती 
है। एकाएक कर्म का निर्हार सम्भव नहीं होता, जेसे बारम्धार बोए जाने पर 
खेत निर्बोज हो जाता है वेते ही वेदिक कर करते-करते पाशविक काम-कर्मं 
ज्ञान भो निरुद्ध हो जाते हें और क्रमशः अन्तरंग काम-कर्म-ज्ञान उद्भूत होता 
है। अन्तरंग काम-कर्म-ज्ञान स्व-पर-विरोधी है यथा पयः पयोनन्‍तरं जरपति 
स्वयमपि जोयंति। किवा विष॑ विषान्तरं जरयति स्वयमपि जीयंति, तद्बत्‌ ।' 
जैसे विष अथवा पय स्वेतर विष अथवा पय का प्रशमन कर स्वयं भी प्रशान्त 
हो जाता है अथवा जैसे “जिमि कृषि दलि हिमउपल बिलाहीं” ओले खेत को 
नष्ट कर स्वयं भी विलीन हो जाते हैं वेसे ही वेदिक काम-कर्म-ज्ञान पाशविक 
कर्म-ज्ञान का समूल उच्छेदव करता हुंआ स्वयं भी उन्मूलित हो जाता है, यही 
नैष्कम्य-सिद्धि है। 

अस्मवप्रतिपादक॑ विभिन्‍्तकामं द्ति खण्ड्ति इति कामदम्‌” हमारे द्वारा 
प्रतिपादित विभिन्न काम-कर्म-ज्ञान का उन्मूलन करनेवाला, मोक्ष-लक्ष्मी का 
सम्पादन करनेवाला ग्रह, ज्ञान वेदों का महातात्पय॑ ज्ञान हो 'श्रोकरग्रहम 
कामदम्‌' है । 
अथवा 'करः सरः, क॑ सुख सुलात्मको रसः, ऋ# रस राति इति करः 
सरः; अथवा के॑ ब्रह्मतत्मऊं रस ४ अन्य सम्पूर्ण विडम्बनाओं से रहित सुखात्मक, 
अह्यात्मक रप का व्यावरद्धत करनेवाला शभीकरसरः। करसरोरेहँ, अरुहूं 


१६४ गोपी-गीठ 


अरूणि-बेद बाह्यानि मतानि, हन्तीति अरुहम्‌ कः शब्दः ? बेदात्मकः शब्दः ६ 
ईक्षतेर्ना शब्दम्‌। (ब्र० सु० १।१।७२) अछाब्दं; यत्‌ दाब्दप्रमाणशुन्यं, वेदिक- 
शब्दप्रमाणशुन्यं प्रधानं । वेदिक-शब्द-प्रमाण-शून्य, अशब्द ! सांख्यशास्त्र का 
प्रधान तत्त्व अशब्द है। 'तन्‍न जगत्‌ कारणं यतः ईक्षतेः; जगतुकारणे ईक्षण- 
श्रवणात्‌' जगतु-कारण में ईक्षति श्रुत है अत: अशब्द, वेदिक-शब्द-प्रमाण-रहित, 
सांख्यों का प्रधान, अशब्द जगत का कारण नहीं है। शब्दे अरूणि रूशब्दप्रमाण- 
शुन्यानि मतानि हन्तोति अरुहं” वेदिक-शब्द-प्रमाणशुन्य मत-मतान्तर का हनन 
करनेवाला, ऐसे “्रीकरग्रह' को 'नः अस्माक श्र्‌तीनां शिरसि उपनिषद्भागे' 
श्रुतियों के शिरूू्प उपनिषद्-भाग में मोक्ष-लक्ष्मी सम्पादन करनेवाले आग्रह 
को स्थापित करें | तात्पय कि ईशकृपा से ही उपनिषद्‌-भाग में दृढ़ अभिनिवेश 
सम्भव है । 

पद में 'कान्त” सम्बोधन का प्रयोग है | 'कानां सर्वेबां लोकिकानां सुखानां 
अन्तः पयंवसानं समाप्ति: यस्सिन्‌ तत्सम्बुद्धों' सम्पूणं लौकिक सुखों का जिसमें 
पयंवसान हो जाय, जो प्राणियों का परम-प्रेमास्पद हो, वही कान्त है। 

अस्तु, श्रुतिख्पा गोपाड़नाएँ कह रही हैं, है कान्‍्त ! सब प्राणी परम- 
प्रमास्पद ! जनन-मरण अविच्छेद लक्षणा संसुति से भयभीत हो शरणागत मुमुक्षु 
के लिये मोक्षरूप लक्ष्मी को सम्पादन करनेवाले आग्रह का उपनिषद्‌-भाग में दृढ़ 
अभिनिवेश्ञ स्थापित करें । 


त्रजजनातिहन वोर ! योषितां, 
निजजनस्मयध्वंसमस्मित  ॥ 
भञ सखे ! भर्वात्किकरी: स्प नो, 
जलरुहननं चाह दर्शय ॥ ६ ॥ 


अर्थात्‌, ब्रजजनों के सम्पूर्ण दुःखों का हनन करनेवाले है वीर ! आपकी 
प्रन्द-मन्द मुसाकान ही प्रेमीजनों के मान-मर्दंन के लिये पर्याप्त है। हे सखे ! 
हम तो आपकी दासी हैं, आप भो हमारा भजन करें, हमसे प्रेम करें; हे प्रिय ! 
हम स्त्रियों को अपने सलोने मुख-कमल का दहांन दें । 

गोपाज्रनाएँ ओऔत्सुक्यातिशयात्‌ पुनः प्राथंना करती हैं, भज सखे ! भव- 
त्किकरीः सम नो” हे सखे ! आप हमें भजें, स्वीकार करें अथवा हमारे संन्तिकट 
स्थित होकर हमारे 5ःख का निराकरण करते हुए बिरजें । 

भजन भी दो प्रकार का होता है; एक भक्तकतृक भगवदू-भजन, दूसरा भग- 
वत्‌कतृंक भक्त-मजन | भजनोय के यथायोग्य ही भजत भी होता है। निगुंण, 
निराकार, परात्पर, परब्रह्म, परमेश्वर, सगुण निराकार परब्रह्म परमेश्वर तथा 
सगण साकार सच्चिदानन्दधन भगवान्‌ के भजन की शली भी भिन्न-भिन्न है। 
गदा-कदा भगवान्‌ ही भक्त को भजने लगते हैं। दिब्रो यथादिपुरषो भजते 
मुसुक्षय ४” (श्रोमडड्रा० १०२९।३१) आदिपुरुष भगवान्‌ नारायण मुमुक्षुओं को 
भजते हैं । भक्त के इृष्ट को पूर्ण करना ही भगवत्‌-क्ृत भक्त-भजन है। 'भज 
धातु का अथ है तेवन। सामान्यतः यही कहा जाता है कि औषध का सेवन 
करो | औषध का प्रहण ही अधषिध का सेवन करना है। इसी तरह, भगवान्‌ 
श्रीकृष्णचन्द्र द्वारा तित्य निकजेहवरी, रासेश्वरी, राधारानी तथा अनन्त सौन्दरये 
माधुयं-परिपृर्ण श्री ब्रजसीमन्तिनी गोपाजड्भरनाओं का आरत्मीयत्वेन स्वीकार किया 
थाना ही भगवत्‌-कर्तुक भक्त-भजन है। भोक्ता द्वारा स्वीकृत होकर ही भोग्य 
साथंक होता है; भोक्ता द्वारा अपरिगहीत भोग्य निरथेंक है। श्रुतिवचन है, 
+५अहमनन्‍्नं, अहमन्‍्नं, अहपत्तं, अहमन्नादः” अर्थात्‌ में हो अन्न हूँ, में ही अस्न हूँ, 
में हो अन्न हूँ, में ही. अन्याद हूँ । अन्ना! अर्थात्‌ भोग्व। तात्पय॑ कि जीव ही 
अगवद-भोग्य है एतावता भोक्ता का भगवान्‌ द्वारा स्वीकृत हो जाना हो जीव 
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का परम-पुरुषार्थ है। यही शेषावतार का रहस्य है । शेष-भगवान्‌ कहीं भगवानु 
की दय्पा हैं तो अन्यत्र कहीं सिहासन हो बन जाते हैं; कभी अपनी फणाओं को 
भगवान्‌ का छत्र बना देते हैं तो कभी स्वयं ही धनुष-बाण हाथ में लिए सजग 
प्रहरी बन जाते हैं। तात्पय यह कि अपने-आपको सवंतोभावेन भगवद-शेष, 
भगवद्‌-भोग्य बना लिया। अपने परम-प्रेमास्पद स्वंशेषी प्रभु को आनन्द 
पहुँचाने के हेतु जीव अपने-आपको सबंतः उनका शेष, भोग्य बना लें, अपने सुख 
की कल्पना भी न करें, यही तत्सुख-सुखित्मभाव है। आदरातिशयातु, 
ओत्सुक्थातिशयात्‌, आदर एवं औत्सुक्य की अतिशयता में जीव अपने परम- 
प्रेमास्पद प्रभु का सवंतोभावेन भोग्य बन जाने की ही बारम्बार कामना करने 
लगता है। अद्वेतमतानुसार 'अहमन्नं' का अन्य अर्थ भी है जो प्रसंग से भिन्‍न 
है, अतः उसका वर्णन अवांछित है । 


“अहमन्न अहसनन्‍न अहमनन्‍नं अहसन्‍्नादः का तात्पयं यह भो है कि भगवान्‌ 
हो हमारे अन्नाद: भी हों, भगवान्‌ ही हमारे भोग्य हों। भगवान्‌ के मंगलमय 
मुखचन्द्र का दर्शन पाकर, उनके पदारविन्द की नखमणि चन्द्रिका, दामिनी 
द्ति विनिन्दक पीतांबर, दिव्य भूषण वसनादि को निहारकर सुखी हो जायें, 
उनके अनन्त सोन्दय॑-माधुयं-सोगन्ध्य-सो रस्यसुधा-जलनिधि का रसारबादन कर 
आनन्दित हो जायें, यही “अन्नादः” का तात्पये है । सांसारिक जन क्षुद्र लोकिक: 
षट्रसों के आस्वादन में ही सुखोी-दुःखी होते रहते हैं परन्तु भक्त एवं ज्ञानी 
सदा, सवंदा, सवंत्र ही अद्वितोय ब्रह्मानन्द-रस का आस्वादन करता रहता है। 
'रसो वे सः, रस ह्ोवायं रूव्ध्वाइघनन्दी भवति ४ (तेत्तिरीय उप० २।७) भक्त: 
ही सकल-सच्छास्त्र-वेद्य, उपनिषदों के महातात्पय॑, परात्पर, परब्रह्म, रस-स्वरूप, 
महदानन्द, मह॒तु रस के संभोक्‍ता हैं । तात्ययें कि भक्त एवं उसके परम-प्रेमा- 
स्पद भगवान्‌ में परस्पर अन्योन्य भोक्‍ता एवं भोग्य का संबंध है, एतावता जीव 
अपने में अन्नत्व एवं अन्नादत्व दोनों की ही भावना करता है । अस्तु, गोपा ज्भनाएँ 
कहती हैं, 'सखे ! नः अस्मान्‌ भज' हे सखे ! आप हमें भजें | 


गोपाजुनाएँ श्रोकृष्ण के प्रति 'सले' एवं बोर” जेसे संबोधन का प्रयोग 
करती हैं । अदेय का दाता हो *'दानवोर” है। भजन करनेवाले को भगवान्‌ 
मुक्ति तो दे देते हैं परन्तु भक्ति नहीं देते | झुक ददाति इति झुकुन्दः” मुक्ति देने- 
वाला ही मुकुन्द है जेसे उपाधि का अपनयन होने पर उपंहित एवं अनुपहित 
का अभेद स्थापित हो जाता है। घटोपाधि भंग होने पर घटाकाश, महाकाश 
हो जाता है। अचिन्त्य, अग्राह्म, अदृद्य, अव्यपदेश्य, अनन्त, अखण्ड, निविका र, 


गोपी-गीत-५ १६७ 


निराकार, परात्पर, परत्रह्म-स्वरूप हो जाता ही मुक्ति किंवा मोक्ष है। मुक्ति 
देते में अग्रसर प्रभु भी कदातित्‌ ही भक्तियोग देते हैं । 
टासःवेबवसड़. भगवान्‌ भजतां पुकुन्दों | 
पुक्ति दवाति कहिचित्स्म न भक्तियोगम्‌ ४ 
(श्रोम:द्ा० ५१६९।१८) 
भक्तियोग प्रदान करने पर भक्तवश्य होना पड़ता है। अपनी भृकुटो-विलास 
पर माया-तटी को नचानेवाले, अखिल ब्रह्माण्डनायक, सर्वेश्वर, सवंशक्तिमान्‌ 
प्रभु स्वयं ही इस विलक्षण भक्ति के कारण भक्‍त-विवश हो कभी माता की छड़ी 
से भयभीत होकर रोने लगते हैं तो कभो गोपालियों का क्रोड़ामृग बनकर स्षृत्र- 
धार संचालित दारु-यन्/क्त्‌ उनका अनुसरण करने लगते हैं । 
गोप्याददे त्वंध कृतागसि दाम तावद्‌ 
या ते दक्षाश्र कलिलाञज्जनसम्ध्नमाक्षम । 
वक्‍त्रं निनोय भयभावनया स्थितस्थ 
सा मां विभोहयति भोरपि यद्विभेति॥. 
(श्रीम:ड्वा० १।८।३१) 
शर्थात्‌, है श्यामसुन्दर | जिस समय आप द्वारा 'केए गए विभिन्‍न बाल- 
सुलभ-चापल्ययुक्त उपद्रवों रो घबराकर नन्‍्दरानी ने आपको उलूखल में बाँध 
दिया उस समय आ।प प्राकृत शिशुवत्‌ भय-प्रदशन करते हुए सिसक-सिसक्रकर 
रोने लगे। उस समथ आपके दिव्य कपोलों पर से ढुलकते हुए अंजन-मिश्रित 
अश्रु-बिन्दु ऐसे लग रहे थे मानो नील-कमल-कोष में ओस-कण झल रहे हों । 
हें भगवान्‌ ! नजापकी थह दशा मुझे मोह में डाल देती है । 
भोषाउत्माद्रातः पयते । भोषोदंति सुयं: । भीषापस्साद ग्निइजेन्द्रत्त । सृत्य- 
्धावति पञ्चम इति । सेषा5तन्दस्यथ मोमांसा भवति । 
(तैत्तिरीव उप० २।८।१) 
जिसके भय से काल भी काँपता हैं, जिससे भय की अधिष्ठान्नी देवता 
स्वयं भो भयभीत रहती है, जो काल का भी काल, ईदइवर का भी ईश, 
ब्रह्मा का भी तह्या है वही परात्पर, परब्रह्म, परमेश्वर ही अम्बा की छड़ी से 
भयभीत होकर सिश्षक रहा है, यह कैसी अद्भुत आश्चयमयी लीला है ? 
सामान्यतः योग्य अधिकारी को ही तत-तत्‌ वस्तु प्रदान की जाती है परन्तु 
दानोत्साह में दानवीर के द्वारा योग्यायोग्य एवं देयादेय का विवेचन नहीं होता । 
गोपाज़नाएँ कह रहो हैं, हे दानवीर ! यद्यपि हमारी आकांक्षा अत्यन्त दुलंभ- 
धस्तु-विषधिणी है तथात्रि दानवीर का दानोत्साह पोग्यायोग्य एवं देयादेव का 
विवेचन नहीं करता। अतः आप हमारी अभिलाषा पूर्ण करें। 
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अमलात्मा, परमहंस, योगीन्द्र, मुनीन्द्र भी गोविन्द-भजन में तत्पर रहते हैं; 
गोविन्द भज, गोविन्द भज, गोविन्द भज मृढमते” परन्तु अनुरागमयी ये गोपा- 
लियाँ गोविन्द से ही कह रहो हैं, 'सखे ! नः अस्मान्‌ भज' हे सखे ! आप हमें 
भज्जं | अभिलषित का दान ही भजन है। आपके मुखचन्द्र के अद्ंन से, आपके 
सुमधुर अधर-सुधा रस की अप्राप्ति से हम संतप्त हैं। हे सखे ! हमारा अभीष्ट- 
दान कर आप हमारा भजन, हमारा अनुसरण करें | नत्वेतत्‌ अनुचित” सख्य- 
भाववतोी हम गोपाज्भनाओं के एतादुक्‌ भजन में अनौचित्य भी नहीं है; आप 
हमारे सखा हैं, हम आपकी सखी हैं; सख्य-भाव में परस्पर भजन हो उचित है। 
एतावता हमें अचिन्त्य, अनिन्य, अद्वितीय परमानन्द सुधा-सिन्धु भगवत्‌-स्वरूप 
के श्रीअंग का संस्पश प्राप्त होना चाहिए । 


श्रीम:्भागवत में एक कथा है । श्रोदामा भगवान्‌ का सखा था । वह श्रोकृष्ण 
के साथ खेल रहा था; खेल-खेल में श्रीकृष्ण हार गये; हारकर भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
खेल की शर्तं के अनुसार अपने सखा श्रोदामा के घोड़े बने और सखा श्रीदामा 
भगवान्‌ के कंधे पर चढ़ गये। सर्व-भजनीय, सर्वेश्वर भगवान्‌ के कंधों पर 
चढ़ने की कल्पना सखा श्रीदामा के सिवा अन्य कोन कर सकता है ? अस्तु, 
सखा को सर्वोत्कृष्ट अधिकार प्राप्त है | गोपाज़ नाएँ भी कहती हैं, “नः अस्मान्‌ 
भज' सखे ! आप हमें भजें | 

अपने प्रति 'योषितां? पद-प्रयोगात्‌ु गोपाड़नाएँ अपनी असमथंता को भी 
प्रकट कर रही हैं। वे कह रहो हैं 'तत्र अस्माकं योषितां सामथ्य नास्ति! हम 
अपने गुणों से किवा सौन्दय॑-माधुर्यादि गुणों से आपके भजनीय बनें ऐसी 
योग्यता हममें नहीं है । आपके अनुग्रह से, आपकी कृपा से ही हम आपकी भज- 
नोय बनकर आपके द्वारा स्वीकृत हो सकतो हैं। वल्लभाचायंजी द्वारा प्रतिपादित 
पुष्टिमाग में 'पोषणं तदनुग्रह: (श्रोमज्भा>' २१०४) भगवंदनुग्रह, भगवतृ- 
पोषण का ही विशेष महत्त्व है | पूजा के लिये उचित ज्ञान एवं सामग्री न होते 
हुए भी भगवदनुग्रहवशात्‌ उत्कृष्ट पूजा सम्भव हो जाती है। 


“घन्या: सम मढहमतयो5पि हरिण्य एता, 
पा. नन्दनन्दनमुपात्तविचित्रवेषम्‌ । 
आकण्यं॑ वेणुरणितं सहकृष्णसारा:, 
पूजां. दर्धुविरच्ितां प्रणयावलोके: ४४ 
(श्रीमड्भा० १०२१।११) 
अर्थात्‌, पूज्य एवं पूजा के यथोचित ज्ञान से रहित, उचित सामग्री-सम्भार 
ज्ञान से सवंथा रहित वुन्दावन की कृष्णसार मृगी प्रभु के मुखचन्द्र को अनु- 
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रागभरी दृष्टि से निद्वारतो हैं; यहो उनको पूजा का स्वरूप है । सामान्यतः पज्य 
फे अनन्त महिप्रान्वित स्वरूप एवं स्वरात्मज्ञान होने' पर हो पूजा सम्भव है । देह- 
मात्राभिमानी पूजा में समर्थ नहीं, देहातिरिक्त होकर हो पूजा सम्भव हो सकती 
है | जेमिनोयसूत्र का व्याख्या करते हुए शबरस्वामों देहातिरिक्त आत्मा का 
अस्तित्व सिद्ध करते हैं | भट्ट कुमारिल कहते हैं-- 


इत्याह नाह्तिक्यनिराकरिष्णुरात्मस्तितां भाष्यकृदत्र युक्‍्त्या। 
दृढत्वमेतडिषप्रप्रबोध: प्रयाति वेदान्तनिषेवणेन ४४ 
(मोमांसा-इलोकवातिक १-१-५) 


दे नास्तिकता का निराकरण करते हुए युक्ति से आत्मा को अस्तिता, अस्तित्व 
सिद्ध किया गया है। देहमात्र आत्मा नहों है, थात्मा देहभिन्‍न है। वेदान्त- 
विचार से इसका वेशद्य, अत्यन्त स्पष्टीकरण होता है । 
पूजा वेः अन्तगंत भक्त अपने आराध्य की विभिन्‍न सामग्रियों से पूजा 
करता है। 
अथ बहुमणिसिश्र मौक्तिकेश्चावकी यं, जिभुवतकभनोयेः पुजपित्वा क्ष वस्त्रे:। 
मिलितविविवमुक्तां दिव्रपाणिक्यपरुक्ता ज़ननि ! कनकर्वुए्ि दक्षिणां तेड्पैयामि ४ 
(बालातन्रिपुरसुन्दरोमानसपूजा--४२) 
विविध प्रक्रार के मणि-मौक्तिक, दिव्य वस्त्र आदि समर्पित कर पृजान्त में 
कनकवृष्टि द्वारा दक्षिणा समात्तत की जाती है। भगवदनुग्रहवशात्‌ हो भक्‍त 
सम्पूर्ण पूजायोग्य सामग्री का सम्पादन भी कर पाता है अतः कहा जाता है 
त्वदोथ॑ं वस्तु गोविन्द तुम्पमेदर सर्मापतम्‌ / अनन्तकोटिब्रह्माण्डनायक, सर्वा- 
घिष्ठान, विश्वंभ र, परात्पर, परब्रह्म प्रभु द्वारा प्रदत वस्तु को हो प्रभु के प्रति 
समपित कर उनकी पूजा की जादी है। मानसिक संकल्प द्वारा उनको सर्वोत्तम, 
उत्तपजाति, उत्तम वस्तु प्रदान करते हुए भी व्यवहारतः अपनी शक्तिभर, 
सामर्थ्यानुमार हो करना चाहिए तथापि “विसज्ञाख्यविवाजतं वित्तशात्य 
विवर्जित हैं । 
“अण्वप्यपाहतं भक्तें: प्रेम्णा भूयेंव में भवेत्‌ । 
भुयंप्यभक्तोपहुत॑ न में तोषाय कल्पते ७ 
(श्रीम:ड्रा० १०।८१।३) 
प्रेम से समपित अणुपात्र वस्तु भो बहुत हा जातो है। अभक्त के द्वारा प्रेम- 
रहित स्वस्थ का अपंण करने पर भी मैं तुष्ट नहीं होता | स्वान्तं हम्मादस 
अनः'; हृदय, मन, मानस सब पर्यायवावों हैं । नेपायिक कहते हैं--युगपज्ताना- 
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नुत्पत्तिमंनसोलिड्भम! (गो० सू० १।१।१६) अर्थात्‌, एक साथ अनेक इन्द्रियों से 
ज्ञान नहीं होता अतः सिद्ध होता है कि मन परमाणु परिमित है। वल्लभाचायंजी 


की व्याख्या है-- 
'प्रेम्णा समपितं वस्तु हृदयेन समपितं भवति । 


हृदयेन समपितं भगवान्‌ हृदयेनेव गृह्लाति ४ 
प्रेम से समपित वस्तु हृदय से दी जाती है अतः भगवान्‌ भी उसको हृदय 
से ही स्वीकार करते हैं। “भुयंप्यभक्तोपह॒तं न में तोषाय कल्पते” अर्थात्‌, बिना 
प्रेम का समपंण बाह्यभाव से होता है। बाह्मयभावेन समर्पितं वस्तु भगवान्‌ 
बाह्मंनव रूपेण गृह्लाति ४ बाह्यभाव से समपित वस्तु को भगवान्‌ भी बाह्यभाव 
से ही ग्रहण करते हैं। भगवान्‌ का बाह्य-स्वरूप महाविराट है; अन्तरिक्ष ही 
महाविराट्‌ का उदर है। अस्तु, अभक्त द्वारा भ्रि-वस्तु भी उपहत हो तो “न मे 


तोषाय कल्पते” भगवान्‌ को सन्तु ६ नहीं कर पाती । 
श्रेयान्रव्यमयाद्यज्ञाज्ञानयज्ञ:.. परंतप। 


सर्व कर्माखिलं पाथ ज्ञाने परिसमाप्यते ७ 
गीता ४।३३) 


अर्थात्‌, भगवान्‌ श्रोकृष्ण कह रहे हैं, हे परंतप अजुंन ! द्रव्य-मय-यज्ञ से 
ज्ञानयज्ञ ही महत्त्वपूर्ण है। द्रव्य-मय-यज्ञ में तो राजसा-तामस भावों का संचार 
भी हो जाता है परन्तु ज्ञानयज्ञ इन दोषों से मुक्त है । 

पूव॑-प्रसंगों में भगवद्‌-स्वरूप में चित्त-नरोध की विभिन्‍न अवस्थाओं का 
विस्लेषण हो चुका है। तामसी भाववती गोपाडुनाएँ ही सर्वोत्कष्ट हैं। 
श्रीवल्लभाचायंजी कृत व्याख्यानुसार तामसी गोपादड्धनाएँ कह रही हैं, 'हे सखे ! 
ये लोग केवल निर्धारित मन्तव्य को ही कह रही हैं। एक सखा के द्वारा अपने 
सखा के प्रति छल-छद्य-शन्य प्रतारणा-रहित अभिव्यञ्जना ही उचित है। हम 
तो आपकी सखीजन हैं अतः हम आपके प्रति छल-छद्य-शन्य विज्ञापन ही करती 
हें । 'नः अस्मान्‌ भज, भवत्‌ किकरी: ४ हम आपकी किकरी हैं अतः आप भो 
हमारा भजन करें | भगवदू-वचन है, 'े यथा मां प्रपचन्ते तांस्तथेष भजाम्पहम्‌ । 
(गीता ४११) अर्थातू, भक्त जिस भाव से मुझे भजता है उसी भाव से में भी 
भक्त को भजता हूँ। गोपाज्ुनाएँ कह रही हैं, 'हे सखे ! अपनी प्रतिज्ञानुसार 
ही आप हमारा भजन' हमारा अनुसरण करें । जो आपके प्रति कान्तभाववती हैं 
उनका कान्ताभाव से, ज परमप्रेयान्‌ भाववती हैं उनका परम-प्रेयर्सी-भाव से 
अनुसरण करें ।! 

हे सखे ! आपके इस अवतार का सामान्य हेतु 'ब्रजजनातिहन्‌' ब्रजवासियों 
को आति का हनन भी है तथापि हम प्रेयसी-जनों की पीड़ा का उपशमन ही 
विशेष हेतु है। ब्रजवासियों के अन्तगंत हम सीमन्तिनी जनों की आधि का भी 
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हनन हुआ है तथापि “परित्राणाय साधनां' जिनको आपके मुखचन्द्र-दर्शन में ही 
व्यसन हो गया है, जिनके लिए आपकी सत्य-संकल्पता, सर्वज्ञता, सवंशक्तिमत्ता 
कुण्ठितप्राय है, ओ केवल आपके सोन्दये-सौरस्य-सौगन्ध्य-सुधा जलनिधि, दिव्य 
मंगलमय स्वरूप की मधुरिमा एवं आपके अधर-सुधा-रस में ही आसक्त हैं 
ऐसे जनों की आति का हनन एवं परित्राण हेतु “नः अस्मान्‌ भज' हे सखे ! 
आप हमारा अनुसरण करें। 


आपके इस अयतार का एक अन्य प्रयोजन भो है। आप “बोर योषितां 
हैं । काम-क्रोध-मद-मोह-लोभादि अन्तरंग शत्रुओं पर विजय प्राप्त करना ही 
सर्वात्कृष्ट वीरता हैं; काम्-विजयो ही सर्वोत्कृष्ट विजयी है। स्वनिष्ठ काम-विजय 
कृथंचित्‌ सम्भव भी हो जाय परन्तु अन्यनिष्ठ काम को भी उपशान्त कर देना, 
तत्रापि योषिताओं के काम को उपशान्त कर देना यहो सर्वोत्कृष्ट वोरता है, 
पही धमंशास्त्र एवं श्रृंगार-शास्त्र दोनों का ही सिद्धान्त है। कामथवाष्टगुणः 
स्मृतः, स्त्रोणां चाष्टगुणः काम: स्त्रियों में आठगुणा अधिक काम होता है । 
फिर सामान्य नर किसी एक भी स्त्री की कामनाओं को पति केसे कर सकेगा 
श्रुतिख्या, भुनिरूपा, अनन्य-पूविका, अन्य-पूविका, ऊढा-अनूढा, मुग्धा, मध्या, 
मानिती आदि अनेक प्रकार की अपरिगणित अनन्त नायिकाओं के काम की 
पूृति किसी सामान्य जीव के लिए तो सवंथा सम्भव हो नहीं, क्योंकि जीवमांत्र 
अपूण काम, अनाप्त काम हैं। स्वयं आप्तकाम, पूर्णकाम, परम-निष्काम ही इन 
असंख्य योषिताओं के अन्तस्थ काम को पूर्ण करने में समथ हैं । जिन विभिन्‍न 
कामों की पूति ब्रह्मा भी नहीं कर पाते उन सम्पूर्ण कामों को पूरति अन्तस्थ 
आनन्द द्वारा हो जाती है। भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र ही आनन्दरूप में प्राणिमात 
के अन्तस्थ हैं | श्रुति- वचन है, 


आनन्दाद्ध्येव खल्विमानि भूतानि जायन्ते । भानन्देन जातानि जीवन्ति । 
आननदं॑ प्रयन्त्यभिसंविद्वान्ति ९ (तै० उ० ३९) 


अर्थात्‌, स्वयं आनन्दस्वरूप भगवान्‌ से ही विश्व की उत्पत्ति होती है; आनन्द- 
स्वरूप भगवान्‌ में ही विश्व प्रतिष्ठित रहता है और आनन्द-स्वरूप भगवान्‌ में 
ही प्रविलीन भी हो जाता है। भगवतु-स्वरूप भूत आनन्द प्राणिमात्र के हृदय 
में निवास करता है। भगवदनुग्रह से ही स्थान्तःस्थित आनन्द का प्रस्फुटन 
सम्भंव हैं। यह अन्तःस्थित आनन्द प्रस्फुटित होकर अन्तरात्मा, अन्तःकरण, 
प्राण एवं रोम-रोम में पूरित हो जाता है अतः अन्य क्षुद्र लोकिक आनत्द एव 
काम के समावेश का अवकाश ही नहीं रह जाता । 


१७२ गोपी-गी त 


आपूर्यमाणमचलप्रतिष्ठ. समुद्रमाप: प्रविशन्ति यद्दत्‌ । 
तद्॒त्कामा य॑ प्रविशन्ति सर्वे स द्ञान्तिमाप्नोति न काम्कामो ४४ 
(गीता २७०) 
गोपाड्नाएँ भी कहतो हैं-- 
“यहांम्बुजाक्ष तव पादतल रमाया, 
दत्तक्षणं. क्वचिदरण्यजन प्रियस्थ । 
अस्प्राक्ष्म तत्प्रभति नान्यसमक्षमद्ध, 
स्थातुं त्वयाइभिरमिता बत पारयामः 0 
(श्रीम-द्रा० १०।२९।३६) 


सम्पूर्ण इलोक का अथ न कर हम केवल अपने प्रसंगानुसार “अस्प्राक्ष्म 
तत्यभति' अंश का हो विचार कर रहे हैं। गोपाड्ुनाएँ कह रही हैं, हे प्रभो ! 
आपके मंगलमय पाद-पंकज के संस्पर्श के अनन्तर किसी अन्य के समक्ष उपस्थित 
होने की कामना ही नहीं होती, तात्पयँ कि सवंतो अलमस बुद्धि उद्बुद्ध हो गई 
है; एक बार जिस स्वरूप में निष्ठा हो गई, एक बार जिस पादपंकज का संस्पर्श 
मिल चुका है उससे अन्य किसो स्वरूप-दशन की, पादपंकज-संस्पर्श की कामना 
ही नहीं रह गई है। एतावता है प्राणनाथ ! 'जलरुहाननं चारु दह्ंय' अपने 
मनोहर मंजुल कान्तिमान्‌ मुख-कमल का दर्शन दें । 


गोपाड्रनाएँ अनुभव करती हैं कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण कह रहे हैं, 'हे सखी- 
जनो ! तुम्हारे इस स्मय-नाश-हेतु ही तो हम अन्तर्धान हुए हैं। इसका उत्तर 
देतो हुई वे कहतो हैं, 'श्यामसुन्दर ! जो गुड़ से हो मर जाय उसको विष क्यों 
दिया जाय ? आपके अन्तर्धान होने से हमारे समय का नाश नहीं हो सकेगा ! 
स्मय-नाश के लिए उसका कारण जानना ही उपयुक्त है। वल्लभांचायंजी कहते 
हैं, हासो जनोन्मादकरी व माया' (श्रीमज्जा० २१।३१) भगवान्‌ का हास, 
मुक्तहास, प्रहास हो माया है। समय, मद--माया का ही काये है; माया के 
कांरण ही उनन्‍्माद होता है, अतः हे सखे ! आपके प्रहास के कारण ही हमें 
समय हुआ एतावंता इस स्मय-नाश के लिए आपका स्मित हो पर्याप्त है। प्रह्मस 
का संकोच ही स्मित है। '“निजजनानां स्मयस्प ध्वंसनं स्मितं यस्य। हे वोर 
योषितां सखे !! निज जनों के समय, गवं का हनन करनेवाली आपकी मधुर 
मनोहर मुस्कान से ही हम प्रेयसी जनों का गव॑ शमन हो जायगा । जनोन्माद- 
'कारिणो माया प्रहास के संकुचित हो जाने पर स्वभावतः ही मायाजनित गव का 
भी उपशमन हो जाता है। 


गोपी-गोत-५ १७३ 


“निजजनस्मयध्वंपसनस्मित' का एक अथें यह भो है कि गोपाड्नाएँ कह. 
रही हैं, हे सले |! आपके मंगलमय मुखचन्द्र की मधुरमनोहर मुस्कान को देखकर 
मानिनी भी मुग्ध हो जाती हैं अथ/त्‌ उसका मान भंग हो जाता है। “निस्सन्‍देहूँ 
साधनम' हे रखे ! हमारे स्मय-ध्वंस-हेतु आपका स्मित निस्सन्देह साधन है। 


लखो जिन लाल को सुसकान। 
तिर्नाह चिसरी वेद-विधि सब योग ध्यानरू ज्ञान ॥४ 

जिन्होंने एक बार भो छाल की मधुर मनोहर मुस्कान को देख लिया 
उनको इतर सम्पूर्ण विस्मृत हो जाता है। एतावता स्मय-ध्वंस में आपका स्मित 
ही अद्वितोय एवं निस्‍्सन्देह साधन है। आपके मुखचन्द्र कमल से अमृतमय 
मकरन्द का वर्षण होता है; इस अमृतमय मकरन्द के पान से इतर सम्पूर्ण राग 
विस्मृत हो जाते हूँ फलतः समय का भी प्रशमन हो जाता है। “नहि असृते पीते 
तोषस्तिष्ठति / अमृत-पानान्तर कोई दोष स्थिर नहीं रह पाता । थोगीनद्र, 
मुनीन्द्र, अमलात्मा परमहंसगण भी भगवन्‌मुखारविन्द के दिव्य स्मितस्वरूप 
माधुर्यामृत का रसास्तादन कर सम्पूर्ण दोषों का परिहार कर लेते हैं। 'शोकाश्र - 
सागरविशोषणमत्यदारम॒ ४ (श्रीमज्भा० ३।२८।३२) भगवान्‌ का प्रहास शोकाश्र- 
सागर का विशोषक है। “अनुग्रह्मस्यहत्स्थेन्दुसुवकस्मितचन्त्रिका:ः (पद्मपुराण 
२७०) भगवत्-स्मित ही हृदय-स्थित भगवदनुग्रहारुय, चन्द्रमा की सवंपाप- 
तापापनोदक परम शीतल दिव्य रब्म हैं । 

हृदय अनुग्रह इन्दु प्रकासा, सुचत किरन मनोहर हासा ॥ 
(मानस, बाहकूु का० १९७|७. 

गोपाजनाएँ कह रही हैं, हे सखे ! आपके 'जलरुहाननं मुख-कमल के 
अदरशंन से निश्वय हो हम लोग मृत्यु को प्राप्त हो जायेगी । क्या आपको हमारा 
मरण ही अभीष्ट है ? सखा तो अपने सखा के मनस्ताप को मिटाना चाहता 
है अत: आप भी निदचय हो हमारी मृत्यु की कामना नहीं करते होंगे । अतः हे 
सखे ! 'जलूज्हादनं घारु वर्गय' अपने मनोहर भुख-कमल का दर्शन दें । मन को 
हर लेनेवाला ही मनोहर है! वल्लभाचाय॑जी कहते हैं, 'नाहि धर्मोषपि हृदन्‍्यत 
तिष्ठति! मन के अतिरिक्त धर्म और कहीं नहीं रहता; मन ही धर्म का अधिष्ठान 
है । भगवतृप्ाक्षात्कार, भगवद-मुखकमल मनोहर है, मन को हरण कर लेनेवाला 
है। शति-वचन है, 

'कामः संकल्पो विचिकित्सा श्रद्धाप्द्धाधुतिरधृतिहा धर्मिरित्येतत्सत्रं सच 
एज (ब॒हदारण्यक १।५।३) 


१७४ गोपी-गीत 


काम, श्रद्धा, अश्रद्धा, छी, श्री, धी आदि सब मन के काये हैं। समय भी 
मन का धर्म है; अस्तु, मन के न रहने पर मन का धममं भी न रह जायगा। 
एतावता हे सखे ! हमारे स्मय-ध्वंसन हेतु अन्तर्धान होना उचित नहीं; इस 
मनोहर मुखारविन्द के दर्शनमात्र से ही हमारे समय का अपनयन हो जायगा । 

विश्वनाथ चक्रवर्ती अथं करते हैं, द 

दुर्वार्मारशरसंप्रहारमहाजिष्णो ! अस्माक॑ सोभाग्यजनक॑ गवंसपि न 
सहसे ४ 

हे सखे ! ब्रह्मादिकों पर विजय प्राप्त कर जिसको अत्यन्त दप॑ हो गया है 
ऐसे कन्दपं के दपं को भी दलित कर देने में आप अत्यन्त दक्ष हैं। हमारा द्प 
तो हमारे सोभाग्यातिशय का हो द्योतक है। हम मानिनी हैं | मानिनी के मान 
को ही अनुचित मानकर आप अन्तर्धान हो गए ? 

अथवा एक भाव यह भी है कि प्रणय-कोपवशात्‌ मानिनी नायिकाएँ 
“बजजनातिहन्‌ उक्ति का विपरीतार्थ करती हैं। 'ब्रजजनानां निजजनानां 
आतंहेन्सि नः अस्माक आतोंः कथं न हरसि' हे इ्यामसुन्दर ! आप तो अपने 
स्वजन ब्रजजनों की आतति का ही हनन करते हैं, हम ब्रजाज्भनाओं की आति का 
हरण नहीं करते । 

अथवा “वजाड्भनाजनान्‌ स्वविप्रयोगजन्यतोब्नतापेन, तीत्ार्त्या हंति इति 
त्रजजनातिहन्‌' इस उक्ति में '्रजजना:” पद ब्जाज्भनाजनपरक है। ब्रजाज्भनाएँ 
कह रही हैं, हे से ! अपने विप्रयोगजन्य तोक् ताप से, तीव्र आति से हमारा 
हनन ही आपके इस अवतार-विशेष का प्रयोजन है। यही कारण है कि आप 

अन्तर्धान होकर वन-वन में भटक रहे हैं । 

अथवा 'ब्रजजनानामाति-हन्ति गमयति इति 'त्रजजनातिहन्‌' । 'हन्‌' धातु का 
एक अथ्थं “गति' भी है। अस्तु, गोपाज्भनाएँ कह रहो हैं कि हे सखे ! हम ब्रजाड़- 
नाओं को आरति पहुँचाना ही आपके इस अवतार का विशेष प्रयोजन है| अनन्त 
ब्रह्माण्ड का उत्पादन, पालन एवं संहार तो आपकी ईश्वरीय शक्ति द्वारा होता 
है। आप तो केवल मात्र ब्रजजनान्‌ आर्तोहेन्ति गमयति” ब्रजजनों को, अपने 
भकतजनों को, हम परम-प्रेयसी ब्रजाज्भुताजनों को अपने विप्रयोगजन्य तोत्र 
ताप से संतप्त हो करते रहते हैं। आप “वीर-पोषितां' हैं। आप उत्कृष्ट वीर 
हैं। मधु-केटभ-वध तो आपकी नारायणी शक्ति का ही शौयं है; इसी तरह, 
अन्य विभिन्‍न शत्रुओं को पराजित करने का शौय॑ तो आपकी विभिन्‍न शक्तियों 
में ही है; आपका यह ब्रजेन्द्रनन्दन, गोपकुमार, श्रीकृष्ण-स्वरूप तो केवल-मात्र 
'योषितां बधे बोरःः योषिताओं के हनन में हो शूरमा है। यही कारण है कि 


शोपी गीत-६ १७५ 


आप अत्तर्धान होकर हम योपिताओं, परम-प्रेयसी ब्रजाजड्भताओं का अपने 
विप्रयोगजन्य तीब्रताय से हनन कर रहे हैं । 
मानिनी कहती हैं, हे से | आपका स्मित, ईषत्‌ हास्य भी ब्रजजनों के समय 
'का हनन करतेवाला है | थह समय, म।न ही ब्रजजनों का सार-सवंस्व है; 'भान! 
ही मानधनों का जोवन है । 
अकोी्ति चापि भुतानि कथयिष्यन्ति तेःथ्ययाम्‌ । 
चंभावितस्प चाफो तिर्मरणादतिरिच्यते ३ 
(गीता २।३४) 
मानधनों का मान-हरण कर लेना हो उनका हनन है। किसोके जीवन- 
सव॑स्व का हनन अत्यन्त दोशपूर्ण कृत्य है। हे सखे ! “भवत्‌ किकरोः: नो भज 
किन्तु अन्यानेव भज' आप अपनो क़िकरीजनों को न भजें, अन्यजनों को ही 
भजें । हम तो आपकी दासी हैं, किकरी हैं, अपने अन्तरात्मा, अन्त:करण, 
प्राण, अपना सव॑स्व आपके चरणों में समरपित कर आपको ही सदा भजती रहतो 
हैं, आपके विप्रयोगजन्य तोन्नताप से व त्यु को प्राप्त हो रही हैं; अब आप हमारा 
भजन न करें, अब आप हमारी ओर न आयें । “अन्यानेव भज” अन्यजनों को ही 
भजें | 'जलरुहाननमपि न दहांय! अपने मनोहर मुखारविन्द का दश्न भी न दें। 
आपकी धिप्रयोगजन्य असद्य वेंदना से व्याकुल हो हमने तो मरना हो ठान 
लिया है। 
श्रीकृष्ण-प्रेम में बावरी ये गोपालियाँ अपने जोवनधन, प्राणों के प्राण, 
श्यामसुन्दर के प्रति अनरागरसपरिप्लुत, अनुरागाधिव्यजन्य प्रणय-कोप-रस- 
परिष्लुत वाणा का! प्रयोग कर उनके क्ृपा-प्रसाद की हूं। आकांक्षा करतो हैं । 
भगवान्‌ श्यामधुन्दर श्रीकृष्ण प्राणों के प्राण हैं; देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, 
अहंकार का धारक प्राण ही सर्वाधिक प्रिय है। जो प्राणों का धारक, प्राणों का 
प्राण हो वहो स्वभावतः ही प्रियतम है। 'लोके त हिस विद्येत यो न राम- 
सनुद्बतः ४ (वाल्मोकि रामायण २।३७।३२) संसार में ऐसा कोई पदार्थ नहीं जो 
राम का अनुब्रत नहीं है परम्तु कोई अभिज्ञ है, कोई अनभिज्ञ है । 
प्रान प्रान के जीव के जिव सुख के सुख राम। 
तुम्ह तजि तात सोहात गृह, जिन्हाह तिन्हाह विधि वास ४ 
(मानस, अयोध्या का० २९०) 
योगवाशि५्ठछ में मह॒षि वशिष्ठ काकभुशुण्डिजों के प्रति प्राणोपासना का 
उपदेश करते हैं। तदनुसार जेते तरंग महासमुद्र से उत्वित होकर पुनः उसीमें 
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विलोन हो जातो है वेसे हो, प्राण एवं अपानरूप तरंग भी अचिन्त्य, अत्यन्ता- 
बाध्य, अखंडमान, निविकार, स्वप्रकाश, बोधरवरूप अनन्त महासमुद्र से उत्यित 
होकर पुनः उसीमें समाविष्ट हो प्रशान्त हो जाती है | प्राणरूप तरंग के विलयन 
एवं अपानरूप तरंग की उत्पत्ति तथा अपानरूप तरंग के विलयन एवं प्राणरूप 
तरंग की उत्पत्ति के मध्यकाल, संधिकाल में प्राण के प्रशान्त हो जाने से मन भी 

प्रशान्त हो जाता है। प्राण के चांचल्य से ही मन चंचल होता है। प्राण के 
शान्‍्त हो जाने पर मन भी शान्‍्त हो जाता है। यह ॒ स्थिति निद्रा-भिन्‍्न है । 

निद्रा-काल में सत्य-तत्त्व स्वप्रकाश अखण्डबोध, आत्मतत्त्व आकृत हो जाता 
है; प्राणापानरूप तरंग के क्रमश: उत्थान एवं विलयन के पूर्व संधिकाल में प्राण 
के प्रशान्त हो जाने से मन भी प्रशान्त हो जाता है। मन के प्रशान्त हो जाने 
पर संकल्प-विकल्प का अन्त हो जाता है। मन हो उपहित जीव है। प्राणाः 
बन्धनं आश्रयः यस्य ततु प्राणबन्धनम्‌ । प्राणबन्धनं सोम्प सनः (छा०» 

उप० ६।८।२) प्राणोीपहित सत्पदवाच्य परमेश्वर हो मन उपहित जीव का 

आश्रय है। भस्मिन्‌ इति बन्धनं बन्धनाधिकरण, प्राणा: बन्धनं अधिकरणं 
आधार: यस्य' प्राण एवं अपानरूप पालने में मन उपहित जीवरूप शिशु झूलता 
रहता है । प्राणापान के सन्धिकाल में अखण्ड भाव, ब्रह्म की अनुभूति होती है। 

अन्तमृख होकर, अंतरंग होकर प्राणापान गत्यागति के मध्यकाल में अखण्ड-मानः 
परब्रह्म का साक्षात्कार करना ही प्राणोपासना है । 


"न प्राणेंन नापानेन, म्त्यो जीवति कशचन । 

इतरेण तु जीवन्ति, यस्सिननेतावुपाश्ितों ७४ 
(कठो१५० २॥५।५) 
अर्थात्‌, केवल प्राण अथवा केवल अपान से प्राणी का जीवन नहीं रहता; 
किन्तु प्राणी उसके आधार पर जीवित रहता है जो प्राणापान दोनों का धारक 
है । घटाकाशस्थानीय जीव का जीवन किवा आधार महाकाश ही है, यदि जीव 
को प्रतिबिबस्थानीय मान लिया जाय तो बिब ही जीवन किवा आधार है। 
इसी तरह यदि जीव को चिदाभास-स्वरूप मान लिया जाय तो भी उसका 
आधार, अधिष्ठान परतब्रद्मय ही है एतावता एकमात्र भगवान्‌ ही प्राण के प्राण, 
जीव के जीवन एवं सुख के सुख हैं । अनन्तकोटि ब्रह्माण्डान्तगंत ब्रह्मादि देव- 
शिरोमणियों का सुख भी अचिन्त्य, अनन्त, आनन्द-सिन्धु का बिन्दु है। प्राणि- 
मात्र ही सुख की आकांक्षा करता है। एतावता प्राणिमात्र ही जाने-अनजाने 
राम का ही अनुत्रत है तथापि जो भगवदुन्मुव् होकर भगवद्‌-भजन करते हैं. 
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उनकी मुक्ति हो जाती हैं। शास्त्र-वचन है, (व एन मविदितों न भुनत्ति 
(बु० उप० १।४।१५) देव अविदित होकर महावाक्यजन्य परब्रह्माकाराकारित 
वृत्ति का गोवर न होकर जनन-मरणाविच्छेदलक्षणा संसृति से जीव के रक्षार्थ 
अग्रसरित नहीं होता । 

निद्राकाल में मन-उपहित जीव, प्राण-उपहित सत्पदवाच्य परब्रह्म में लीन 
हा जाता है । जैसे दिशा-विदिशा में भटकते हुए शकुनि पक्षी को विश्राम हेतु 
पुनः अपने बन्धनाधार काष्ठ पर हो कोट आना पढ़ता है वैसे ही मन-उपहित 
जीव भी अपने कर्मानुसार जागृत एवं स्वप्नावस्था में दिशा-विदिशा में भटकता 
हुआ विश्राम हेतु पुनः अपने सत्पदवाच्य परन्रह्महण आधार का आश्रयण 
करता है ! 

'स्वमपीतो भवति तस्मसादेनं, स्वषितोत्याचक्षते / (छा० उप० ६॥८॥१) 
प्वपिति का अथे है अपने वास्तविक स्वरूप को प्राप्त हो गया। प्राणिमात्र का 
वास्तथिक स्वरूप परब्रह्म परमेश्वर ही है। सदायतना: सतुप्रतिष्ठाः सतिसंपत्य 
ते विदुःः (छा० ६॥९॥१) सब प्राणी सदा-सवंदा सत्‌ नहीं हैँ तथापि सत्‌ उसका 
आयतन है। अपने रात से सम्बद्ध होकर ही जीव विश्लाम का अनुभव करता 
है। वीनाम्‌ प्राणिताम्‌ ईराः ईरयन्ति इति ईराः प्राणाः / भगवान्‌ ही सम्पूर्ण 
प्राणियों के प्राण हैं | 

अस्तु, गोपा ड्भनाएँ कह रही हैं, 'हे सले ! भाप ही सम्पूर्ण प्राणियों के प्राण, 
सुख के सुख हैं तथापि विशेषतः “योषितां बोर” व्जाडुनाओं के प्राण हैं, सुख 
हैं । परमानु रागिणी प्नज-सीमन्तिनी जनों ने अपना अन्तरात्मा, अन्तःकरण रोम- 
रोम, सर्थस्व ही आपके चरणों से समपित कर रखा है। विधाता ने भी हमारे 
देह को बनाकर हमारी आयु आपके हाथ में दे दी है । अतः मरण से भी कोटि- 
गुणाधिक विश्रयोग व्यथा को सहते हुए भी अपने द्यामसुन्दर मदनमोहन के 
मिलन को आशा से हो हमारे प्राण-पस्लेरू उड़ नहीं पाते । अतः इस दुस्सह 
बेदना को झेलती हुई भी हम गोपाड्नाएँ जीवित हैं । 

प्रयोजन सिद्धि का प्रेरक भी है। (रर्वारमारसंप्रहारसहाजिष्णो' जिसके 
निवारण में देवाधिदेव भी असमथे हैं ऐसे दुर्वार-आर का शर-प्रहार भी जिसके 
सनन्‍्मुख अकिचित्कर, निरथंक हो जाता है, जिसने दुर्वार-मार पर भी विजय 
प्राप्त कर ली है; शरद ही इस दुर्वार-मार का मित्र है; 'शरं ददाति इति 
ग़रदः शर को देनेवाला ही शरद है। मनोज मार का यह सखा शरद अपने 
सखा की शक्ति का सदा उपब॒ हण करता रहता है। संग्राम-रत वीर के लिए 

वस्त्रास्त्र की ही सर्वाधिक आवध्यकता है। यदि संग्राम काल में शस्त्रास्त्र की 
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पूर्णहपेण प्राप्ति होती रहे तो पराजय की संभावना नहीं होती | शरद ऋतु में 
विविध प्रकार के पुष्प प्रच॒र मात्रा में खिलते हैं। ये विविध प्रकार के पुष्प ही 
कंदप॑ के पंचशर हैं | इनमें एक है पलाश पुष्प; यह रक्‍त-वर्ण और एक तरफ 
से कुछ मुड़ा रहता है; मानों यह विरेहो-जन हृदय-विदारक तलवार है जो 
उनके रक्‍त से रंजित है। कंदप का दूसरा शर है, केतकी पुष्प, जो भाले के 
तुल्य नुकीला एवं सफेद होता है। कुन्द-कुड्मल ही तीसरा शर है। तात्पय॑ कि 
अत्यन्त सुन्दर, मनोहर, कोमल-सुगन्धित पुष्प भी विरही-जनों के लिये तीखे 
दशरसम दुःखदायी हो होते हैं। मनोरम चन्द्रमा भी विरह॒जनाति-वृद्धि का ही 
कारण होता. है। भगवान्‌ श्री कृष्णचन्द्र के मंगलमय मुखचन्द्र का सुमधुर 
अधर-सुधारस वेणु छिठद्रों में प्रविष्ट वेणुगीत-पीयूष रूप में गोपाज्नाओं के 
उपासना-संस्कार-संस्कृत निरावरण कर्ण कुहरों द्वारा उनके अन्तस्तम में 
प्रविष्ट होकर रुद्रकोपाग्नि-दग्ध-मनोज को पुनः उज्जोवित कर क्रमश: आप्या- 
यित एवं उपोद्लित तथा उत्तरोत्तर वृद्धिगंत करते हुए, उसके पूर्ण प्राबल्य का 
आसादन किया; कंदपं-सखा शरद ने शीतल, मन्द पवन एवं विभिन्‍न प्रकार के 
प्रचुर पुष्पादि रूप शस्त्रास्त्र सामग्री का उपस्थापन किया, इस तरह पुनः प्रबल- 
तम एवं शास्त्रास्त्र सुसज्जित होकर कंदप॑ विश्व-विजय हेतु प्रस्तुत हुआ । ऐसे 
दुर्वार॒ मार के तीव्र शर-प्रहार भी भगवान्‌ श्रीकृष्ण के अन्तःकरण पर विफल 
ही हुए अतः वे ही (दुर्वार मार शरसंप्रहार महाजिष्णो' हैं । 


वबोरेः श्रा विजेतव्या: शूर पर विजय प्राप्त करना हो वीरों की वीरता 
है। प्रबलतम बाह्य शत्रु पर भी विजय प्राप्त की जा सकती है परन्तु काम- 
क्रोधादिक अन्तः शत्रुओं पर विजय पाना ही वास्तविक श्रता है। अन्तः 
शत्रुओं में भो काम प्रबलतम है; स्वनिष्ठ काम पर विजय पाना ही सर्वोत्कृष्ट 
वोरता है; अन्य निष्ठ काम पर विजय पाना, उत्कृष्टाति-उत्कृष्ट योरता है। 
योगीन्द्र, मुनोन्द्र अमलात्मा, परमहुंस अन्तमुख होकर भगवद-ध्यान के प्रभाव 
से स्वनिष्ठ काम को उपशांत कर लेते हैं तथापि वे भी अन्य-निष्ठ काम का 
उपशमन नहीं कर पाते । जीव-मात्र अपूर्ण है अतः जीव में प्रतिस्पर्धा स्वा- 
भाविक है। उदाहरणतः किसी एक पुरुष की कई पत्नियाँ हों तो उनमें परस्पर 
देंष, भाव बना रहता है क्योंकि वह सबकी वांछाँ पूति नहीं कर सकता; परन्तु 
पुण्य-सलिला गंगा से हजारों लाखों लोग प्रतिदिन हजारों लाखों कलश जल 
भरें तो भी भगवती गंगा का जल कभी न्यून नहीं होता अतः उसमें किसी को 
प्रतिस्पर्धा नहीं होती । *इसी तरह, अनन्त ब्रह्माण्ड के अनन्तानन्त प्राणी भी 
यदि अचित्यानन्द, परमानन्द सुधा-सिधु भगवान्‌ का भजन करते हुए आनन्द- 
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शुधा से अपना-अपना कलश भरते रहें तब भी भगवत्-स्वरूप सदा ही अच्युत 
ही रहता है। इतना ही नहीं, प्रत्येक अपने सम्प्रदाय की वृद्धि चाहता है। 

कामित पदार्थ क्री सत्ता कः अपलाप कर देना ही काभोपशान्ति का शद्धभ 
भागं है। सम्पूर्ण संसार ही अविचारतः: रमणीय है। काम्य पदार्थ का 
विश्लेषण करने पर पदार्थ की तत्ता लुप्त हो जाती है! 'वाचारम्भणं विकारों 
नामधेयम्‌ (छा० ६।१(६)--केटल मृत्रिका ही सत्य है; घटादि सम्पूर्ण विकार 
वाचारम्भण मात्र है। सम्पूर्ण संसार ही वंध्या-पुत्र किवा रव-प्‌ ष्पवत्‌ कल्पना 
मात्र है । 


पृथिवों रत्नसम्पर्णा हिरण्पं पद्ावः स्त्रियः । 
नालमेकस्य तत्सवं मितिमत्वा द्वरमं ब्रजेतू ॥४' 


यत्पुथिव्यां ब्रीहियवं हिरण्यं पक्षव: स्त्रियः ) 
एकस्पापि न पर्याप्त तस्म्रात्तुष्णां परित्यजेत्‌ ७! 
(म० भा० आदिपव॑ ८५) (१३) 


अखंड अह्याण्ड की रूप-गुण सम्पन्न दिव्यातिदिव्य स्त्रियां एवं धनधान्यादि 
भी किसी एक व्यक्ति की तुष्टि में असमर्थ है एतावता इचन्द्रियनिग्रह, संयम 
एवं शान्ति को धारण करो । पदार्थ के वास्तविक स्वरूप के विश्लेषण से ही 
घेयं-धारण राम्भव है। सन्पूर्ण काम्य-पदार्थ कच्छप-रोस, गगन-कमलिनी किवा 
शह-श्रृंग तुल्य केट्ूू वाचारम्भण-मात्र है; इनके यथाथे स्वरूप के ज्ञान से 
स्वभावतः हो इनमें स्पृह्ा परिसमाप्त हो जाती है। वस्तुतः संसार अघटित- 
घटनापर्टायसी मंगलमयी माया-शक्ति का चमत्कार ही है; इस वास्तविक स्वरूप 
का ज्ञान एवं उसकी स्थिति, दृढ़ता-अत्यन्त दुलंभ हैं। 
'ऋतिथं यत्पतीयेत न प्रतीयेत चात्मनि। 
तद्विद्वादात्मनों मायां वषाभासों थथा तमः ॥४ 
(श्रो० भा० २।९/३१) 


जिसके. द्वारा अथं हुए बिना ही प्रतीत होता हो और अथ॑ होने पर भी न 
प्रतीत होता हो वही माया है । तात्पयँ कि जो अनूत एवं सत्य के यथार्थ स्वरूप 
को पराव्रत कर दे वही माया है । जैसे रण्जु में सपं ज्ञान का अपलाप होने पर 
रज्जु में भीषणता क। भी अपलाप स्वतः हो जाता है वसे ही संसार के अवि 
चारत: रमणीय स्वरूप का ज्ञान हो जाने पर उसके आक्रषंण का भी अनायास 
ही अपलाप हो जाता; यही कामोपशान्ति का छुद्ध मार्ग है; अन्यथा कामोपभोग 
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से काम का उपशमन त्रिकाल में भी सम्भव नहीं। जैसे अग्नि में घत की आहुति 
देते रहने पर अग्नि वृद्धियतत होती रहती है वेसे ही कामोपभोग से लालसा, 
तृष्णा सदा अभिवृद्धिगत होती रहती है। जन्म-जन्मान्तर, युगं-युगान्तर, 
कल्प-कल्पान्तर पयन्त उत्तरोत्तर अधिकाधिक सुखोपभोग करने पर भी तृष्णा 
सदा ही वृद्धिगत बनी रहती है; तृष्णा-तृप्ति के गोरखधन्धे में पड़ा हुआ प्राणी 
कोल्हू की बेल की तरह जनन-मरण अविच्छेद-लक्षणा-संसुति रूप कोल्हू में 
घूमते हुए, अनेकानेक दुःख-परिप्लुत संसार चक्र में घूमते हुए सदा दुःखी ही 
बना रहता है। सम्पूर्ण कामनाओं एवं काम्य-पदार्थों का अन्तिम परिणाम सुख 
प्राप्ति ही है | वेद-उपनिषद्‌ भी प्राणी को अपार सुख-सागर का ही साक्षात्कार 
कराते हैं । 
मधुसूदन सरस्वती लिखते हैं :-- 


“कान्तादिविषयेप्यस्ति कारणं सुखचिद्घनम्‌। 
कार्याकारतया भाने प्यावृतं मायया स्वतः ॥११॥ 
सदज्ञातंच. तदब्हा मेयं कान्तादिमानतः । 
मायाव॒तितिरोभावे वृत्त्या सत्त्वस्थया क्षणम्‌! ॥१२॥ 

(श्री भगवद्‌ भक्ति रसायन) (१॥११-१२) 


अर्थात्‌--तत्व-साक्षाल्कार, अधिष्ठान-बोध होने पर काम्य-पदार्थ के विषय- 
प्रतीति का ही बोध हो जाता है। उदाहरणतः काम्य-पदार्थ घट की सत्ता का 
बोध होने पर घट ही घटाविच्छिन्न अनन्त चेतन्य स्वरूप हो गया; अत: घट- 
विषयिणी का मना भी घटाविच्छिन्न-चेतन्योपक्षित अनन्त चेतन्य में सम्मिलित 
हो जाती है। 
जननी जनक बंध सुत दारा । तनु धनु भवन सुहृद परिवारा ॥ 
सबके ममता ताग बटोरी । मम पद मनहि बाँध बरि डोरो ॥ 
समदरसो इच्छा कछ नाहीं। हरष सोक भय नहि सन माहों ॥ 
अस सज्जन मम उर बस केसे । लोभो हृदय बस धर जेसे ॥ 
(मानस', सुन्दर काण्ड) 
संसार के विभिन्‍न सम्बन्ध एवं उनकी ममता ही अनेकानेक कामनाओं का 
मूल है। सांसारिक सम्बन्धों में बिखरी इस सम्पूर्ण ममता-प्रीति की अनेक 
सूत्रमयी रस्सी बनाकर प्रभु चरणों में बाँध देने पर विभिन्‍न कामनाओं का मूल 
ही उन्‍्मूलित हो जाता है। तत्व-बोध से संसार की अनित्यता का भान होने 
पर तत्‌-तत्‌ पदाथे विषयिणी कामनाएँ भी स्वभावतः ही भगवदुन्मुखी होने 
लगती है । भगवदुन्मुखी प्रवृत्तियों में क्रशः दृढ़ता एवं, अनन्यता आने पर 
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परिणामतः अंत:करण, अंतरात्मा दशो इन्द्रियाँ, रोमरोम सम्पूर्ण ही अनन्तानन्त 
अपार सुधासार से ओत-प्रोत हो जाता है! एकमात्र प्रभु श्रीकृष्णचन्द्र ही सम्पूर्ण 
काम का भिराकरण करते हुए आनन्द-समुद्र उदबुद्ध करने में समर्थ हैं। अपने 
प्राणघन, प्रियतम श्रीकृष्णचन्द्र के पादारविन्द, हस्तारविन्द, मुखारविन्द, 
दामिनी-द्ुति-विनिन्दक पीताम्बर एवं अन्य दिव्यातिदिव्य वसन-भूषण 
अलंकारादि के सीन्दय॑ माधुयं सौरस्य-रसास्वादन में तन्‍्मय गोप बालाओं को 
स्वभावतः तत्व-बोध की अनुभूति होती है और वे स्वयं भी आत्मकामता, पूर्ण- 
कामता, परम-निष्कामता का अनुभव करन लगती हैं । 


'विष्णु-पुराण' में एक कथा आतो है । भगवान्‌ श्रीकृष्ण अन्तर्धान हो गये; 
अपने प्रेयान्‌ को खोजती गोपाज्ुनाएँ वन-वन में भटक रहीं हैं; अचानक किसी 
निकज में उनको भगवान्‌ के शंख-चक्र गदा-पद्म भारी, दिव्यातिदिव्य पीताम्बर 
तथा मुकुट-कीरीट धारी, कोटि-कोटि सूथनारायण-तुल्य प्रकाशयुक्त दिव्य तेजो- 
भथ स्वरूप श्रोमन्‍नारायण विष्णु का दर्शन हुआ । इस दिव्य स्वरूप के प्रति सादर 
सविनय नमस्कार करती हुई गोपाड्भनाएँ अपने गोपाल श्याम सुन्दर फे रास्मि- 
लन का वरदाग माँगकर पुनः उनकी खोज में चल पड़ती हैं। प्रभु का दिव्याति- 
दिव्य तेजोमय स्वरूप भी उन प्रेम-विह्लूला गोपालियों को क्षणार्ध के लिए भी 
आकर्षित न कर सका ॥ ज्ञानी उद्धव के प्रति भी वे अपने प्रेम की तन्‍्मयता का 
ही प्रदर्शन करती हैं। सूरदास जी लिखते हैं, वे कहती हैं 'उधो मन न हुए 
दस बीस को आराधे ईस ४ गोपाज्भनाओं के लिये उनके गोपाऊ श्याम-सुर्दर 
ही हारिछ को लकड़ी' हैं। तुलसोदासजोी कहते हैं--'जहाँ काम तहाँ राम 
नहीं। जहाँ राम तहाँ काम नहीं ४ 


बौद्ध शंका करते हैं कि जेसे भड़भूजे के भाड़ में पड़े हुए अन्न के बीज का 
अस्तित्व ही संदिग्ध है; उसके पलल्‍लवित-पुष्पित एवं फलित होने की आशा ही 
व्यर्थ, वाचारम्भण मात्र है, बसे ही, काम-क्रोष, लोभ-मद-मोहादि से अभिभूत 
अन्तः:करण में ज्ञान-विज्ञान के संस्कार का उदबुध होकर दृढ़ एवं अनन्य होने 
की कामन। भी सुखद कंल्पना मात्र है। बौद्ध-ग्रन्थों में ही इस शंका का 
प्रमाधान भी प्राप्त हो जाता है। कहते हैं, जेसे प्रकाश की प्रथम रश्मि-प्रवेश के 
साथ ही साथ युग-युगान्तरों से जमा हुआ अंधकार लुप्त हो जाता है वेसे ही 
मिथ्या-ज्ञान के आधार पर स्थित संसार-विषयक प्रत्यय स्वरूप अन्तस्थ पोर 
अन्धकार भी भगनवत्‌-भक्ति, भगवत्‌-विज्ञान के संस्कार रूप प्रथम प्रभा-प्रवेश 
के साथ ही साथ निर्मल हो जाता है। धरमंकीति की कारिका है । 
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“निरपद्रवभुताथंस्वभावस्य विपय॑ये: । 
न बाघो यत्नवत्त्वेषि बुद्धेस्तत्पक्ष-पाततः ४७ 
अर्थात्‌ू-मिथ्या-ज्ञान विजुम्भित स्वाभाविक प्रत्यय द्वारा निरुपद्रव भूताथ॑ 
विषयक यथाथ ज्ञान, ब्रह्म-ज्ञान, आत्म-ज्ञान का बोध सम्भव नहीं क्योंकि बुद्धि 
तत्व-पक्षपातिनों होती है। “तत्व पक्षपातों हि स्वभावोधियाम' । 
ब्रजाज्भनाएँ प्रेममागं की आचार्या हैं । आय॑जनोंचित, शास्त्र-प्रतिपादित 
मार्ग की प्रस्तावना, शास्त्रार्थ का संचयन कर लोक-व्यवहार में प्रतिष्ठापित कर 
स्वयं भी तदनुसार आचरण करने वाला ही आचाय॑ं है। 
स्वयमाचरते यस्मादाचारे स्थापयत्यपि । 
आचिनोति च शास्त्रार्थानाचायंस्तेन चोच्यते ।५॥। 
( लिंग पुराण ११० ) 
“वित्त बन्धुवंयः कर्म विद्या भवति पंचमी । 
एतानि मान्यस्थानानि ॥४ 
( म० २।१३६ ) 
उक्त पूजा के स्थान हैं अत: आचाये पूज्य है; एतावता गोपाड्नाएँ भी पृज्य हैं: 
साथ ही आदरॉ-रूपा भी हैं। गोपांद्भनाएँ तो उपलक्षण हैं, वस्तुतः जीव-मात्र 
ही भगवदन्मुख होकर सम्पूर्ण लोकिक क्षुद्र सुखों से विरक्‍्त हो परमानन्द-परि- 
प्लुत 'हो जाता है। हारे को हरि नाम' जेसो भावना यहाँ सवंथा असंगत सिद्ध 
होती है।. 
जो मोहि राम लागते मोठे । 
तो नवरस घट्रस अनरस हू जाते सब सोठे ॥४ 
(विनय-पत्रिका-१६९) 
राम में प्रेम हो जाने पर सम्पूर्ण संसार ही नीरस हो जाता है। कास- 
परोस्म्यहं नणाम्‌' (श्री० वा० ७९५२) राम ही प्राणी के सम्पूर्ण काभ को पूर्ण 
करने वाले हैं । राम ही वह वांछाँ-कल्पतरु है जो समस्त प्राणियों की समस्त 
वांछाओं की अदोष-पूर्ति करने में सम हैं। “अद्देत सिद्धि! जेसे अद्वितीय ग्रंथ 
के व्याख्याता गौड़ ब्रह्मानन्दजी' लिखते हैं-- 
नमो नवधनश्यामकाम-कासितद हिने । 
कमलाकामसौदा मकणका मुकगेहिने ॥४ 
अर्थात्‌-नवनील-नीरद तुल्य कान्तिमान्‌, कोमल, दिव्य सौगन्ध्य-पूर्ण श्री गंग 
है तथा समस्त कमनीयता के अधिष्ठाता भगवान्‌ मूरतिमात्त काम को भी जिसकी 
कामना नित्य बनी रहती है उस नवघनश्याम को नमस्कार है। धन की प्रांछि 
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की आकांक्षा से आने वाले दीन-दरिद्र ज्राह्मय सखा सुदामा के तंदुल को चबा 
जाने वाले कमलापति नठनील घनश्याम को नमस्कार है | 

गीपाड्भलाएँ अपने इयाम-सुन्दर श्रीकृष्ण से प्रार्थना कर रहो है 'ब्रजजना- 
तिहन' हे से ! आप ब्रजजनाति के नाशक हैं। हम भी ब्रजाड्भनाएँ, ब्रज 
सीमन्तनी जन हो हैं : हमारी भी आति का हनन आप का कतंव्य है। तब, उममें 
भगवत्‌-कृत प्रशइन का प्रबोध होता है; वे अनुभव करतीं हैं मानों श्री कृष्ण कह रहे 
हैं/हे सली जनों ! ब्रजजनानाम्‌ आतिहतुवान इति व्रजजनातिहन्‌ ४', श्रजजनों को 
विप्रयोग-जन्य ताप से हनन करने वाला ही व्रजजना तिहन्‌ है। अथवा 'हर्नाह सा 
गत्पो: जजनानाम्‌ आर्तिहन्ति, गमयति प्रापयति, इति त्रजजनातिहातत्सम्बुद्धों 
तव्रजजनों को पीड़ा देने वाला ही 'व्रजजनातिहा” है अतः हें ब्रजसीमन्तनी जनों 
तुम लोगों की त्रार्थना असंगत है; हम तो ब्रजवासियीं के पीड़क ही हैं। उत्तर 
दती हुई वे कह रही हैं, हे सखे | ब्रजजनातिहन्‌ पद का स्वाभाविक अथ त्याग 
कर आप द्वाविड़ प्राणायाम से ही ऐसा अनुचित अथे संपादित कर रहे हैं। है 
सखे ! आप वीर हैं “विःपक्षो गरुड़ः तं ईरयति प्ररथति इति वोरः नारायण: 
गरुड़ पक्षो के प्रेरक, नारायण स्वयं है। नारायण प्राणियों में पीड़ा का सम्पा- 
दन वादापि नहीं करते; अपितु वे तो सदा ही प्राणियों को पीड़ा के विनाशक 
हैं । गर्गाचार्य जी महाराज ने आपका जन्म, पत्र बनाते हुए आप को नारायणसमो 
गुण: नारायण तुल्य गुण-युक्त कहा है। नारायण सम गुणयुक्त नारायण से 
अन्य कोई हो ही नहीं सकता अतः आप स्वयं ही। भारायण है। नारायण सदा 
ही ब्रजजनातिहत हैँ; आपके इस अवतार विशेष का प्रयोजन भी ब्रजजनों की 
आति का हनन करना ही है। हे सखे ! है वीर | आप प्राणों के प्रेरक, प्राणों के 
प्राण हैं, प्राण तो कदापि किसी के आति के जनक नहीं होते। आप अपनी 
दयालुता वश हो प्राणों के प्रेरक रूप से प्राणी को अपने शुभाशुभ कर्म का फल 
प्रदान वरते हैं । जेसे कोई दयाऊु सम्राट भी अपराधी को सजा देकर उसको 
दोष-मुक्त कर देता है, वेसे ही, आप भी दयावश ही प्राणी को उसके शुभाशुभ 
कम॑ का फल-भोग करा कर उसको मुक्त कर देते हैं। शंख, लिखित आदिकों 
के अनेक ऐसे उदःहरण प्राप्त होते हैं | सम्राट इन्द्रद्यम्न ने महषि लिखित के 
हाथ दण्ड-स्वरूप कटवा दिये, हाथ कट जाने से उनके द्वारा बते अपराध का 
प्रायश्थित हो गया। तदनन्तर “बाहुदा” नदी में स्नान करने पर महर्षि के हाथ 
पुनः पूव॑वत्‌ हो गये। कहा गया है “राजभिधुंत दण्डास्तु!। राजाओं के द्वारा 
दण्ड जिसमें धुत हो जाय वह्‌ निष्किल्विष होकर दिव्य धामों को प्राप्त होता है। 
अस्तु, है सले ! आप अत्तर्यामी रूप से प्राणी को उसके स्वकमं जन्य तात्का- 
लिक दुःखद फल-भोग भी भन्ततोगत्वा उसके अशेषतः आति-हनन हेतु ही प्रदान 
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करते हैं। नारायण में आति-दातृत्व तो कदापि होता ही नहीं अतः हे सखे ! आप 
हमारी पीड़ा का भी हनन करें । 


हे सले | आय 'व्रजजवातिहुतू वोर योषिता' हैं, ब्रज योषितांओं के ही 
विशेषतः प्रेरक हैं; प्राणों के प्राग हैं । हम ब्रज-वनिताएँ अपने अत्तः:करण, 
अन्तमंन एवं रोम-रोम को आप में समपित कर चुक्रो हैं। हम आपको किड-करो 
हैं। इतना कह चुकने पर वे पुनः अनु भत्र करतो हैं मानों श्रीकृष्ण कह रहे हैं, 
है सखियों ! हम तुम्हारे स्वकीय, कांत तो नहीं हैं; परकीय प्रेमास्पद में 
ऐसे उत्कट प्रेम का होना अनुचित है। इस सवंथा अनौचित्ण-भाव का तुमको 
विशेष गवं है, यह भी अपराध है । रासलोला के अन्तगंत तुमलोगों को अहंकार 
हुआ तब तुम ही हम से अपने नृपुर-बाँधने के लिये कहने लगो; अब अपने को 
किकरी कह रही हो | हे ब्रजसीमन्त जनो ! यह भाव-परिवतंन भी अनुचित है ।' 
इसका समाधान करते हुए वे उत्तर दे रही हैं, हे से ! 'ईरयति इति ईरा: आप 
सर्वप्रेरक हैं, पृथ्वी, जल, तेज, वायु, आकाश, मन, बुद्धि, चित्त एवं अहंकार 
आदि जीव की सम्पूर्ण गति-विधि, प्रवृत्ति, निवृत्ति सब अन्‍्तर्यामी मूलक होते 
हैं। सव॑-प्रेरक की प्रेरणा-वशीभूत ही विश्व को गति-विधि, प्रवृत्ति सम्भव है। 
बोले विहसि महेश तब, ज्ञानी मृढ न कोई। 
जेंहि जत रचुपति करहि जब, सो तत तेहि क्षण होई ४४ 
(मानस' बाल० १२४क) 


इस संसार में न कोई ज्ञानी है न कोई भूढ़; सवान्तर्यामी, स्वा-प्रेरक 
भगवान्‌ राघवेन्द्र रामचन्द्र, पूर्णतम पुछपोत्तम जब्र जिसको जेसी प्रेरणा दें, 
तब वह वसा ही हो जाता है। 
अज्ञो जन्तुरनोशो य सात्मनः सुखदु:खयोः । 
ईदवर प्रेरितोगच्छेत्‌ स्वगं नरक भेवच ॥ 
(म० मा० ३।३०, २८) । 
अर्थात्‌, अज्ञानी जन्तु, अनीश स्वयं अपने ही कर्माकर्म के तत्‌-तत्‌ फलों से 
अनभिन्न है। ईइ्वर-प्रेरित ही वह अपने शुभाशुभ कम द्वारा स्वगे अथवा नरक- 
गामी होता है । 
“ईशवरः सर्वंभूतानां हृद्देशेडजुन तिष्ठति । 
अमयन्‌ सवंभतानि यन्त्रारुढ्ानि मायया ॥' 
(श्रीमद्‌ भ० गीता १८६१) 
अर्थात्‌ हे अर्जुन ! ईश्वर ही यंत्री हैं, जीव-मात्र यंत्र है। जेसे येंत्र का 
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परिचालन यंत्री के परतंत्र रहता है वेसे हो जीव रूप यंत्र की परिचालना भी 
ईश्वर रूप यंत्री के परतंत्र ही होती है। गोपाज्जनाएँ कह रही हैं हे राखे ' 
आप सर्वान्तर्यामी, सर्वप्रेरक हैँ तदपि विशेषतः हम ब्रजाज्भनाओं के प्रेरक हैं । 
हमारी गति, स्थिति, प्रवृत्ति सब आप के परतंत्र हैं, आप द्वारा परिचालित हैं । 
हे सखे ! आप सब के मनो का अपहरण कर लेते हैं; आप अतिशय मनोहर 
हैं । हम योषिताओं के मन को भी आपने ही बलात अपनो ओर खींच लिया है। 
(दिवि भुणि च रसायां काः स्त्रियरतदुदु रापा: । 
कपटरुचिरहासअ्रविजुम्भस्‍स्य या: स्थुः ॥! 
(श्री० भाग० १०४७१५) 
हे सखे ! द्यू लोक, भूलोक, रसालोक आदि में कौन ऐसी. सहृदया नारी 
है जो आप के इस अतठुछित मनोहरता पर मुग्ध न हो जाय । आप का मनोरम 
माधुय ही ऐसा अद्भुत है जो बरबस हमको अपने में खींच लेता है। 
“यद्गोद्विगद्रमसगाः पुलफान्पबिश्र न्‌ 
(श्री० भा० १०२९।४०) 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण चन्द्र के दिव्य श्री अंग की लोकोत्तर मधुरिमा, मनोहरता, 
सुन्दरता, अद्भुत चमत्कार पूर्ण दिव्य लावण्य के सन्निधान से जड़ दुमरुतादि 
भी आक्षित हो जाते हैं, फिर चेतन की तो कथा ही कया ? 
एक कथा है; वृषभानु-करुमारी, राधारानी का एक क्रीड़ा शुक था। राधा- 
रानो के मुख-पद्म निःसुत कोई एक इलोक शुक को कंठस्थ था। एक दिन 
उड़ते-उड़ते वह क्रीड़ा-शुक नन्दराय के अलिद पर बैठ कर उस इलोक को ही 
बोलने गा । उस इलोक को सुनकर मुग्ध हुए श्रीकृष्ण कहने लगे “महाप्राज्ञ 
पक्षिन्‌ आगच्छ स्वागतन्ते ४' हे महाप्राज्ञः पक्षी आओ मेरे हाथ पर बेठ जाओ 
और वही इलोक पुनः सुनाओ । वह शुक उड़ कर भगवान्‌ के हस्तारविन्द पर 
जा बेठा और उसी इलोक का पाठ करने लगा। 
'दुरापजनवरतिनी रतिरपत्रपा भूयसी 
गुरूक्तिविषवर्षणेमंतिरतोव दोस्थ्यंगता । 
वबपु: परवश जनुः परमिदं क्ुलीनान्वये 
नजीवति तथापि कि परमदुर्मरोडयं जनः ४ 
इतने में ही राधा रानी की सखी उस क्रीड़ा-शुक को खोजती हुई वहीं 
पहुँच गणी और कहने लगी, हे मधुमंगल हम्गरी सखी राधा रानी इस अपने 
क के बिना अत्यन्त उदास हो रही हैं। अतः आप कृपया इसे लौटा दें।' 
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भगवान्‌ श्रीकृष्ण के सा मधुमंगल ने उत्तर दिया हे सखी ! यदि यह तुम्हारा 
है, तुम्हारे बुलाने से तुम्हारे पास आ जाय तो तुम अवश्य ही ले जा सकती 
हो। उस सखी ने उत्तर दिया कि, हे मधुमंगल ! तुम्हारी यह शर्तं असंगत 
है। बाँस की जड़ बाँसुरी भी तो तुम्हारे सखा के हाथ में पहुँच कर उनको 
छोड़ना नहीं चाहती; यह शुक तो चेतन है; यह क्योंकर तुम्हारे सखा के 
हस्तारविन्द को छोड़ पायेगा ।' तात्पयें कि जब जड़ भी भगवान के मनोहर 
स्वरूप से मोहित हो जाते हैं तो हम सहृदया योषिताओं की दशा तो निश्चय 
ही अकथ है। हे सखे! परकीया यां हि प्रोत्यतिशयः” जैसे आए के प्रश्न का 
यही उत्तर है कि आप का स्वरूप ही ऐसा मनोमुग्धकारी है कि हम योषिताएँ 
विवश हो जाती हैं । हमारे इस गव॑ का कारण आप का वेणु-वादन ही है। 
आपके मुखचन्द्र-नःसुत सुमधुर अधर-सुधारस वेणु-छिद्रों में प्रविष्ट होकर 
वेणु-गीत पीयूष रूप में हमारे निराकरण कर्ण-कुहरों द्वारा हमारे अन्तःकरण में 
सन्निविष्ट हो गया । आपके इस वेणु-गीत प्रवाह ने हमको बलात्‌ अपनी ओर 
आक्ृष्ट कर लिया। 
सर्व: प्रवाह: सबंत्र आनुकल्येन कषंति। 
वेणुध्वनिप्रवाहस्तु॒प्रातिकुल्येत कषंति ४ 

अर्थात्‌ संसार के सम्पूर्ण प्रवाह अपने में निक्षिप्त वस्तु को अए्नी अनुकूल 
धारा में खींच ले जाते हैं परन्तु यह वेणुगीत प्रवाह व्लिक्षण है; यह तो अपने 
में निक्षिप्त वस्तु को अपने उद्गम-स्थल तक खींच ले जाता है। हम तो वस्तुतः 
अपने इस मन को जो इस विलक्षण वेणु-गीत प्रवाह में बह रहा था खोजने 
चली थीं परन्तु अपने दुर्भाग्य से ही आपके इस प्रतिकल्येन कषंण वाले प्रवाह 
में पड़कर अनजाने ही आप तक खींची चली आयीं। आपने अपने मधुर कटाक्ष, 
मनोहर मुसकान, सुस्मिति ललित वक्रोक्ति एवं त्रिभंग ललित मूति द्वारा हमारे 
मन को अपने में वशीभूत कर हमारे हृदय में अपने प्रति राग एवं अमर कामना 
को निमंर्यादित एवं अभिवुद्धियतत किया; तदनन्तर आपके साथ हुए विहार 
द्वारा हमारा गव॑ स्वभावतः वुद्धिगत हुआ। सामान्य सौभाग्य प्राप्ति से भी 
प्राणी में अहंकार उत्पन्न हो जाता है; हम बन्रज-वनिताओं को तो असामान्य, 
अद्वितीय सौभाग्य प्राप्त हुआ अत: हमलोगों का गवं भी स्वाभाविक है। अब 
आपके अन्‍्तर्धान हो जाने से उदित हमारा यह देन्य भी हमारे गव॑ की 
तरह ही अत्यन्त स्वाभाविक है। हमारे इस . गवंउपशमन के लिये आपका 
अन्तर्धान हो जाना भी स्वंथा असंगत है । जो गुड़ से मर जाय उसको विष 
क्यों दिया जाय ? हे सखे ! आपकी सुस्मिति से ही हमारे गव॑ का ध्वेंस हो 
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जायेगा । “निजजनस्मयध्वंसनस्मित' आपका स्मित ही स्वजनों के समय का, 
गये का ध्यंस करने वाला है। हे नाथ ! आप ही हमारे “निज जन! हैं, 
स्वजन हैं । 
'कृष्णमेन मवेहित्वमात्मानस खिला त्मनाम्‌ । 
जगद्धिताय सोष्ष्पत्र देहीवाभाति मायवा ७ 
(शत्री० भा० १०।१४५५) 
सकल प्राणियों के अन्तरात्मा श्रीकृष्ण ही हैं एतावता वे ही प्राणीमात्र के 
एकमात्र स्वजत हैं। सर्वान्तरात्मा, भगवान श्रीकृष्ण ही जगत्‌ के कल्पाण-हेतु 
वंशोविभूषित, मंजुल, मधुर, ललित, त्रिभंगमूति, मदन-मोहन, व्याम-सुन्दर, 
व्रजेन्द्र नन्दन, गोपाल स्वछ्तप में आविर्भत हैं। हे गोपाल ! आपने ही हमारा 
पाणिग्रहण भी किया डै। जब ब्रह्मा द्वारा समस्त गो-धन सहित ग्वाल-बालकों 
का अपहरण किया गया था उस समय आप ही तत्‌ गोप-बालक के स्वरूप में 
आविर्भत हुए थे। उसी वर्ष हम सब गोप-कमारियों का पाणिग्रहण संस्कार 
हुआ था, अतः वस्तुशः हम गोप-कन्याओं का पाणिग्रहण आपही के साथ हुआ | 
अतः आप हमारे परम स्वकीय कान्‍्त हैं। कात्यायनी-ब्रत के अनन्तर चीर- 
हरण के प्रसंग से भी आप ने हम गोप-कुमारिकाओं को वरदान दिया था ! 
'सयमा रस्थथ क्षपा' (१०।२२।२१) अमुक-अमुक रात्रियों में तुमको हमारा संगम 
प्राप्त होगा । वेणु-वादन प्रसंग से आपने हम गोप-कुमारिकाओं में से प्रत्येक 
का नाम से लेकर आद्धान कर हर्म रति-सुख प्रदान किया; अतः है सखे ! 
आप हमार निज-जन, परम स्वजन हैं । आप जिसके स्वजन हों ऐसे सौभाग्यति 
शायी जनों में स्‍्मथ असम्भव ही हैं । 
'नक्रोधो न च मात्सव न लोभी नाशुभा मतिः। 
भवन्ति कृतपु०्यानां भकतानां पुरुषोत्तमे ॥' 
(म० भा० १३॥१४९।१३३) 
अर्थात्‌, जो पुरुषोत्तम के भक्त हैं उनमें क्रोव, मात्सयं लोभ, अशुभा मति 
आदि दोष असम्भव है। समय भी दोष है; आप के भक्तों में, निजजनों में 
गर्वादि दोष कदापि सम्भव नहीं । अपने द्याम-सुन्दर, मदन-मोहन के प्रति 
रासेश्वरी, नित्य-निकुज्जेश्वरी, राधा-रानी का मान भी दोष रूप गयवं नहीं 
अपित परमानरागिणी वामा के सौभाग्यातिशय का ही सूचक है। यह मान भी 
प्रभ को अट्गन्त प्रिय है! इस प्रणयकोप-सुधा रस के आस्वादन हेतु भी प्रभु 
अन्तर्धानलीला करते हैं। यह समय, मान तो प्रेम-रस की वृद्धि करने वाला 


ही है। 


योगीन्द्र, मुनीन्द्र, अमलात्मा, परमहंस भी जिस भगवान्‌ श्रीकृष्ण का रहस्य 
न जान सके वही भगवान्‌ श्रीकृष्ण कुओ्ज कुटोर में राधा के चरणारविन्द की 
सेवा करते देखे गये । भक्ति की पराकाष्ठा होने पर वस्तुत: भगवान्‌ भी अपने 
भक्त के अधीन होकर उसका भजन करने छगते हैं। ब्रजाज्भनाओं का समय 
वस्तुतः दप नहीं अपितु केवल स्मयाभास है जो रस की लोकोत्तर वृद्धि का 
कारण है। वे कह रहो हैं, हे सले ! हमारा समय तो वस्तुतः स्मयाभास, 
प्रणय-कोप जन्य ही हैं । हमारा यह समय भी आपके जलरुहा नन-दशशन से ध्वंस 
हो जावेगा अतः आप अपने सुरभि युक्त, सुशीतल, तापापनोदक जलरूहानन 
का दर्शन देकर हमारे सन्‍्ताप का ध्वंस करें। 

गोपाड्रनाएँ पुनः अनुभव करती हैं कि मानों भगवान्‌ श्रीकृष्ण कह रहे हैं, 
है सखी जनो ! आप के थास तो अनेक जलरूह घिद्यमान हैं। आपने जलरूह 
माला धारण कर रखी है; आपकी इस माला से ही आपके क्षत्‌-ताप का शमन 
हो जाना चाहिए था। दर्पण में आप अपना मुख-कमल का दर्शन कर ही 
आनन्दित हो लें; इतना ही नहीं, आपके हस्त भी, चरण भी सब तो कमल 
तुल्य मंजुल एवं मनोहर हैं। इतने पर भो आप लोग हमारे ही मुखारविन्द- 
दर्शन की कामना क्‍यों करती हैं ? उत्तर देते हुए वे कह रहो हैं, हे सखे ! 
आप का जलरूहा नन चारू है। आपके इस चारु जलरूहानन के अदर्शन से 
अन्य सम्पूर्ण जलरूह दुर्वार-मार के तीखे शर ही हो जाते हैं अतः उनके कारण 
तो दशर-प्रहार तुल्य पीड़ा ही होती है। 'विष-संयुत कर-निकर पसारी। 
जारत विरहवन्त नर नारो ॥' आपके विप्रयोग में यह कुवय-समूह ही कुन्तवन 
तुल्य, तीखे भालों के तुल्य ही हो जाते हैं । 

'कुबलय विपिन कुन्ततत सरिसा, वारिद तपत तेल जन बरिसा। 

जेहितरुरहेउठकरत सोइ पोरा, उरग स्वाससमत्रिविध समीरा॥/' 

(मानस सुन्दर १४।३,४) 

शीतल, मंद, सुगन्ध त्रिविध समीर सुख कारक ही होती है परन्तु प्रिय 
के विप्रयोग में प्रेमी के लिये सब विपरीत प्रतीत होने लगते हैं। हे सखे ! आप 
के जलरूहानन के अदशन में" हमारा अपना यह जलरूहानन-सम्‌ह भी दुःख- 
वद्धि का ही कारण हो रहा है अतः कृपा करो “जलरूहाननं चारू दर्शय', अपने 
मुख कमल का शीजत्र दर्शन दें । 

श्रुति वचनानुसार 'द्वा सुपर्णा सयुजा साया समान वृक्ष परिष्व जाते । 

( ऋ० सं १।११६४।२० ) 

आपही हमारे वस्तुत: सखा हैं सुहृद॑ सवंभूतानां ज्ञात्वा मां श्ञांति- 
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मृच्छति' (( श्री० भ० गी० ५॥२९५ ) एकमात्र भगवान्‌ हो सब प्राणियों के 
सुहृद हें इस तथ्य को जो जान लेता है वह द्ञान्ति को प्राप्त हो जाता है। 
हे श्याम सुन्दर ! आप तो प्राणी मात्र के सखा हैं परन्तु विशेषतः नः अस्माक॑ 
सखा ।' विशेषतः हमारे ही सखा हैं । प्राणी मात्र से भगवद-सख्य होते हुए भी 
अस्पष्ट है। जीव द्वारा सख्य-भाव से भगवदाश्रथण किये जाने पर भगवतु- 
सौहादं भी प्रस्फुटित हो जाता है। भगवदाश्रयण ही मायायवनिका का अपसरण 
होता है; माया-यवनिका के अपसरण के स्ं-भूत-हिलेषी, सर्व-सुहृद, सर्व-सखा 
भगवत्‌ स्वरूप का साक्षात्कार होने छुगता है। 


एक कथा है; भद्गतनु नामक एक व्यक्ति था; वह अत्यन्त दुशचारी एवं 
व्यसनी था तथापि किसी विशिष्ट जन्म-जन्मान्तर संस्कार एवं भगवदुनुग्रह- 
वशात्‌ उसका भगवत्‌-चरणारबिन्दों में प्रेम, व्ययन हो गया। अब तो स्वयं 
भगवान्‌ क्री मननारायण विष्णु-भक्ति वशीभूत हो अपने सखा भद्रतनु के संग 
खेलने प्रतिदिन वेकुण्ठ से पधारने लगे | .इतने पर भी भद्गतनु दुबल ही होता 
जाता था ।;एकदिन भगवान्‌ ने अपने सखा से उसकी दुबंहता का कारण पूछा | 
वह कहने लगा महाराज ! मुझको सदा यही भय बना रहता है कि मैं ऐसा 
कोई अपराध न कर बेढ” जिसके कारण आपके दरहंन दुलंभ हो जाँय ।' भगवान्‌ 
श्री मन्नता रायण ने सखा को आइवासन दिया, 'सेखे ! डरो मत ! एक बार 

किसी को स्वीकार कर लेने पर मैं उसको छोड़ता नहों। 

"न स्मरत्यपकाराणां शतमप्यात्मवत्तया । 
कदाचिदृपकारेण कृतेनकेन तुष्यति ॥' 
( वा० रा० २११११ ) 
जीव द्वारा शत-शत अपकार बन जाने पर भी श्रभु उसका त्याग नहीं करते 
परन्यु एक उपकार से, मतसा-वाचा-कमंणा एक बार पुकारने पर भगवन्‌ दौड़े 
आते हैं । 
“रहलि न प्रभु चित चुक किए की ।,करत सुरत सय॑ बार हिए को ॥ 
जेहि अध बधेउ ब्याध जिभिबाली | फिरि सुकंठ सोइ किन्हीं का जाली ७ 
सो करतृत विभीषन करी । सपनेहूँ सो न राम हियँ हेरी ७ 

( मानस, बाल २८।५।७ ) 
प्रसंगानुसार तात्पय॑ यह है कि गोपाजुनाएँ कह रही हैं कि हे सखे ! आप 
निश्चय ही प्राणी मात्र के सखा हैं परन्तु विशेषतः हमारे. ही सखा हैं क्योंकि हमें 
तो आप प्रत्यक्षतः प्राप्त हुए हैं; हम लोगों को आप के श्री अंग संस्पर्श का 
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सौभाग्य मिला है। अपने सखा की और तिस पर भी विशिष्ट सखी-जनों की 
आति का अपनोदन तो सखा का परम कतंव्य है | हे सखे ! आप के जलरूहानन 
के दर्शन से ही हमारी आति का शमन सम्भव है। अतः हमारे लिये शीघ्र ही 
प्रत्यक्ष हो जावे। 


'सल्यो: परस्परं भजनं उचितम्‌ ।! दो सखाओं का परस्पर भजन ही उचित 
है । उदाहरणतः राम और शिव परस्पर एक दूसरे को सदा भजते रहते हैं रात्र- 
वेन्द्र राम ने 'लिग थापि विधिवत्‌ करि पूजा। सिव समान प्रिय मोहि न दूजा ४ 

( मानस लंका १६ ) | 
तो भूत-भावन भगवान्‌ शंकर भी 
/तुम्ह पुनि राम राम दिन राती | सादर जपहुँ अनंग अराती । 
( मानस लंका १०७ ) 
अतः कहते हैं सेवक स्वासि सखा सीय पोय के' ( मानस ) अतः सख्य- 
भाव में परस्पर भजन ही उचित है । जीव माया-मोह ग्रस्त होकर भगवत्‌-भजन 
में असमर्थ रहता है । अतः गोपाजड्डनाएँ कह रहीं हैं, हे स्ले ! आप हमको भरें; 
यद्यपि सख्य में परस्पर भजन ही उचित है तथापि हम असमथं हैं, आप स्व- 
समथे हैं अत: आप ही हम पर अनुग्रह करें। भगवत्‌नुग्रह होने पर ही जीव 
भगवत्‌-परायण होता है। यह भगव नुग्रह ही भगवत्‌-कतृंक भक्त-भजन है । 
नाथ जीव तब साया भोहू । सो निस्तर्राह तुम्हारे छोहें। 
जो करनी समझे प्रभु मोरो नहि निस्तार कला सत कोरी ।' 
( मानस: उत्त रकाण्ड ) 
निष्कषं की भगवत्‌-कतृंक भक्त-भजन, भगवदानुग्रह से हो जीव भगवदुन्मुख 
हो पाता है। गोपाड्नाएँ भी कह रही हैं, हे संखे ! हम तो आपको खोजती 
हुई वन-वन भटक रही हैं तथापि जब तक आप स्वयं ही अनुग्रह कर प्रत्यक्ष 
नहीं हो जाते तब तक हम आप के दशंन भी क्योंकर पा सकतीं हैं। अत 
प्वानुग्रह पूवक आप शीकघ्र ही प्रत्यक्ष हो जावें। 
'सोहूं तवाड़ः ध्रयगतोस्म्यसतां दुरापं। 
तच्चाप्यह॑ भगवदनुप्रहईशमन्ये ॥ 
एंसां भवेत्‌ यहि.ः संसरणापवर्गं: । 
त्वव्यन्जननाभ सदुपासनया मतिः स्थात्‌ ४ 
( श्री० भाग० १०४०१२८ ) 
अर्थात्‌ हे प्रभो ! है नाथ ! आपके अनुग्रह से ही हम आज आप के मंगल- 
मय चरणार विन्दों की शरण आये हैं। जब प्राणी के संसरण से अपव्ग का 
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अवसर उपस्थित होता है तब आपको ऋपा से ही सतृ-पुरुषों का आश्रय प्राप्त 
होता है; सतृ-पुरुषों द्वारा प्रेशरत प्राणी भगवदुन्मुख होकर संसार-दुःख-दावानल 
से भक्त हो जाता है । 
“बिन हरि कृपा मिलहीं न संता। 
अब मोॉहिमा भरोस हनुसंता ७! 
और-- 
जों रपुबोर अनुग्रह कोन्हा। तो तुम्ह मोहि दरसु हठि दीन्हा ।' 
६ मानरु, सुन्दर ६।३!४ ) 
जन्म-जन्मान्तर के अपूव॑-वरश भगवदनुग्रह एवं भगवदनुग्रह वह प्रभु-चरणार- 
विन्दों में उत्त रोत्त र प्रीति होती चलती है। जीव के स्वकर्म जन्य अपूर्द तथा 
'भगवदनुग्रह में परस्पर हेतु हेतुम दभाव सम्बन्ध बन जाता है । 
रामानुजाचाये कृत व्याख्या है :-- 
“रा यमात्मा प्रवचनेन लक््यो न सेघया न बहुना श्र्‌ तेन । 
यमेवष वुणुते तेन रूम्य स्तस्थेष आत्मा, जिव॒णुते तने स्वाम्‌ ॥' 
( कठो० १२२२ ) 


अर्थात्‌, भगवत्‌-साक्षात्कार नतो बहु श्रवण से, न उपक्रमोपसंहारादि 
चड्विध लिग से और न तो वेदान्त एवं अन्याग्य शास्त्रों के महातात्पय॑भूत 
परात्पर पर ब्रह्म के निर्धारण में चातुयंपूर्ण प्रवचन से ही सम्भव है। ऐसा भी 
नहीं कि शक्तिमती, मेधा से परात्पर परज़्हा का अधिग्मन हो जावेगा | जिस 
साघक को परमात्मा स्वकीयत्वेन स्वीकार कर लें वही उनका दशन पा सकता 
है। जेसे स्वयंबरा कन्या स्वकीयल्वेन को ही अपने सौन्दय का सांगोपांग 
अपरोक्ष अतुभव कराती है वेसे ही, परमात्मा भी करण के द्वारा अपने स्वरूप 
को वृत-विवृत॒ करते हैं। भगवत्‌-वृत भक्त ही भगवत-साक्षात्कार, निरावरण 
भगवत्‌--स्व€ूप का दर्शन पा सकता है। उपनिषदों में बारम्बार स्वाध्याय 
एवं प्रवचन के महत्व का वर्णन हुआ है; प्रवचन एवं स्वाध्याय के माध्यम से 
ब्रह्म-तत्त्व की अनुभूति सुगम हो जाती है तथापि केवल इसी आधार पर ब्रह्म- 
साक्षात्कार, निरावरण भगवतृ्‌-स्वरूप का अपरोक्ष दशंतस कदापि सम्भव नहीं । 
शंकराचार्य जी कहते है, 'एब साधकः य॑ परमात्मानं जृणुते! जो साधक भगवान्‌ 
को स्वकीयत्वेग स्वीकार कर लेता है उसको ही भगवान्‌ भी स्वकीयत्वेन 
स्वीकार कर लेते हैं। ये भजन्ति तु माम भक्तया' ( श्री म० गी० ९/२९) 
भगवद्-भक्ति ही भगवत्‌ वरेण्य गुण है। सामान्यतः इस अपार संसास्-झसमुद्र में 
निमग्न प्राणी अपने दुःख-निवृत्ति एवं सुख की प्राप्ति की आकांक्षा से ही 
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भगवत्‌-भजन करते हैं। उनको भी यथा-योग्य प्राप्ति होती है। यदाकदा ही 
कोई विशिष्ट भगवदनुग्रह भक्त ही स्वकीयत्वेन परम-प्रेमास्पद रूपेण 
भगवदुन्मुख होता है । भक्त हृदय में भगवत्‌-चरणारविन्दों में ममत्व, सरव्य 
प्रादुर्भत होने पर ही भगवान्‌ उसको सख्य-भाव से स्वीकार कर लेते हैं। मंगल- 
मयी, भास्वती भगवती अनुकम्पा भी साक्षात्‌ भगवत्‌-स्वरूप ही है अतः 
तारतम्य शून्य है तथापि भकक्‍त की योग्यतानुसार अनुग्रहाभिव्यक्ति में भो 
तारतम्य सम्भव हो जाता है / मनसा, वाचा, कमंणा स्वकोयत्वेन प्रभु को 
वरण कर लेना ही भगवत्‌-प्रपत्ति है। भगवत्‌-प्रपन्नत्ता ही सवं-श्रष्ठ है। 
“प्रपत्ति! अर्थात्‌ प्रकृष्ठ प्राप्ति, प्रखर प्राप्ति। सम्पूर्णविश्व-जाल से विमुख 
होकर, देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि अहंकार आदि से विमुख होकर एकमात्र सर्वा- 
धिष्ठान, सर्वान्तर्यामी सर्वेश्वर प्रभु को ही सम्यक्‌ रूप से प्राप्त हो जाना ही 
प्रखर प्राप्ति है। जेसे घटाकाश महाकाश में अथवा तरंग समुद्र में किवा प्रति- 
बिब बिम्ब में विलोन हो जाता है, वेसे ही जीवात्मा भी अपने निरुपाधिक 
एवं सोपाधिक स्वरूप को ततु-तत्‌ स्वरूप में विलीन करते हुए परमात्म-निष्ठ 
हो जाय यही प रम-पुरुषा्ं, प्रखर-प्रपत्ति का स्वरूप है। भगवत्‌-प्रपत्तिक हो 
जाने पर प्रणी शोकमोहातीत, कर्माकर्मातीत हो जाता है। 
थस्पांके शिर आधाय लोकःस्वषि निवुंतः ए (श्री० भा० ६/२/५ ) 
भगवत्‌प्रपन्न व्यक्ति भगवदंक में सिर रख कर संसार से निर्भय होकर 
सुखपू्वक होता है । 
सुखीमोन जें नोर अगाधा। जिभि हरिशरन न एको बाधा ४' 
( मानस, किष्किन्धा, १६/१ ) 
जेसे मछली अगाध जल को पाकर सुखी हो जाती है वेसे ही जीवात्मा भी 
अनन्तानन्द-समुद्र भगवदंक में आश्रय पाकर परमानन्द को प्राप्त होता है। 
सर्वेब्वर सर्वात्मा प्रभु अकारण-करुण, करुणा-वरुणालय हैं, अशरण-शरण हैं, 
अनाथं-नाथ हैं । 
देन्य ही सर्वोपरि भगवतृ्‌-वरेण्य गुण है। अल्पज्ञ, अल्प-शक्तिमान जीव 
संसार के विभिन्‍न विषय-जंजाल में आबद्ध है : 
4तस्मिन्‌ कथं तव गति विमृश्ञा सि दीनः! 
( श्री० भा० ७९३५९ ) 
“जिद्दैकतो5्च्युत विकर्षति मा वितृप्ता' 
( श्री० भा० ७॥९४० ) 
मन अत्यन्त चपल-चंचल है : विभिन्‍न इन्द्रियाँ अपने अपने विषयों में आक्ृष्ट 
हैं अतः प्राणी भगवत्‌-भजन में असमथ्थ हैं। भक्त कहता है, है प्रभो ! आप 
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सत्य-संकल्प हैं, स्रशक्तिमान, सर्वान्तर्यामी हैं, हम अल्पज्न, अल्पशक्तिमान, 
सांसारिक विषयाक्रान्त हैं; अतः हे नाथ ! हे सखे ! आप ही स्वानुग्रहव्यात्‌ 
हमारा उद्बोधन करें, हमारा भजन करें, हमें ग्रहण करें । 

'भज सखे भर्वात्ककरीः: सम नो' हे सखे | हम आपकी किकरी हैं । आप 
हमारे सखा हैं; हमारा भी आपके प्रति सख्य-भाव है तथापि हम कैंकय॑ को 
अंगीकार करती हैं क्योंकि आप भृत्यानुग्रह-कातर हें । हे नाथ ! सख-निबन्धन- 
सामथ्यं हम लोगों में नहीं है। हम तो आपके शत्यानुग्रह-कातरता की ही 
कामना करती हूँ। एतावता आप स्वानुग्रहवद्यात्‌ शीघ्र ही प्रकट होकर 
दर्शन दें । 

मुग्धा नायिकाएँ कहतीं हैं त्रजनातिहन्‌' हे सखे : ब्रजजनों की आतिहरण 
आपका ब्रत है! आपके विप्रयोग-जन्य संताप के कारण हमारे प्राण पखेरू अब 
और अधिक समय के लिये नहीं रुक सकते; अ6: आप अपना ब्रत-भंग होने के 
पूर्व ही हमें दर्शन दें। है से ! यदि आपको हमारा त्याग ही अभीष्ट है, तब 
भी एक बार तो जलरूहानग का दर्शन दे हूं; दें। आपके मंजुल, मधुर, शीतल, 
तापापनोदक, परम सुरभित, आल्हादक, दिव्य, मुख-कमल का दर्शन पाकर हम 
भले हो मृत्यु को प्राप्त हो जावें। हे सखे ! अपने १रम सख्य का स्मरण कर कर 
भी दया परवश हा हमारे अन्तिम समय में तो अपने “चारु-जलरूहाननं' का 

दान देते जाओ | 

मानिनी कहतो हैं #ाठं प्रति शाठउयं! शठ के प्रति शाव्य ही उचित है । आप 
'व्रजजनातिंहन' होते हुए भी केवल हम ब्रजाड्भगाओं को अपने विप्रयोग-जन्य 
तीब्र-ताप से संतप्त करने हेतु ही अन्तर्धान हो रहे हैँ। यदि हम लोगों में 
ऐसी सामथ्थ॑ होती तो इम भी यही करतीं, हम भी अपने आपको तिरोधान 
कर लेतीं । हमारी मृत्यु से तुमको कुछ तो कष्ट अवश्य ही होगा। अतः हम 
मर रही हैं। एक बार आकर अपने जल्रूहानन का दर्शन दे दो क्‍योंकि दर्शन 
की लालसा छे प्राण निकल भी तो नहीं पाते । 


(बिरह अगिनि तनु तल समीरा। स्वास जरइ छन माहि सरोरा 0 
नयन जल्र्वाह जल निजहित लागी। जरें न पाव देह बिरहागी ४ 
( मानस, सुन्दर ३०|७-८ ) 
हे सले | “एताः भर्वात्ककरो हि भज' ये जो आपकी किकरी, मुग्धाएँ हैं; 
कम से कम इनका तो भजन करें, इन पर तो अनुग्रह करें । 
है सखे ! भाप ही प्राणी मात्र के प्राणों के प्राण हैं, सर्वान्तर्यामी हैं; अतः 
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आपहे निरतिशय, निह्याधिक, परम-प्रेम के आश्र हैं; विशेषतः हम ब्रजाजु- 
नाओं के अन्तःकरण, अन्तरात्मा के प्रेरक, प्रवत॑क एवं साक्षी हैं। जो प्राणों के 
प्राण, सर्वान्तर्यामी, सवंसखा, स्वंप्राणों पर॑म-प्रेमास्पद, विश्व-नियामक है वही 
थोषितां वधे वीरो भवेत्‌' कहलाये तो निश्चय ही इसमें उसकी मानहानि ही 
होगी । अतः है सखे | हम तो आपके हितार्थ ही आपके प्रति हिंत'पदेश कर 
रही हैं। आपका अनन्त यश दिग्दिगन्त में विस्तीणं हो रहा है; आप के इस 
यश की हानि करेगी, साथ हो अपयश का विस्तार होगा इस आशंका से ही 
हम आपके प्रति हितोपदेश कर रही हैं । कोई स्वयं कितना ही विपद्‌-ग्रस्त क्‍यों 
न हों अपने सखा के प्रति तो शुभ-कामना ही करता है; अत: हम अत्यन्त संतप्त 
हो मरण समीप पहुँच रही हैं परन्तु आपकी तो कल्याण-कामना ही करती हैं 
क्योंकि आप हमारे सखा हैं। हम तो जन्म-जन्मान्तर, युग-युगान्तर, कल्प- 
कल्पान्तर से दुःख भोगते ही आ रहे हैं; अतः हम तो दुःख-भोग के अभ्यासी हैं, 
हमको तो केवल चिन्ता आपके विमल-यश-हानि की है । 
“मम हृदय प्रभु भवन तोरा | तहं आधी बचे बहुचोरा ॥ 
चिन्ता यह मोहि अपारा । अपजस नह होय तुम्हारा ४ 
( विनयपत्रिका ) 
हे प्रभु! हमारा हृदय आपका निकेतन है तथापि काम, क्रोध, मद, लोभ, 
मोहादि अनेक चोर उसमें प्रवेश कर गये हैं; अतः मुझको तो आपके अपयदश की 
ही चिन्ता सता रही है । 
एक कथा है; कतिवीय॑ नामक एक. राजा था। महात्मा दत्तात्रेय का 
शिष्यत्व ग्रहण कर करतिवीय॑ ने योगाभ्यास किया; इस अभ्यास के द्वारा उन्होंने 
प्राणियों के मनोविकार जानने की योग्यता प्राप्त कर ली। “अकार्य॑चिन्तासम- 
कालमेव प्रादर्भावशचापधर: पुरस्तात्‌' किसो भो व्यक्ति के मन से अकमं-कर्म 
की भावना जागृत होते ही महाराज कतिवीय॑ अपराधी को दण्ड देने तत्क्षण 
पहुँच जाते । जेसे इन्द्रादि देवगण योगबल से ही अनेकानेक यज्ञ-स्थलों में एक 
कालावच्छेदेन एक काल में ही पहुँच जाते हैं वेसे ही महाराज कतिवीय॑ भी 
योगाभ्यास द्वारा प्राणियों के मम को जांनकर अपराध-कर्म॑ होने ही नहीं देते 
थे । प्राणी मात्र के शुभाशुभ संकल्प पर नियंत्रण रखना किसी लोकिक राजा 
के लिये सम्भव नहीं; ईश्वर ही प्राणी मात्र का अन्तर्यामी एवं प्रेरक है । 
“ईइवर: स्वभूतानां हृद्देशेडजु न तिष्ठति। 
अ्रामयन्‌ सवंभतानि यंत्राह॒ढ्नि मायया ४ 
( श्री० भ० गी० १८६१ ) 
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अर्थात्‌ प्राणी-मात्र के मन, बुद्धि, अहंकार, अंतरात्मा पर पूर्ण आधिपत्य 
रखने वाला दो ईश्वर है ।एतावता ईइ्वर ही प्राणी के सम्पूर्ण शुभाशुभ कम 
का प्रेरक है। 


गोपाज़नाएँ कह रही हैं कि हे से ! हम आपकी “किकरी' हैं। “किचित 
किमपि अनिर्वच्चनोयं सुस्स करोति इति किकरो'। अद्भुत सुख देने वाली ही 
'किकरी' हैं। कई सुख द्वत-प्रधान है; उपासना हेतु उपास्प एवं उपासक 
दोनों ही समानतः अतिवाय हैं। जिस भाव से भक्त भगवान्‌ का भजन करता 
है उसी भाव से उपास्य द्वारा अनुसरण होने पर ही उपासना सम्भव हो सकती. 
है। उपासना का भो वस्तुत: रसास्वादन उपास्य-स्वरूप के प्राकट्य में ही 
सम्भव है। गोपाजड्ननाओं के सम्पूर्ण कर्म ही उपासना हेतु हैं। अपने मदन- 
मोहन, श्यामसुन्दर को सुख पहुँचाने हेतु ही वे दिव्य भूषण, वसन, अलंकार 
एवं अंगरागादिको धारण करती हैं । एतद्‌ साध्य सुख भी भगवदभिमुख होने 
पर हो सम्भव हो सकता है। 


उपनिषद्‌ की दृष्टि से ब्रज का अथ॑ ही गोष्ठ है। श्रूति रुपा गो का 
निवास स्थान ही गोष्ठ है । अनादि अपौरुषेय देद-राशि ही गोष्ठ किवा ब्रज 
है। वंदिक मंडली ही व्रजजन हैं। पूर्व॑8लोक में 'शिरसि घेहि नः श्लोकरग़ह' 
का अर्थ किया गया है। तः अस्पाक श्र तोनां शिरशि उपनिषद्‌ भागे। अथांत्‌ 
उपनिषद्‌ भाग में मोक्ष रूपी लक्ष्मी का सम्पादन करने वाले ग्रह, आग्रह को 
स्थापित करें। तात्पर्य कि अकारण-करुण, करुणा-वरुणाठुय, सर्वेश्वर, सर्वशक्ति- 
मान्‌ प्रभु के अनुग्रह से ही सौभाग्यशाली जनों को उपनिषद्‌्-भाग में दृढ़ आग्रह, 
अभिनिवेश उद्ब॒ुद्ध होता है। उस दृढ़ आग्रह से हो मोक्ष रूप लक्ष्मी का 
सम्पादन होता है। “लब्ध ग्रहस्य वेद भागे उपनिषद्‌ भाग में दृढ़ आग्रह प्राप्त 
प्रामाण्य-बुद्धि आस्तिक-शिरोमणिजन हो ब्रण्नजन हैं। जनन-मरणाविच्छेद- 
लक्षणा संसूत ही आति है। 'जन्मत मरत दुस्सह दुःख होई ॥ सर्वेश्वर, सर्व- 
शक्तिमान प्रभु हो १ दिक शास्त्रानुयायी साधक जन, त्रजजनों की संसार-परम्परा 
रूप आंत के ह॒र्ता है अत: *ब्रजजनातिहन हैं ।' 


“निज जन स्मयध्यंसनस्मित' भगवान्‌ अपने स्थित से ही प्राणी के गर्वो- 
पलक्षित, स्नयोपलक्षित विविध प्रकार के दोषों का ध्वंस कर देते हैं। 'हासो 
जनोन्मादकरं। थ माया ।” ( श्री० भा० २११३१ ) *णगवान्‌ का हास-प्रहार ही 
माया है। प्रह्यास का संकोच ही स्मित है । माया का प्रवर्तन न होना ही माया 
'का संकोच है। अतः भक्‍त प्राथंना करता है! जय जय जहाजामजितदोष 


गांपा-गोत 


ग॒भीतगुणाम्‌' अर्थात्‌, हे अजित ! आपकी जय हो; आप उत्कषें को प्राप्त हों । 
हे अजित ! आप इस अजायमान, अनुत्पन्न, अनादि अजा माया का मनन करें । 
प्रकृति पुरुष चेव विद्धयनादी उभावषि/' ( श्रो० भ० गी० १३/१९ ) प्रकृति एवं 
पुरुष दोनों ही अनादि हैं | तात्ययं कि पुरुष अज है तो प्रकृति भी अजा है। 
उपनिषदवाक्य है : -- 

अजामेकां लोहितशुक्लकृष्णां बह्नी: प्रजा: सृजमानां सरूपा: । 

अजोह्मको जुषमाणो5नुशे ने जहात्येनां भक्तभोगासजोन्य. ॥! (हवे०४/५) 

शुक्ल, लोहित एवं कृष्ण वर्णा तीन रंगों से युक्त कबरी बकरी तुल्य अजा, 

प्रकृति सत्‌ रज तम, तीनों गुणों से युक्त है । 'एकल' यह श्रकृति रूप अजा एका' 
है। इस अजा का सेवन करता हुआ कल्प-कल्पान्तर से शुतलू, लोहित, कृष्ण 
वर्णा अजा का अनुसरण करता हुआ कोई अज, जीव, जन्म-जन्मरान्तर, युग- 
युगान्तर, संसार जाल में भटकता हुआ उसमें अपना प्रयोजन सिद्ध कर उसको 
त्याग देता हैं । इस त्रिगणवती एका अजा ने अनेक कबरे बच्चे उत्पन्न किए; 
महत्‌-तत्व, अहं-तत्व, षोड़शा विकार ही अजा रूपी प्रकृति के बच्चे हैं। ये सब 
बच्चे सुख-दुख-मोहात्मक हैं; तात्पयं कि सत, रज तम मय हैं । जोव प्रकृति द्वारा 
ही विभिन्‍न भोगों को भोग कर प्रकृति द्वारा ही ज्ञान को प्राप्त कर संसार से 
विरक्‍्त हो जाता है। तत्वज्ञान प्राप्ति का साधन भी प्रकृति ही है :-- 


तिषां प्रसन्‍ना वरदा नृणां भवति मुक्तये । 
साविद्या परमामुक्तेहंतुभूता सनातनी ॥४ 


भगवती का प्राकृत्यंश जड़ रूप ही है परन्तु अधिष्ठान रूप शुद्ध चिद्‌-स्व रूप 

है । या देवी सबंभतेष चितिरूपेण संत्यिता ४ अनन्त चित्‌, स्व प्रकाश चेतन्य, 
खण्ड बोध यही भगवती का वास्तविक स्वरूप है। अस्तु, प्रकृति के अनुग्रह 
से ही विभिन्‍न भोगों को भोग कर अपवर्ग, स्वगं का सम्पादन कर “भक्तासंपा- 
दिता: भोगा: अपवर्गइच ययासा भुक्तभोगाताम्‌ अजां अन्यो जहाति ४ कोई जीव 
उसको छोड़ देता है । रूप-विन्यास-दृष्टया प्रकृति को ही अजा कहा गया है। 
भक्‍त प्राथना करता है 'हे अजित ! इस अजा को मारे |” परन्तु भगवान्‌ अजा 
को मारते नहीं । गुणिनो अजा किमिति हन्तव्या ४' क्योंकि अजा त्रिगुणवती हैं । 
“दोष गुभीत गुणां दोषाय जीवानां स्वरूपभूतस्य आनन्दस्य आवरणाय गहीता 
गुणा यया सा ४” भक्त कहता है, हे प्रभो ! जेसे स्वेरिणी दूसरों को छलने के लिए 
ही विविध अंगराग एवं वस्त्रालंकार धारण करती है, सुन्दर आभा, प्रभा शोभा 
प्रदर्शित करती है वेसे ही, यह अजा भी जीव के आनन्दादि स्वरूप को आच्छा- 
दित करने के लिए ही सत्त्व, रज, तम तीन गुणों को धारण करती है । जो इस 


गोपी-गी (०-५ कप! 


अजा एकति के माया-जाल में फँस जाते हैं उनका स्वरूप-भूत आनन्द एवं 
चतन्य प्रावत्त हो जाता है। प्रकृति के माया-जाल में फँसा हुआ जीव 
स्वयं. परमानन्द चेतन्य स्वरूप होते हुए माया-मोहित होकर झूमवश 
आनन्द एवं ज्ञान का भिखारी बना हुआ भवाटवी में इतस्ततः भटकता 
रहता है | “जा वस्तुत: गणवती न होते हुए भी जीव के आनन्द एवं चेतन्य 
स्वरूप को तिरस्कृत करने के हेतु ही सत रज तम त्रिगुणात्मिका बनी हुई है। 
हे प्रभो | इसको भारें। आप अजित हैं । जेसे तमिस्रा रात्रि सूर्य के समक्ष कदापि 
स्थिर नहीं रह पाती वेसे ही परमानन्द, आनन्दघन, स्वप्रकाश परब्रह्म प्रभु के 
समक्ष 'तत्त्वान्यत्वाम्यां निवंक्तु मना अविचारित रमणीया माया भी कदापि 
सम्मुख नहीं हो पाती । है प्रभो | आप परम दयाल हैं; अतः इस अजा का हनन 
कर हमारी आति का हनन करं। तब भी सर्वेश्वर प्रभु अजा का हनन नहीं 
करते देवों होणा गुणमयों मम माया दुरत्यया। देवस्थ स्वप्रकाशस्थ परब्रह्मणों 
'मम इयं देवी ।' ( श्री० भ० गी० ७/१४ ) यह देती माया त्रिगुणात्मिका है; तीन 
सूत्रों की बँटी हुई रस्ती की तरह ही सत रज तम रूप तीन सूत्रों से बँटी यह 
माया, अजा द्रत्यया है, इसका अतिक्रमण सम्भव नहीं 


'सिव चतुरानन जाहि डेराहीं। अपर जीव केहि लेखे माहीं ९ 
( मानस, उत्तर काण्ड ७०|८ ) 


ब्रह्मादि देवगण भी इस त्रिगुणात्मिका माया, अजा से सदा भयभीत रहते 
हैं, तब भाया-मोहग्रस्त प्राणी की तो कथा डी अकथ है। भगवत्‌-कथन है :-- 


म्रामेव ये प्रपद्यग्त मापामेतां तरन्ति ते! ( श्री० भ० गी० ७/१४ ) जो 
मेरी शरण में आ जाता है उसको माया नहीं सताती । 


एक बथा है : कोई सन्‍्त चले जा रहे थे कि उनको सामने से आती हुई 
अजा, माया छगाम लिये हुए मिल गई। सन्त ने उनसे पूछा, देवी ! आप कौन 
हैं ? यह लगाम लेकर क्यों चल रही हैं ? माया ने उत्तर दिया, 'यहाँ एक महात्मा 
रहते हैं; ते वश में नहीं आ रहे हैं अत: इस लगाम से उनको बाँधने जा रही 
हूँ । संत वहने लगे देवी ! हम जैसों को केसे बाँधोगी ?” माया ने उत्तर दिया, 
'तुम जैसे संतों के लिए लगाम की आवश्यकता नहीं होती; में तो यों ही उनके 
कंधे पर चढ़ जाती हँ।' संत क्रद्ध होकर अपने स्थान पर चले गये ! सहसा 
भयंकर वर्षा एवं तूफान आ गया | शीतकाल की अँधेरी रात में वन-प्रान्तर, 
वर्षा एवं तूफान के कारण और भी भयंकर हो उठा। इतने में ही महात्मा मे 
देखा कि कोई संत्रस्त, कोमठांगी सुन्दरी युवती रात्रि भर के लिए आश्रय माँग 
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रही है | युवती को अपनी कुटी में विश्वाम देना अनुचित मानकर वह महात्मा: 
उस युवती को लेकर नदी के पार उसके घर पहुँचाने चल पड़े। बीच धार में 
पहुँचने पर युवतो कहने लगी, बाबा ! अब मुझसे नहीं चला जाता | संत ने 
विवश हो उसको कंधे पर बेठा लिया, युवती ने एड़ लगाते हुए कहा, “चलो, 
बाबा ! चलो, हम तुम्हारे कंथे पर सवार हो गये हैं।' संत की मोह-निद्रा भंग 
हुई तो देखा क्रि कहीं कुछ नहीं है; वह सब दृश्य तो केवल अजा, माया का ही. 
चमत्कार था । महात्मा अत्यन्त लज्जित होकर पूछने लगे, देवी ! क्‍या कोई 
ऐसा भी हैं जो आप की लगाम के वह में भी नहीं आता ।” माया देवी ने उत्तर 
दिया, हाँ ! ऐसे भी कुछ उजड्ड लोग हैं जिन पर हमारी लगाम का प्रभाव नहीं 
होता । चलो तुमको दिखा दें ।' सन्त माया देवी के साथ चल पड़े; कुछ दूर जाने 
पर देखा कि कोई महात्मा गंगा किनारे समाधिस्थ हैं; इतने में ही गाँव से कुछ 
स्त्रियाँ आईं और बड़ी श्रद्धा-भक्ति से महात्मा का पूजन किया; फिर कहने 
लगीं महाराज ! अब हम लोग गंगा-स्नान करना चाह रही हैं; यह हमारा 
बच्चा छोटा है इसको आप के पास ब्ठा जाती है; कृपा कर जरा इसको देखते. 
रहें ।” अपने बच्चे को वहीं लेटाकर औरतें गंगा-स्नान को चली रशईं; कोई 
भेड़ियाँ आकर बच्चे को खा गया। लौटकर औरतों ने महात्मा से अपना बच्चा 
माँगा परन्तु महात्मा तो समाधिस्थ जड़वत्‌ ही बेठे रहे | क्रद्ध एवं दुःखित हो 
उन औरतों ने महात्मा को बहुत गालियाँ दीं और मारा-पीटा, फिर भी 
महात्मा तो समाधिस्थ ही रहे । तब मायादेवी ने कहा, देखो ! 'जो ऐसे उजडड 
हैं कि पूजा अथवा मारपीट, गाली-गलोज सब कुछ को शान्त हो सम भाव से 
सह जाते हैं उनपर मेरा वश नहीं चलता ।' तात्पय॑ कि एकमात्र भगवत्‌-शरणा- 
गति से ही माया का निस्तार सम्भव है। जो भगवत्‌ शरण हो जाते हैं उन पर 
माया आक्रमण नहीं करती । 


“बिलज्जमानया यस्पस्थातुमोक्षापयेउमुया । 
विमोहिता विकत्थन्तेममाह मिति दुधियः ४ 


( श्री० भा० २/(५/१३ ) 


जेसे सूर्य नारायण के सामने तमिस्रा रात्रि कदापि नहीं खड़ी हो सकती है 
वेसे हो भगवत्‌-दृष्टिपथ में माया भी कदापि खड़ी नहीं हो सकती | “ममवांजों 
जीवलोके जीवभूतः सनातनः ४ ( श्रो० भ० गी० १५/७ ) जीव मात्र भगवदंश 
है; इस सनातन-अंश जीव को जनन-मरणाविच्छेद-लक्षण संसूति में फैसा कर 
दुःख-परम्परा में फँसा देने वाली, भगवदंश का अपकार करने वाली अजां, माया 
सर्वेश्वर सर्वाधिष्ठान, प्रभु के समक्ष खड़ी होने में भय खाती है। 


गोपो-गीत-६ १९९, 


'नानाविधेद्य नेवेद्यद्रंव्यमे नाम्ब तोषण'म्‌ । 
भूतावसानिनोर्चायां नाहूं तुष्प ऋदाचन ४ 
नाना प्रकार के नैवेद्य एवं द्रव्यादि से भगवत्‌-पूजा कर दीन-दुःखिथों को 
सताने वाले की पूजा राख में दी गई आहुति की भाँति निष्फल है। परात्पर 
परब्रह्म प्रभु ही जीव मात्र में विद्यमान हैं। एतावता धातुमयी, पाषाणमयी, 
काष्ठमयी आदि विभिन्‍न भगवत्-प्रतिमा का पूजन करते हुए भी जीव मात्र में 
ही प्रभु-दर्शन करना सर्वोत्कृष्ट पूजन है। यही सर्वोत्कृष्ट भक्त का लक्षण हैं। 
जब तक जीव भगवर्दा भमुख नहीं होता तभी तक माया भी उसको सतातो है : 
जसे कोई घुड़सवार अपने धोड़े को कोड़ा लगाकर उप्तको तेज दौड़ने के लिए 
विवश करता है वेसे ही जीव के कथे पर सवार माया भी उसको त्रिगुणात्मिक 
दुःख-रझ्ज रूप कोड़े से मार-मार कर उसको भगददुन्मुखी ही बनाना 
चाहती है । एतावता जीव को दुःख होते हुए भी माया का उद्देश्य पवित्र है 
ऐसा जानकर प्रभु उसका हनन नहीं करते | जो भगवत्‌ प्रपन्न होते हैं वे माया 
से तर जाते हूँ । भक्तों के अहं कारादि दोषों को मिटाने के लिये भगवान्‌ अपने 
प्रहास रूपी माया का संकोच कर लेते हैं; अर्थात्‌ उनमें माया की प्रवृत्ति न होने 
पर कामादि दोष भी सम्भव नहीं होते; अतः माया-विलास का ही अन्त हो 
जाता है। 
हे प्रभो ! हम सब श्रुति-लक्षणागोपियाँ आप की किकरी हैं। स्वयं वेद 
भगवान्‌ राघवेन्द्र रामचन्द्र की स्तुति कर रहे हैं । 
'जे ब्रह्द अजमद्गठ तमनुभवगम्य सन पर ध्यावहीं। 
ते कहहुँ जानहुं नाथ हम तव सभुन जस नित गावहीं ७ 
(मानस, उत्तर वेदस्तुति) 


निएंण, निराकार, निविकार तो वर्णनातीत है अत: उनका संकेत मात्र ही 
सम्भव है। “निज पिय कह्मा तिर्नाह सिय सेननि! शब्द वाणी से उनका वर्णन 
सम्भव नहीं; केवल निषेध-मुख से ही उनका संकेत किया जा सकता है। जैसे कोई 
नवोढ़ा अपनी सखियों द्वारा आँगुल्या-निर्देश से अपने पति का परिचय पूछे जाने 
पर तब तक नेति-नेति कहती बरी जातो है; जब तक उसकी सखियाँ ठोक उसके 
पति की ओर संकेत नहीं करतीं; ज्योंही सखियों का संकेत उसके पति की ओर 
होता है वह लजाकर चुप हो जाती हैं। सखियाँ जान जातो हैं कि वही व्यक्ति 
सखी का पति है-। इसी तरह सर्वाधिष्ठान, परम तत्व का केवल 'अतदृव्यावृत्त्या 
यं चकितमभिधत्ते श्रुतिरपि। मूतं चेबअमूर्त नेति-नेति' अतत्‌ का व्यावर्तन कर 
कर ही अवच्तनेनेबन्नुभवन्नुवाच' ( तृ० ड० ता० ७७७ ) अशब्दतः ही प्रतिपादन 
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सम्भव है । परात्पर, परब्रह्म प्रभु अतत्‌ ही ब्रह्माण्ड के उत्पादक, पालक, एवं संहा- 
रक है; सवंकाम, स्वंगंध, सर्व॑रस, बामनो, भामिनो दिव्यातिदि व्य गुणगणों से 
युक्त सगुण भी हैं; वेद-वेदांग, श्रुतियाँ सब लक्षण एवं अभिधा वृत्ति से परात्पर 
परब्रह्म का ही प्रतिपादन करते हैं। भगवान्‌ निर्गण भी हैं; निर्गुण का तात्पय॑ गुण- 
राहित्य नहीं; भगवान्‌ तो अचिन्त्य, अनन्त-कल्याण-गुण-गण के आगर हैं । प्राकृत- 
गुणों से उपरत ही निगुण हैं। अचिन्त्य अनन्त दिव्यातिदिव्य अप्राकृत गुण- 
गण-संयुक्त ही सगुण है। वेदान्त दृष्टया भी भगवान्‌ आप्तकाम, पूर्णकाम, 
परम निष्काम, आत्माराम हैं, गुण-गण निरपेक्ष हैं। अतः निगृण हैं तथापि गुण- 
गणों की साथंकता हेतु ही उनका धारण करते हैं अतः सगुण भी हैं । 

कि विधत्ते किमाचष्टे किसनुद्य विकल्पयेत्‌ 

इत्यस्या हृदयं लोके नान्‍यो मद्वेदकइचन ॥४२॥ 

मां विधत्तेडभिधत्ते मां विकल्प्या पोह्मते त्वहम । 

एतावान्‌ स्व वेदार्थ: शब्द आस्थायमांभिदाम्‌ । 

मायामात्रमनुद्यान्ते प्रतिषिद्यय प्रसोदति ॥४३॥ 


( श्री० भा० ११/२१ ) 
वेद-वेदांग ब्रह्म का ही अभिधान करते हैं, ब्रह्म का ही विधान करते हैं 
और अनात्म-प्रपंच भूत अंश का निषेध कर भगवत्स्वरूप का ही अवशेष करते 
हैं । अस्तु, उपक्रम, उपसंहारादि षडविध लिगों के द्वारा सम्पूर्ण वेद-वेदांगों 
का महातात्ययें परात्पर परबह्य ही है। वेदेइच सर्वेरहवेव वेद: ( श्री० भ० 
गी० १५/१५ )। सब वेद परात्पर परब्रह्म का ही प्रतिपादन करते हैं अतः 
श्रुतियाँ कह रही हैं 'भर्वात्ककरी', हे प्रभो हम आपकी किकरी हैं । जेसे किसी 
महाराजाधिराज चक्रवर्ती नरेश के जाग॑ने के समय बंदीगण स्तुतिगान करते 
हैं वेसे ही, अनन्त-ब्रह्माण्ड नायक, ब्रह्माण्डाधियति अखिलेद्वर प्रभु के जागने 
के अवसर पर श्र्‌ तियाँ स्तुति करती हुई भगवत्‌ प्रबोधन करतो हैं । प्रलयकाल 
ही रात्रि है; प्रढलयकाल में भगवान्‌ शयन करते हैं; प्रलयान्तर पुनः सृष्टि काल, 
प्रभात होने पर श्र्‌ तियाँ भगवत्‌ प्रबोधन करती हैं । 


'जलरुहाननंचारु दर्शय' भू, भुव:, स्वः, जनः, महः, तपः, सत्य तथा तल, 
अतल, वितल, तलातल आदि चतुदंश भुवतात्मक संसार रूप पद्म भगवान्‌ श्री 
विष्णु की नाभि से ही उत्पन्न हुए हैं। सच्चिदानन्द प्रभु ही चतुदंश भुवा- 
नात्मक जलरूह को सत्ता एवं स्फूतिमत्ता प्रदान करने वाले मुख्य भाग, आनन' 
है अतः: 'जलरुहानन' हैं। किसी भी प्राणी के शरीर में उसका मुख ही मुख्य भाग 
होता है । 
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जाधु सत्यवाते जड़ मावा | भात सत्य इंव सोह सहाया ।' 
( मानस, बाल, ११६/८ ) 
हे प्रभो | जो आपके “निज जन हैं, उपासक हैं, भक्त हैं उनको चतुदंश-भुव- 
जात्मक जलरूह को सत्ता एवं स्कृति प्रदान करने वाले अपने “आतनन का स्वानु- 
ग्रहवशात्‌ दरशन दें; उनके लिये प्रत्यक्ष हो जावें; उनको भगवत्‌ साक्षात्कार 
ध्राप्त हो ! 
७ 


'प्रणतदे हिनां पापकशं न 

तणचरानुग श्रीनिकेतनम्‌ । 
फरणिफणापिंतं ते पदाम्बुजं 

कृणु कुचेषु नः कृन्धि हच्छयम! ॥ ७४ 


अर्थात्‌, है कान्त ! आपके चरणारविन्द शरणगताति का अशेष उन्मूलन 
करने वाले हैं; वे समस्त सौन्दयं एवं माधुय के कोष तथा श्रीदेवी के निकेतन हैं । 
इन निरावरण चरणारविन्दों से आप हमारे गाय-बछड़ों को चराते हुए वृन्दाटवी 
में भ्रमण करते हैं; हमारी रक्षा हेतु आपने अपने चरणारविन्दों को कालिय 
नाग के फणों पर भी विराजमान किया; हमारा हृदय आपके विप्रयोग-जन्य 
ताए से अत्यन्त सन्तप्त है; अतः हमारी आति हनन हेतु आप अपने पदाम्बुजों को 
हमारे वक्षस्थल पर धारण करें । 

'शिरसि धेहि नः श्रीकरग्रहम' तथा 'जलरूहाननं चारुदशय इत्यादि 
प्राथ नाओं के बाद गोपाड्नाएं भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र ध्यामसुन्दर से प्राथना कर 
रही हैं, हे कान्‍्त ! आपके पदाम्बुज मंजुल, शीतल, मधुर सुरभि-युवत हैं, 
'तापापनोदक एवं आल्हादक हैं; आप अपने इन चरणारबिन्दों को हमारे वक्ष- 
स्थल पर धारण कर हमारी हृच्छायाग्नि का उपशमन करें | 

सर्वांग में हृदय ही मुख्य है । हृदय की रक्षा से ही सम्पूर्ण शरीर की रक्षा 
हो जाती है; अतः सावधानी पूवंक हृदय की ही रक्षा होनी चाहिए। जेसे गृह 
के एक देश में रहकर दीपक समस्त भवन को प्रकाशित करता है, वसे ही, 
शरीर के एक देश हृदय में ही अन्तरात्मा की अभिव्यवित होती है परन्तु 
समस्त शरौर का प्रकाश और का उसीसे होता है। भुवनात्मा महाविराद्‌ 
का हृदय है भारतवर्ष; यही कारण है कि भारतवषं में ही परात्पर परब्रह्म 
परमेश्वर प्रभु बारंबार अवतरित होते हैं। भारतवर्ष समस्त भूमण्डल की नाभि 
है । चौदह भुवन के मध्य का भुवन है भूलेंक; भूलेंक में मेदिनी सप्तद्वीपा है; 
इन सप्ठद्वीपों के मध्य में नववर्ष है; इन नव वर्षों में एक वर्ष भारतवषं है। 
भारतवर्ष हो भुवनात्मा महाविराट्‌ का हृदय है। भारतवणषे के श्रोत, स्माते 
धमं का रक्षण वर्णश्रम-व्यवर्था पर आधारित है। भागवतादिकों के प्रमाण 
से भारतवर्ष का परिमाण नौ हजार योजन है; इस परिमाण के आधार पर 
वर्तमान समरत भूमण्डल ही भारतवषं के अन्तगंत आ जाता है। '“श्रीमद- 
भागवत' में प्राप्त वर्णन के अनुसार ही अन्य अष्ट वर्षो के निवासियों के लक्षण: 
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दिव्य है; अतः प्रतीत होता है किवे अष्ट वर्ष वतंधान में अदृष्ट हैं। जेसे 
अतल, वितल, सुतल, तछातऊरू आदि वतंमान में उपलब्ध नहीं हैं अथवा जेसे 
स्वलंकि आदिकों का स्थल रूप होता ही नहीं बसे ही उपयुक्त अष्ट-बर्ष भी 
वर्तमान में अदृष्ट ही हैं। जैसे व्यापक होते हुए भी आत्मा का हृदय में ही 
विशेष रूप से प्राकख्ण होता है, वसे ही व्यापक्र धर्म तथा- शास्त्र एवं उनके 
पालक भगवान्‌ का भारत भें विशेष रूप से प्राकट्य होता है। भारत के ही 
ज्ञानालोक और धर्म के प्रभाव से विश्व अवलोकित एवं धर्मंप्राणित होता है ! 
मनु कहते हैं 


'एतद्वेशप्रसुतस्य सकाशादग्रजन्मनः । 
स्‍्व॑ स्व॑ चरित्र शिक्षेरन पृथिव्यां सवंमानवा: ७४ 
( मनुस्मति २।२ ) 


अर्थात्‌, इस देश में उत्तन्न ब्राह्मण से पृथ्वी मंडल के संपूर्ण व्यक्ति अपने धर्म 
को सीखें । जे से शरीर के हस्त-पादादि अन्यान्य अंगों के शुष्क हो जाने पर भी 
जीवन रह सकता है, परन्तु हृदय के शुष्क हो जाने पर जीवन नहीं रह सकता 
वसे ही पृथ्वी-मंडल के अन्य देशों के धर्म एवं ईश्वर से च्युत हो जाने पर भी 
विश्व रह सकता है परन्तु विश्व-हृदय भारत के धर्म-शून्य होने पर विद्व का 
संहार निश्चित है। एतावता भारत के धर्म और शास्त्र से विमुख होते ही 
विश्व-नाश की सम्भावना हो जाती है। जेसे सर्वांग की अपेक्षा हृदय की रक्षा 
का ध्यान अधिक होता है वेसे ही विश्व-हृदय भारत के धर्म एवं शास्त्रों की 
रक्षा हेतु ही यहाँ भगवान्‌ का बारम्बार प्राकख्य होता है। 

शास्त्रों को देखने से विदित होता है कि स्वर्गादिक के समान भूलोक में भी 
बहुत से खण्ड कम॑-भूमि नहीं अपितु भोग-भूमि हो हैं। समस्त भू-मण्डल में 
भारतभाम ही विशेषतः कमंभूमि है; अतः मानव-धर्म अथवा सामान्य धर्म 
अहिसा, सत्य आदि की प्रतिष्ठापना अन्यत्र भी हुई परन्तु वर्णाश्रमानुसारी 
श्रौत-स्मात धर्म का पूर्ण विकास भारत में ही हुआ। शतक्रतु इन्द्र भो यहीं 
के कर्मो से ऐन्द्र पद प्राप्त करता है; अतः देवता भी भारत में जन्म लेना 
चाहते हैं । 


ग़जाजड्नाएँ प्राथंना कर रही हैं कि 'हे कान्‍त ! आप अपने मंजुल, मृदु, 
मधुर, शीतल, सुरभित, तापापनोदक, परमाल्हादक पादारविन्दों को हमारे उर- 
स्थल पर धारण करें ।' इसी समय उनके हृदय में भगवान्‌ द्वारा की गई शंका 
का स्फ्रण होता है। वे अनुभव करती हैं मानों द्याम-सुन्दर श्रीकृष्ण कह रहे 
हैं कि हे गोपाड्रनाओ ! तुम लोग अपने उरोजों पर, उर-स्थल पर मेरे पादार- 
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विन्दों को धारण करना चाहती हो; तुम तो निर्भीक हो परन्तु हम तो पाप-कमं 
से भयभीत हैं । अतः तुम्हारे उर-स्थल पर अपने पदाम्बुजों का विन्यास केसे 
करें ?” उत्तर देती हुई वे कह रही हैं 'प्रणत देहिनां पापकरंनं आपके पादार 
विन्द प्रणत प्राणी के सम्पूर्ण पाप का कदंन करने वाले हैं । 
'एकोपि कृष्णस्प कृतः प्रणामों 
दरशाइवमंधावभूथेन तुल्यः । 
दकाइवमेधी पुनरेति जन्म 
कृष्णप्रणामी न पुनभंवाय ॥ 
( श्री० भा० १२/४७/९१ ) 
अर्थात्‌, भगवान्‌ श्रीकृष्ण परमात्मा के प्रति किया गया एक नमस्कार भी 
दशाश्वमेध के तुल्य है; इतना ही नहीं, दशाइ्वमेघ-याजी का तो पुनजेन्म भी 
होता है किन्तु कृष्ण-प्रणामी प्राणी का पुनर्जन्‍्म नहीं होता । जिसने एकबार भी 
मनसा, वाचा, कमंणा आनन्दकन्द, परमानन्द श्रीकृष्ण परमात्मा को नमस्कार 
कर लिया है वह जनन-मरण-विच्छेद लक्षण संसृति से विम॒कत हो जाता है। 
ऐसा एक प्रणाम भी भगवत्‌-पादारविन्द-प्रणत-जन, शरणागत प्राणी के जन्म- 
जन्मान्तर, कल्प-कल्पान्तर, युग-युगान्तर में किए गए सम्पूर्ण पापों का करन 
कर लेता है। अस्तु, गोपाड्ुनाएँ कह रहो हैं, हे कान्त ! आपके पादारविन्द 
'प्रणत देहिनां पापकर्शनं हैं । 
मद-अहंका रादि दोषयुक्त हृदय में भगवतृ-पादारविन्द का विन्यास असम्भव 
है; अत: अन्त:करण को निमल बनाने के लिए ही यज्ञ, व्रत, दान एवं उपासना 
का विधान है| अपने स्वच्छ हृदय में भगवत्‌-पादारविन्दः विन्यास ही प्रत्येक 
भक्‍त का ध्येय है। श्र्‌ ति-रूपा, मुनि-रूपा में गोपाड्रनाएँ तो भक्ति मार्ग की 
आचार्या ही हैं; इनका तो सिद्धान्त ही है कि-- 
'ईद्शा प्रस्षभूषणेन या भूषयन्ति हृदयं न सुश्र॒वः 
घधिक्‌ तदीयकुलशोलयोवनं घिक्‌ तदीयगुणरूपसंपद: ४ 
( आनन्द वृन्दावन चम्पू ८-९५ ) 
अर्थात्‌, जो ऐसे पुरुष-भुषण से अपने हृदय को अलंकृत नहीं करतीं ऐसी 
सुश्रुओं के कुल, शील, यौवन रूप-सौंदर्य-संपत्ति एवं अन्यान्य गुणगणों को धिक्‍्कार 
है.। एतावता परमानुरागिणी ये गोपाड्डनाएँ आकांक्षा करती हैं कि पुरुष-भूषण, 
सर्वेश्वर सर्वशक्तिमान्‌ श्रीकृष्ण परमात्मः अपने परम पुनीत कल्याणकारी, 
मंजुल,कोमल, शीतल, पादारबविन्दों को हमारे वक्षस्थल पर धारण कर हमारो 
रक्षा करें। बाह्य एवं अन्त: सम्पूर्ण दोष-परिहार के लिए अन्य आयास आंवश्यक 
नहीं; भगवत्‌-शरणागति.ही स्वंपापहारिका है । 


गोपो-गोत-७ २०५ 


'जिज्ञासायां सम्प्रवत्तो नाद्रियेतु कमंचोदनाम 
(श्री० भा० ११/१०४) 
अर्थात्‌, भगवत्‌-जिज्ञासा की प्रवृत्ति पृर्णतः जाग्रत हो जाने पर किसी अन्य 
कर्म परम्परा अथवा प्रायश्चित्तांतर की अपेक्षा ही नहीं रह जाती । 
दि कुर्यात्‌ प्रमादेन योगी कर्म विगहितभ्‌। 
' योगनेव दहेदंहो नाम्णतृुतत्र कदाचन ४ 
(श्री० भा० ११/२०/२५) 
अर्थात्‌, जैसे योगी योग से ही अपने सम्पूर्ण अधों का अपनोदन कर लेता 
है बसे हो भगवत्‌ृ-परायण भी भगवत्‌-चिन्तन से ही अपने सम्पूर्ण कल्मषों का 
अपनोदन कर लेता है। श्रीकृष्ण परमात्मा के मधुर, मनोहर, मंगलभय, विग्रह 
के ध्यान से उनके पादारविन्दों के निरन्तर अनुसन्धान से महतातिमहत्‌ पाप- 
पुज का भी प्रायश्चित एवं समूल उन्मूलन हो जाता है। अस्तु, हे कान्‍्त ! 
आप अपने सवंतापपनोदक पादारविन्द को हमारे उरस्थल पर विन्यस्त करें; 
हमारे उरस्थल पर आपके पादारविन्द विन्यास से कृप-खनकन-न्यायतः हमारे 
हृत्ताप को उपशान्ति एवं सम्पूर्ण दोषों का निराक रण होगा। 
गोपाजड़नाएँ प्रुतटः अनुभव करती हैं कि श्रीकृष्ण कह रहे हैं कि हे 
गोपाड्भनाओ ! जुम्हारे उरोज अत्यन्त कठोर है; हमारे पाद-पंकज अत्यन्त 
कोमल हैं, अतः तुम्हारे उर स्थल पर अपने पाद-पंकज विन्यस्त करने में हमको 
अत्यन्त पडा होगी ।' उत्तर में वे कह रहीं हैं : हे कान्‍्त ! 'तणचरातुर्ग' आप 
के पादारविन्द तुणचर पशुओं का अनुगमन करने वाले हैं। आप परम कृपालु 
हैं; यही कारण है कि आप गाय-बछड़ों को चराने हेतु वुन्दाटवी में निरावरण 
चरणों से भ्रमण करते हैं । वुन्दाटवी के कुश, काश एवं कंटक आपके इन 
निरावरण कोमल चरणारविन्दों में गड़ते होगे : तब भी दयाल॒ता-परवश अ! 
इन पशुओं का भी पालन करते हैं। हे प्रियतम ! यद्यपि हमारे उरोज अत्यन्त 
कठोर हैं तथापि वुन्दाटवी के कुश-काश-कंटकादि से तो अधिक ही सुगम्य हैं । 
गोपाड़ुनाओं में भगवान्‌ श्रीकृष्ण द्वारा किग्रे गये प्रहनों का पुनः पुनः 
स्फ्रण होता है। वे अनुभव करती हैं मानों श्याम-सुन्दर कह रहे हैं, हे 
थनचारो ! गोपालियो ! तुम अनभिज्ञा हो : तुम्हारे उर-स्थल पर हमारा पद- 
विन्यास क्यों कर सम्भव हो सकता है ?” इसका उत्तरं देतो हुई वे कह रहो है, 
हे सखे ! तृणचर पशुओं से अधिक अज्ञ और कौन हो सकता है ? तथापि 
स्वानुग्रहवशात्‌ ही आप उनकी भी रक्षा करते हुए वुन्दाटवी में निरावरण 
चरणा रविन्दों से उनका अनुगभन करते हैं। एतावता हम अनभिज्ञा वनचरी 
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गोपालियों की अपने विप्रयोग-जन्य तीवब्र-सन्ताप से रक्षा हेतु हमारे उर-स्थल में 
आपके पद-पंकज का विन्यास असंगत न होगा | योगीन्द्र, मनीन्‍्द्र, अमलात्मा 
परमहंस, तत्त्वदर्शी, भकताग्रण्य वही है जिसका उर-स्थल भगवत्‌-पादा रविन्दों 
से समलकृत हो गया है। लोकातीत दृष्टि कोण से गम्भीर विचार करने पर ही 
इस भावमय गीत की सम्यक्‌ अर्थानुभूति सम्भव हो सकती है।' 

श्रीविश्वनाथ चक्रवर्ती का कथन है कि गोपाड्नाएँ सम रतिमती हैं; प्रेम 
की विभिन्‍न अवस्थाओं में एक 'तमर्थ-रति” अवस्था है। तत्‌-सुख-सुखि भाव ही 
गोपाड्भनाओं की विशेषता है; वे स्वदुःख-निवृत्ति एवं स्व-सुख प्राप्ति, स्व-तापाप- 
नोदन तथा अभिमत सुख की आकांक्षा भी नहीं करतीं; साथ ही, सदा-सवंदा 
मनसा-वाचा-कमंणा अपने प्राणनाथ, प्राणाधार प्रियतम श्यामसुन्दर श्रीकृष्ण के 
सुख में ही सुख का अनुभव करती हैं। उनकी संपूर्ण चेष्टाएँ प्रियतम को प्रसन्नता 
हेतु ही होती हैं। परम-प्रेमवती इन गोपाड्रनाओं का अनुराग लोकोत्तर 
शान्त, स्वस्थ हृदय एवं गम्भीर बुद्धि से विचार करने पर ही यथार्थ महत्त्व को 
अनुभति सम्भव है। प्राकृत गोपालियाँ ऐसे गम्भीर महत्त्व को कदापि व्यक्त 
नहीं कर सकतीं; भाव-तन्मयता के कारण भक्त भगवान्‌ को अपने पर निर्भर 
अनुभव करता हुआ उनके सुख के लिए प्रयासशील होता है; यही तत्‌-सुख- 
सुखित्व भाव है । करमा बाई की खिचड़ी की कथा प्रसिद्ध ही है। 

एक और कथा है। किसी महात्मा के स्नेहवश अखिल ब्रह्माण्ड-नायक, 
सर्वेश्वर प्रभु: ही बालरूप में उनके पास रहा करते थे; घूमते-फिरते महात्मा 
किसी जंगल में पहुँच गए; सन्ध्या-वन्दन की बेला होने पर बालक-प्रभु से 
महात्मा कहने लगे लाला ! तू यहीं बठ; जब तक में सन्ध्या-वन्दन कर लूँ । 
लाला बैठ गये परन्तु ज्योंही महात्मा जी सन्ध्या-वन्दन के लिए तत्पर हुए तो 
लाला चीखने-चिल्लाने लगे, बाबा ! बन्दर आया; मुझको डर लग रहा है ।' 
महात्मा ने कहा, लाला ! लाठी ले ले फिर बन्दर नहीं आयेगा ।”' ऐसा कहकर 
महात्मा फिर ध्यान लगाने लगे। लाला तो फिर चिल्ला उठे, बाबा ! बन्दर 
मुँह चिढ़ा रहा है; लाठी दिखाने पर भी नहीं भागता बाबा ! मुझको बहुत डर 
लग रहा है ।” अपने सन्ध्या-वन्दन में बारम्बार विध्न पड़ते देख कर महात्मा 
जी झुसला उठे और कह दिया कि तू जो सर्वेश्वर सवंशक्तिमान्‌ है तुझको 
बन्दर से क्या डर है ? महात्मा के ऐसा कहते ही भगवान्‌ अन्तर्धान हो गये । 
विचित्र लोला है भगवान्‌ की । भगवान्‌ के बालरूप के प्रति वात्सल्य एवं उनके 
अखिलेश्वर स्वंशक्तिमान्‌, ऐश्वयंयुक्त स्वरूप की अनुभूति जेसे दो परस्पर- 
विपरीत भाव एक साथ नहीं बन सकते; ऐश्वय॑-भाव प्रस्फटित होने पर माधय॑- 
भाव तिरोहित हो जाता है। 
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ऐसों कथाओं का तातये है कि ययात्मत्ति तथा देवे--जो भाव, जो 
व्यवह्वार अपने में होता है वहों देवता में होता उचित है। गोपाड्भनाओं का 
तंत-मुख-सुखित्व भाव ही समर्थ-रति है। जेसे कोई सती-साध्वी, पति-परायणा 
स्त्री यहो समझती है कि मेरे बिना मेरे पति को कल: नहीं पड़ती अथवा उनका 
काम नहीं वठ सकता; बसे ही समर्थ-रतिमति ये गोपाज़नाएँ भगवान श्रीकृष्ण 
के प्रेम में विभोर हो यही समझतो हैं कि हमारे बिना हमारे श्यामसुन्दर, मदन- 
मोहन को कल नहीं पड़ती; वे हमारे बिना नहीं रह सकते । अस्तु, वे कामना 
करती हैं कि है क्रान्त |! आय अपने पादारविन्दों को हमारे उर-स्थल में विराज- 
मान करें । 


ध्रादर्भाभदिनि न येवगणितो हेतुस्सनोयानपि । 
क्षीपेतापि न चापराधविधिना नत्या न यो वधंते ७ 
पीयब प्रतितादितस्त्रिजगतीदुःखद्॒ह: साम्प्रतं । 
प्रेम्णस्तस्प गुरोः किमहा करव वाइनिष्ठतालाघवम्‌ ॥! 


अर्थात्‌, प्रादर्भाव के समय जिसने सूक्ष्मातिसुक्ष्म हेतु की भी अपेक्षा नहीं की, 
जितके स्वरूप में अपराब-परम्परा से क्षय किवा प्रणाम-पर म्परा से वृद्धि नहीं 
होती, जो अपने निजी रफ-स्वाद की तुलना में अमृत-रस-स्वाद को भी तुच्छ कर 
देता है, जो जगती-दु:ख-द्रोही है, तीनों लोक के दु:खों का विताशक है उस 
परम गौरवशाली प्रेम-देवता को वाणी का विषय बनाकर तुच्छ क्‍यों कर 
दिया जाय । 
प्रेम हेतु-फलानुसंधानशून्य है । 
स वे पंसां परोधर्मो थतो भक्तिरधोक्षजे । 
अह्ैतुक्यप्रतिहता ययात्म'ः प्तंप्रसीदति ४४ 
(श्री० भा० १/२/६) 


अर्थात्‌, भगवन्तामादि रांकीत॑नादि लक्ष गा-भकति ही पुरुषों का परम धर्म, 
परमोत्कृष्ट धर्म है जिससे अधोक्षज भगवान्‌ में अह्ठेतुकी, अप्रतिहता भक्ति होती 
हैं जिससे आत्मा का संप्रसाद' होता है। यहाँ यह कहा जा सकता है कि 'यतः 
जब इस एंचम्थन्त से भक्ति का का्य-कारण-भाव निर्वारित है तब उसे अहैतुकी 
कंसे कहा जा सकता है ? इसका समाधान है कि वास्तव में भक्ति का कारण 
बनता नहीं, भवित श्रद्धा-पुरस्सर है ! 

अन्न क्ष प्रथमं महस्सेवा ततश्च तत्कृपा ततबचतद्धमंश्रद्धा ततो भगवत्कथा- 
श्रवण ततोभगवति रतिल्‍तया च देहद्॒बविवेकात्मज्ञानं ततो दृढा भक्ति घ्ततो- 
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भगवत्तत्वज्ञानं ततस्तत्कृपयासवंज्ञ त्वादि भगवद्‌्रु णाविर्भावइतिक्र मो दक्षितः । 
(इंति १/५/३४ इत्यत्र श्रीधरस्वामी ) 
आदो - श्रद्धा तत: साधसद्भोीथ भजनक्रिया | 
ततोनथंनिवत्ति: स्‍्यथा त्ततोनिष्ठा रचिस्ततः ॥ 
अथासक्तिस्ततोभाव सस्‍्ततः  प्रेमाभ्युदंचति । 
साधकानामयं प्रेम्ण: प्रादुर्भावे भवेत्कमः ॥४ 
(हरिभवित रसामृत रिन्धु पूव॑ ४/५-५) 
भगवत्‌-प्रेम प्राप्त करने के लिए साधक को क्रमश: महापुरुषों की सेवा, 
उनके धर्म में श्रद्धा, भगवत्‌-गुण-श्रवण में रति, स्वरूप-प्राप्ति, प्रेम-वृद्धि, 
भगवत्स्फूति और भगवद्धमं-निष्ठा आदि अपेक्षित है। श्रद्धा स्वयं ही भक्ति है 
अतः यहाँ हेतु-हेतु सदभाव ही बनता है। साध्य-साधन रूप से भक्ति ही दो 
प्रकार की है; अवस्था भेद मात्र से ही साध्य-साधन-भाव सिद्ध होता है; जसे 
पक्‍व आम्रफल का हेतु अपक्व आम्रफल ही है वेसे ही साध्य रूपा भक्ति के साथ 
साधन-रूपा भक्ति का साध्य-साधन भाव होता है। “भकक्‍तया संजातया भक्तया' 
(श्रीमद्‌ भागवत्‌ ११/३/३१) भक्ति से ही भक्त उत्पन्न होती है। रसात्मक-प्रेम 
रसस्वरूप ही है। यह रसात्मक-प्रेम अत्यन्त गोपनीय है; वाणी का विषय बनते. 
ही प्रेम तुज्छ तो हो ही जाता है। यदा-कदा अस्त भी हो जाता है । 
प्रेमाहयो रसिकयोरपि दीपएव । 
हहेश्स भासयति नि३चलसेव भाति ७ 
द्वारादयं॑ वदनतस्तु बहिष्कृतरचे । 
निर्वाति शीक्रमथवा लघुतामुपेति ॥ 
अर्थात्‌, दो रसिकों के हृदय में पलने वाला प्रेम एक दीपक के समान है जो 
दो हृदय रूपी गृहों को निग्चल रूप से प्रकाशित करता रहता है । यदि इस प्रेम 
दीप को वाणी रूप द्वार पर रख दिया जाय तो कदाचित्‌ वह अस्त भी हो 
जाता है अथवा मन्द तो अवश्य ही हो जाता है। दी प पर जल मरने वाले पतंग 
स्वाती-बंद की रटना में ओलों की मार से आहत चातक, चन्द्र-प्रेमो चकोर 
के हेतु-फल-संधान-शून्य, तत्‌-सुख-सुखीत्व भाव की महिमा कवियों ने बारम्बार 
गाई है। 
जलद जनम भरि सुरत्ति बिसारेऊ। 
माँगत जल पवि-पाहन डालेऊ 0॥ 
चातक रठटनि घटे घट जाई। 
बढ़े प्रेम सब भांति भलाई॥ 
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'बिरहे यादशं दुःख तादशी दृश्यते रति:ः जेसे सोना जितना ही तपाया 
जाय उतना ही निमल होता जाता है, वेसे ही प्रेम भी प्रियतम की वियोगाग्नि- 
दग्ध हो अत्यन्त निमेल छो जाता है। यही प्रेम की पराकाष्ठा है। प्रेम-तत्व 
ही प्रेम का आलम्बन है; वही उसका आश्रय भी है । भगवत्‌-हृदयस्थ पूर्णानुराग 
रस सार-सागर समुद्भूत, निर्मल, निष्कलंक चन्द्र-स्वरूपिणी श्री वृषभानु-नन्दिनी 
राधा रानो एवं श्री राधा-रानी के हृदय में विराजमान श्रीकृष्ण विषयक 
प्रेम-रससा र-सागर समुद्भूत चन्द्ररूप ब्रजेन्द्र-तन्दन श्रोकृष्ण हैँ; यह प्रेम सदा- 
नन्देक रस-स्वरूप ही है क्योंकि विषय एवं आश्रय दोनों ही रस-स्वरूप हैं । 


पारमाथिक सत्य की अपेक्षा किचिंत न्‍्यून सत्ता का एक और सत्य माना 
जाता है जो भजनोपयोगी होता है; अतः पारमाथिक अद्वत सिद्धान्त ज्यों का 
त्यों बना रहता है। पारमा्थिक अद्वेत ज्ञान होने पर यदि भजनोपयोगी द्वत 
मान कर भगवान्‌ में भक्ति को जाती है तो ऐसी भक्ति सकड़ों मुक्तियों से भी 
अधिकाधिक श्रेष्ठ है । 
पारमार्थिकमढहेत॑ देते भजन हेतवे। 
तादशी यदि भक्ति स्थात्सा तु भुक्तिशताधिका । 
भक्तयर्थ भावितं॑ द्वतमद्वेतादपि सुन्दरम ९ 
अर्थात्‌ प्रत्येक चेतन्याभिन्न पर-ब्रह्म का विज्ञान होने के पूवव द्वत बन्धन का 
कारण है किन्तु विज्ञान के पश्चात्‌ भेद-मोह के निवृत्त हो जाने पर मुक्ति के 
लिए भावित द्वंत अद्वेत से भी श्रेयस्‌ है । 
गुप्त प्रेम सखि सदा दुरेये! प्रेम की रस-स्वरूपता को बनाये रखने के 
लिए उसका गोपन परमावश्यक है। एतावता अपनी हच्छायाग्नि-उपशमन की 
प्राथंना के ब्याज से ही गोपाड्रननाएँ भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र आनन्दकन्द की 
आन्तरिक भावनाओं को उत्तेजित करना चाहती हैं। वे कह रही हैं कि हे 
कान्त ! हम लोग स्वयं ही कंदपं-व्यथा से व्यथित हैं; अतः आप अपने इन कोमल 
चरणारविन्दों को हमारे उरस्थल पर धारण करें। अपने दिव्य सौन्दय, माधय 
से, दिव्य अंगरागादिक एवं भूषण वसनादिकों से अपने प्रियतम श्रीकृष्ण 
परमात्मा का मनोरंजन करना ही उनकी एकमात्र अभिलाषा है। 
प्रणतदे हितां पापकशंनं तृणचरानुगं श्रीनिकेत्! जेसी अपनी उक्त में 
गं।पाड़ुनाओं ने भगवान्‌ श्रीक#ण८्ण के प्रति तीन विशेषणों का प्रयोग किया है.! 
इन विभिन्‍न विशेषणों का प्रयोजन भी भिन्‍न-भिन्‍न है। सामान्य प्रयोजन है 
4्रणतदेहितां पापकशैन' प्रणत-प्राणी के सम्पूर्ण पापों का करन, अपनोदन । 
द्वितीय प्रयोजन है विशेष भगवदीय अनुकम्पा; अपनी विशेष अनुवम्पावशात्‌- 
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'तृणचरानु॒गं' तृणचंर पशुओं के पालन-हेतु ही निरावरण चरणों में उनका भी 
अनुसरण करते हैं। नलिनसुन्दरं नाथ ते पद” हे नाथ ! आपके चरणारविंद 
नलिनादपि सुन्दर है; इन निरावरण चरणारविन्दों से आप वृन्दाटवी में गोचारण 
करते हुए यत्र-तत्र भ्रमण करते हैं। इन निरावरण चरणों में वुन्दावन के कुश- 
काश तृण गड़ते होंगे । आपके चरणारविन्दों की कोमलता के कारण ही आपकी 
माता यशोदा ने भी आपको निरावरण-चरणों से भ्रमण करने के लिए वर्जन 
किया था; परन्तु गो ही आणकी इष्ट देवता हैं अतः आप भी अपने इष्ट देवता 
की भाँति ही निरावरण चरणों से भ्रमण करते हैं । गौओं के चलने से आप पर 
जो धूल उड़ती है उसी को आप गंगा-स्नान तुल्य मानते हैं। तात्पयँ कि विशेष 
अनुकम्पा वशात्‌ ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण 'तुणचरातनुर्ग हैं । 

“्रीनिकेतन” जेसा विशेषण विशेष सौभाग्य का. सूचक है। अनन्त कोटि 
ब्रह्माण्ड को ऐश्वर्याधिष्ठात्री महालक्ष्मीश्षी जिन चरणों में निवास करती हैं 
वही श्री निकेतन' है। 

भ्रीयंत्पदाम्बुजरजद्चकम तुलस्या 
लब्ध्वापि वक्षसि पदं किल भृत्यजुष्टम । 
यस्पाः स्ववोक्षणकृतेष्न्यसुर प्रथास 
स्तद्वद्‌ वर्य च तव पादरज: प्रपन्ना: ॥ 
( श्रीम०>भा० १०/२९/३७ ) 


अर्थात्‌, भगवान्‌ के मंगलमय वक्षस्थल में निस्सपत्न पद प्राप्त होने पर भी श्री 
महालक्ष्मी जिन चरणों में तुलसी सपत्नी के संग रहना भी श्रेष्ठतर समझती हैं 
उन अंपने कोमलातिकोमल, सुन्दर सुरभियुकत श्रीनिकेतन चरणों को हे नाथ ! 
आप हमारे उरस्थल पर विराजमान करें । 
श्रीधर स्वामी की व्याख्यानुसार--सौभाग्येन श्रियो निकेतस॑ वोर्यातिरेकेण' 
सोभाग्यातिशय श्री रूप है । गोपाज़नाएँ कह रही हैं--है कान्‍त ! आप अपने 
इन श्री निकेतन पदाम्बुजों को हमारे उर-स्थल पर धारण करें। आपके 
पदाम्ब॒जों से सम्पुक्त हमारे उरोज भी दिव्याम्बुज-मंडित कनक-कलशवत्‌ 
सुशोभित हो उठेंगे | हे कान्त ! कालिय नाग के जन्म-जन्मान्तर के प्रण्यवशात्‌ 
ही उसके फ़णाओं पर भी नृत्य करने वाले इन चरणारविन्दों को हमारे उरस्थल 
पर धारण करें ताकि हमारी हृच्छयाग्नि एवं सम्पूर्ण पाप-तापों का अपनोदन हो 
जाय ।” गोपाड्डनाओं में पुनः श्रीकृष्ण-कृत प्रशन का स्फुरण होता है; वे अनुभव 
करती हैं मानो भगवान्‌ श्रीकृष्ण कह रहे हैं, हे त्रजाज़्ुनाओ ! पापहन्तृत्व, 
श्रीनिकेत॑नत्व, तृणचरानुगत्व आदि' कृपापेक्षित, सौभाग्यातिशयापेक्षित ही है; 
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अस्तु, अपने उरस्थल में हमारे पादाम्बुज-विन्पास द्वारा क्या तुम लोग हमारी 
कृपा एवं तज्जन्य सौभाग्य की ही आकांक्षा करती हो ? वे उत्तर देती हैं, हे 
कानत : हम तो अपनी हृच्छयाग्नि अपनी स्मरव्यथा उपशसन की ही प्रार्थना 
करती हैं। भगवत्‌-सम्मिलन विषयणी उत्कट उत्कंठा ही सोत्कट सानुराग समर 
है; 'सामीप्येन सानुरागस्‍्मरणमेव स्मरः” दृढ़ अभिनिवेश युक्त सानुराग सम रण- 
जन्य सामीप्प ही समर है। यह समर ही हच्छय है। 'हृढिशेते हच्छयः हृदय 
में शयन करने वाला हं' हृच्छय है। गंगा-स्नान ही माहात्म्यातिशय-संयुक्त है : 
ठज्जन्य पाप-ताप-निवृत्ति, मनोमल-निवृत्ति आदि आनुसंगिक फल है, इसी तरह 
प्रभु-पादम्बुज-सम्मिलन-दृष्ट्या ही सम्पूर्ण आयास अपेक्षित है; प्रभु के वीर्या- 
तिरेक जनित कृपा, रक्षण, सोभाग्यातिशय आदि तो स्वभावतः ही प्राप्त हो 
जाते हैं । 

पूर्व प्रसंगों में बताया जा चुका है कि बालपन में ही ब्रजाद्भनाओं के अंग- 
अंग में सांग श्याभांग समाविष्ट हो चुके थे; जहाँ अंग-अंग में सांग श्यामांग 
समाविष्ट हों वहाँ अनंग-संचार सवंथा ही असम्भद है। एकमात्र शुद्ध प्रेम-रस 
में तन्‍्मय भक्तों के लिए भगवान्‌ भी कह उठते हैं । 


अनुज राज संपति बेदेहों । वेह गेह परिवार सनेही । 
सबमम प्रिय नहिं तुम्हाह समाना। छृूषा न कहऊं मोर यह बाना ४४ 
( मानस, उत्तर १५/७-८ ) 
न तथा से प्रियतम आत्मयोनितं शंकरः। 
न थ संकर्षणो न श्रोनेंवात्सा जे यथा भतान्‌ ४ 
( श्री० भा० ११/१४(१५ ) 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण उद्धव रे कह रहे हैं, है उद्धध ! आत्मयोनि ब्रह्मा, मेरा 
ही स्वरूप शंकर, संकषंण, श्री, रक्मिणी आदि भी मुझको उतने प्रिय नहीं हैं; 
इतना ही नहीं, मेरा आत्मा भी मुझको वसा प्रिय नहीं है, जेसे तुम हो ।” सन- 
कादिकों के सम्बन्ध में भागवत्‌ कथन है :--- 

'छिन्यां स्वबाहुमपि वः प्रतिकूलवृत्तिम/ | ( श्री० भा० ३/१६/६ ) 
अर्थात्‌ यदि मेरे बाहु भो तुम्हारे प्रतिकूल करने लग जाय॑ तो में उन बाहुओं को 
भी तत्काल ही काट डाले । तात्पय॑ँ कि सोपाधिक प्रेम की अपेक्षा विधि-निरपेक्ष 
हेतु फलानुसंघात-शून्य प्रेम का ही उत्कष अधिक है । 

भक्तों ने भक्ति में भी दो रूप थाना है--एक वेधी, दूसरी रागानुगा | 
4विधि से प्राप्त भवित वेधी है। “विधिरत्गन्त्यमप्राप्तो' के अनुसार अप्राप्ति में 
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ही विधि होती है; जहाँ स्वारसिक रागानुगामी प्रवृत्ति नहीं है वहीं विधि की 
अपेक्षा है । कि बहुना; माता-पिता, गुरुजनों एवं लौकिक विषयों में भी विधि 
का संस्पर्श है अतः वहाँ भी स्वारसिक प्रीति में कुछ कमी हो जाती है। जहाँ 
स्वारसिक प्रेम है वहाँ निषेध होता है--जेसे बहते जल में बाँध डालने से वेग 
उत्कट हो जाता है, वसे ही स्वाभाविक प्रेम-प्रवाह भी निषेध से उत्कट रूप 
धारण कर लेता है| इस रागानुगा प्रीति का सम्पादन करने हेतु ही भगवान्‌ 
अलोकिक, अप्राकृत, अग्राह्मय एवं अदृश्य होते हुए भी लौकिक, प्राक्ृत, ग्राह्म 
एवं दृश्यवत्‌ प्रकट होते हैं; सम्पूर्ण विश्व के ख्रष्टा होते हुए भी पुत्रवत्‌ तथा 
सबके परमपति होते हुए भी उपपति रूप से भी प्रकट होकर विभिन्न विषयों में 
लिप्त मन को विषयों से प्रत्यावतित कर अपनी ओर आकर्षित कर लेते हैं। 
एकमात्र शुद्ध प्रेम मागं का अनुगामी भक्त ही सर्वाधिक अनुकम्पनीय है । 
भगवान्‌ के प्रति आत्मीय भाव भी स्पृहणीय एवं महत्‌ है तथापि विधि- 
ग्रस्त. है; उदाहरणतः लक्ष्मण की अनुपम सेवा, भरत का अनुपम त्याग, माता 
यशोदा का अतुल वात्सल्य तथा रुक्मिणी आदिकों का अनन्य अनुराग आदि; 
इन सब में आत्मीयता के कारण कतंव्य है; यह कतंव्य-भावना ही सोपाधिक 
प्रेम का अपकषं है। नन्द रानी, ब्रजेन्द्रगेहिनो यशोदा रानी अपवाद भी हैं; 
यशोदा रानी का अपने पुत्र बाल-कृष्ण के प्रति सोपाधिक प्रेम, वात्सल्य-भाव 
भी है तथापि उससे कोटि गुणा अधिक भगवान्‌ श्रीकृष्ण आनन्द-कन्द के प्रति 
निरुपाधिक प्रेम, स्वाभाविक प्रेम है। विधि-निषेध रहित स्वाभाविक प्रेम में 
कतंव्य की भावना नहीं अपितु लोकरीति से वेपरीत्य है । 
आसामहो चरणरेणुजुषामहं स्यां 
व॒न्दावने किमपि गुल्मलतौषधीनाम्‌ । 
या दुस्त्यजं॑ स्वजनमार्यपथं च हित्वा 
भेजुमुकुन्दपदवी श्रुतिभिविमृग्याम्‌ 0 
( श्रीम० भा० १०/४७/६१ ) 
गोपा ज्भनाएँ आयं-मार्ग को त्याग कर कुलटात्व जेसे मरण से भी कोटि गुणित 
दारुण दाह तुल्य लांछनों को सह॒ती हुई, सुख-सम्पत्ति को तिरस्कृत करतो हुई 
भी कृष्णानुराग में प्रवुत्त रहीं, अतः ये श्री रक्मिणी आदि से भी अधिक अनु- 
म्पनीय हैं । 
अस्तु, भक्त के उरस्थल में भगवत्‌ पदाम्बुजों का धारण ही सर्वानिय॑- 
निर्व॑ंहण एवं भंगवदानन्द-प्रस्फुटन दोनों ही दृष्टि से सर्वोत्कष का हेतु है । 


तृणचरानुगं तुणचरे:” सवंभोगविवर्जितेः सुनि्भि अनुगीयमानम्‌ 
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अर्थात्‌ सम्पूर्ण भोगों का त्याग करने वाले वबाताम्ब॒पर्णाश्ञाने वायु-भक्षी, अंबु- 
भक्षी, पर्णाशी, कन्द-मूल फलाशी, योगीन्द्र-मुनीन्द्र, अमलात्मा ,परमहंसों द्वारा 
आप के चरणाम्बुज अनु गम्यमान हैं । तात्पय कि आपके चरणांबुज ही सम्पूर्ण 
कमं-काण्ड एवं उपायना-काण्ड के महातात्पय॑ हैं अतः आप अपने चरणारबिन्दों 
को हमारे उर-स्थल पर विराजमान करें। 


मधुरया गिरा वल्गुवाक्यया 
बधमनोज्ञया पुष्करेक्षण । 
विधिकरोरिमा वोर मुहाती 
रधरसोधुना प्याययस्व नः ॥८॥ 


अर्थात्‌ हे पुष्करेक्षण ! हे कमलनयन सुन्दर शब्द एवं वाक्य-विन्यासयुक्त 
आप की मधुरवाणी बड़ी मधुर है; बुधजन भी इससे मोहित हो जाते हैं । हे 
वीर ! तुम्हारी इस वाणी से मोहित हो हम तुम्हारी क्रीतदासी बन गई हैं अतः 
अब आप स्वमुखचन्द्र के अधरामृत से हमारा आप्यायन करें, हम दासियों को. 
तृप्त करं। 

“मधुरया गिरा वल्गुवाक्यया' गोपाडुनाएँ कह रहो हैं, हे पृष्करेक्षण ! 
आपकी सुन्दर दब्द विन्यास युक्त मधुर वाणी के कारण हम मोह को प्राप्त हो 
रही हैं। मरण के पूव॑ंकाल में होनेवाला मोह अथवा मूर्घा ही अद्धं अन्तावस्था 
है मुग्धेषद्धं सम्पत्ति: परिशषेषात्‌' ( ३:२:१०) उत्तर मोमांसाकार कहते हैं मुग्धा- 
वस्था में जीवात्मा की परमात्मा के साथ अरद्धं सम्पत्ति होती है। आयुर्वेद का 
सिद्धान्त है कि आसवानुरागी, आसवोपभोगी को आसव की अशप्राप्ति में जो 
मूर्च्छा होती है, उसका उपचार भी आसवोषभोग ही है ! गोपाज्नाएँ भी कह 
रही हैं कि हे कमलनयन ! आपकी मधुर वाणी के कारण ही हम मुग्धावस्था 
को प्राप्त हो रही हैं। 'भावतोम्पोन्यत्‌ न किसपि में प्रियतम” आप लोगों से 
भिन्‍न अन्य कोई मुझको प्रियतर नहीं है, तुम ही मेरी सर्वाधिक प्रेयसी हो” 
आदि आप की मधुरवाणी के कारण ही हम व्यामोह को प्राप्त हो रहो हैं; हम 
मूर्च्छा की प्रत्यक्ष मूर्ति बनी हुई हैं; हमारी दशा को देखो ! हे वीर ! हमारी रक्षा 
एवं संवर्धन करो । 

भगवान्‌ व्यामसुन्दर मदनमोहन की वाणी “मधुर है। “मधु मय तदिव 
राति इति मधुरा' मद की भाँति उनमत्त बना देनेवाली अथवा “मधु, अम्ृृतं 
तद्बत्‌ मिष्टं' अमृत की तरह मधुर अथवा “मधुराति ददाति इति मधुरा' मधु 
देने वाली है अतः मधुरा है । भगवदु-वाणी ही मोह-निवृत्ति का साधन है । माया 
का रूपान्तर ही मोह है। सच्चिदानन्द्धन भगवद्‌-स्वरूप-साक्षात्कार से ही 
माया-निवृत्ति सम्भव है। वल्लभाचायंजी की कारिका है :-- 


'हस्तेन च स्वरूपेण यदा चोपकृतिमंता । 
मुखेन चोपकारोहि कतंव्यदतिता जग्रः ४ 
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अर्थात्‌, है मदनमोहन ! आप लवंतोभावेन हमार। संरक्षण करें| श्रोकरप्रहेँ 
तः शिरसि घेहि! हमारे शिर पर अपना श्रीकर विन्यास करें; 'जलूरूहाननं 
चारु दर्य' हमको स्वरूप दशन दें; 'पदाम्बजं कृण कुचेष नः कृन्धि हच्छयमस्‌ 
हमारे उरस्थल में अपने पादारविन्द को धारण कर हमारी हृच्छयाग्नि का 
दमन करें| हे सखे ! अपने अधर-सुधा को पिला कर हमारा उपकार करना 
ही आपका परम कतंव्य है । 
श्री वललभाचार्यजी की ही एक और कारिका है :-- 

'प्रायुक्तमपि तत्सवं यावत्‌ स्पष्ट न भासते। 
तावत्‌ सरसतां याति न कदाथिदिति स्थिति: ४ 

यर्थातु, जब तक 'उपकार हुआ” ऐसो अनुभूति नहीं होती तब तक वस्तु में 
सरसता नहीं आती । वस्तु में सरसता लाने की दृष्टि से भी स्पष्ट वर्णन 
आवद्यक है। जेसे किसी की म्च्छा-नियवारण हेतु मंत्रपाठ, शीतल सन्निधापन 
द्वारा तापापनोदन एवं अमृत पान वांछित होता है, वेसे ही इन कृष्णानु रागी 
कृष्ण प्रेमोन्‍्मादिनी गोपिकाओं को मुच्छा-निवारण के लिए सच्चिदानन्दधन 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण का स्वरूप दर्शन, एवं उनकी मधुरा वाणी श्रवण अनिवाय 
है । मोह का, जो मावा का ही रूपान्तर है, एकमात्र निवतंक श्रीकृष्ण ही 
हैं। भगवान्‌ की मधुरा वाणी ज्ञानदानी है, ज्ञान से मोह की निवृत्ति स्वाभा- 
विक है, भगवत्‌-दर्शन से ही जीव की मृरर्छा, मोह-निवृत्ति सम्भव है । 

वबल्गु धाक्यया, वल्गनि सनोहुराणि वाक्यानि यस्याम्‌ तथा मनोहर वाक्य 
से युक्त मपरा त्राणी ही मवुरगिरा वल्गुवाक्या' है। “अथंस्य प्रियत्वादिना 
जिस वाणी का अर्थ प्रिय हो, शब्द सुन्दर हो, वर्ण-बन्ध सुसंगत हो तथा उत्तम 
स्वर हो वह मधुरा गिरा वल्गु वाक्‍्या है। 

तथा कवितया किवा कि वा वनितया तथा । 


पद-विन्यासमात्रेण न ययापहुतं भनः अर्थात्‌ उस कविता अथवा वनिता 
से क्या प्रयोजन जो पद-विन्यास मात्र से मन को आकर्षित नहीं कर लेती । 

बुध सनोज्ञया' ब्रुधानां-विदग्धानां सनोकज्षय्रा' आर्थात्‌ जो उस वाणी 
से विदग्ध है : तात्पयं कि रसिकों की वाणी को समझने वाले .बहुत से परम 
चतुर बुद्धिमान हैं परस्तु ब्रजसीमंतिनी जनों की वाणी को समझने में एकमात्र 
विदाध-चूड़ामणि, भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही समर्थ हैं। मदनमोहन, श्यामसुन्द्र, 
श्जेन्द्रनन्दन की सुमधुर वाणी का अंथ॑ एकमात्र श्री रासेश्वरी, नित्य-निकुज्णे 
व्वरी राधारानो ही जानती हैं। वह अर्थ स्व-साधारणगम्य नहीं । .एतावता, 
बुध-मनोज्ञया' बुध-विदग्ध के लिए ही वह वाणी भनोज्ञा है, बुध के मन को 
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आकर्षित करने वाली है। कवि विधाता से प्रार्थना करता है, अरसिकेष 
कवित्व निवेदन शिरसि मा लिख मा लिख भा लिख! हे प्रभो ! मेरे भाल में 
तू और जो भो दुस्सह दुर्भाग्य लिख दे परन्तु अरसिक के सम्मुख अपनी कविता 
को निवेदन करना न लिखना, न लिखना, न लिखना । 

“बघ मनोज्ञया' उक्ति का अकारच्छेद से अब॒धानामपि मनोज्ञया” ऐसा अर्थ 
भी सम्भव है। तात्पर्य कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण की वाणी ऐसी मनोज्ञा है कि 
अबुध, अपंडित, मोह-ग्रस्त प्राणी के मन को भी आकर्षित कर लेती है, फिर 
“किसम्ुत पण्डितानां' पण्डितों के मन को आकर्षित कर लेना तो स्वाभाविक 
हो है। अथवा बुधाताम्‌ ज्ञानिनाम्‌ अपि मनोज्ञया' ऐसा अथं भी सम्भव है। 
यह मचुर वाणी शुष्क-हृदय ज्ञानियों को भी आकर्षित कर लेती है। “स्व 
निविशेष परम्‌ ब्रह्म न तदतिरिक्तं किचित्‌ दृश्यजानं मिथ्याभुतम्‌ एतादुझं 
हृदय येषां तेषा मप्या कर्षणम्‌कि मु वक्‍्तव्यम्‌ भक्तानाम्‌” श्रीकृष्ण की मंगलमयी 
मधुर वाणी अद्व त ज्ञानियों के शुष्क हृदय को भो बरबस आकष्ति कर लेती 
है तब फिर भक्त-हृदप्र के आकर्षण की तो बात ही क्‍या है ? 

बहापी्ड नटवर वु: कर्णघो: कणिकारं' (श्री० भा० १०२१।५) भगवत्‌- 
सम्बन्धिनी वाणी कथंचित्‌ सनकादि, शुकादि मह्षिगणों के कानों में पड़ी और 
उनके चंचल मन स्वतः उस ओर आकर्षित हो गए; मह॒षिगण भगवत्‌-चरणा- 
नुरागी बन गए। 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण के विरहजन्य दुस्सह तीब्रताप से संतप्त हो मूर्च्छा को 
प्राप्त इन ब्रजसीमन्तनी-जनों की मूर्च्छा-निवृत्ति में उनके परम-प्रेमास्पद, श्रीकृष्ण 
की वल्गुवाक्य मधुरा गिरा ही मूल मंत्र है । 

'कठोरा भव वा मृद्दो प्राणात्वयमसि राधिके / हे राधिके | तुम कठोर हो 
जावो अथवा परम मृदु हमारी प्राणेश्वरी तो तुम्ही हो आदि बचनों से श्याम- 
सुन्दर ब्रजेन्द्र नन्दन अपनी हृदयेश्वरी, राजराजेश्वरी, नित्यनिकुज्जेश्वरी 
भगवती राधा-रानी को सम्बोधन करते हुए जो मधुर-विन्यास करते हैं वही 
उनकी मूर्च्छा-भंग करने वाले दिव्य मंत्र 'मधुरया गिरा वल्गु वाक्यया! हैं । 

'पुष्करेक्षण पुष्करवत्‌ ईक्षणे नेत्रे यस्य तत्संबद्धों हे पुष्करेक्षण' पुष्कर- 
कमल तुल्य मनोरम ईक्षण है जिनके वह पृष्करेक्षण। तीक्र-ताप-निवृत्ति के लिए 
मंत्र-प्रयोग के साथ ही साथ शीतोपचार भी अनिवाय॑ है अतः गोपाजनाएँ 
आकांक्षा कर रही हैं कि हे पुष्करेक्षण ! 'मधुरपा गिरा वल्गुवाक्यया' रूप मंत्र- 
प्रयोग के साथ हो साथ अपने कमल तुल्य नयनों से स॒स्‍्नेह, सरस, स्निग्ध सुस्मित 
अवलोकन द्वारा हमारे तीव्रताप का अपनोदन करें. क्योंकि तापापनोदन होने 
पर ही मूर्छा भंग हो सकती है । 


शोपो-गा।१--८ २१७ 


अधर सोधुनाईष्प्पायस्व नः हें पुष्करेक्षण ! आपके मंगलमय अधर में 
जो सोधु-अमृत है उससे हमारा आप्यायन करें; अन्त्य-दशा, मरणासन्‍्न अवस्था 
को प्राप्त हमको अपने अधर सुधारस द्वारा आश्वासन दें । 

है वोर ! आत॑ प्राणी की आति का हनन करना ही सर्वोत्कृष्ट शौय॑ है। 
आप कतुमकतुमन्यथा कतुंघ्‌ समथ॑ हैं, पूर्णतः सामथ्य॑वान्‌ हैं; आयकी वाणी में 
अद्भुत चमत्कार है। आपको सुमधुर अधर सुधा यद्यपि अत्यन्त अदेय, दुर्लभ 
है तथापि आप दयावीर, दानवीर हैं अठः इस अत्यन्त अदेय अधर-सुधा दान से 
हम मरणासन्न ब्रज-वनिताओं की आति का अयनोदन करें । 

स्दागतं वो सहा भागाः प्रियं कि करव/णि वः” (श्रीम० भा० १०२९।१८) हे 
महाभागाओं तुम्हारा स्वागत है! में तुम्हारा कौन प्रिय करूँ ? जेसे आपके 
मुखचन्द्र से नःसुत मधर, मतोहर तथा श्रेष्ठ विन्यास-युक्त वचनामृत हमारे 
कर्णयुटों को परमानन्द-प्रदान करते हुए हमारे हृदय में प्रत्रिष्ट कर गया फलत: 
हमारे हृदय में भी परमानन्द-रस-समुद्र से आप्लावित हो उठे। अब आपके 
अन्तर्धान हो जाने पर आपके विप्रयोग-जन्य तोब्र-ताप के कारण उस 'मधुरया 
गिरा वल्गुवाक्यवा के स्मरण से भीषण उद्दंग होता है और हम मूर्च्छा को 
प्राप्त हो जाती हैं । 

“विधिकरीरिपा: विधि अर्थात्‌ आज्ञा, आदेश; विधानं विधि: अयॉत्‌, 
आज्ञा का पालन करने वाली “विधिकरीरिमा:' आज्ञा का पालन करने वाली 
किकरी दासी ब्रजाज्भताएँ कह रही हैं, हे १स्करेक्षण ! हम आपकी 'विधिकरी- 
रिमाः आज्ञा का पालन करने वाली दासी हैं अतः दया की पात्र हैं। हम 
किकरो जतों का प्रागरक्षार्य, व्यामोह-निनृत्ति हेतु अदेय-दान में भी आपको 
संक्रोच उचित नहीं है क्योंकि आपकी 'मधुरया गिशाविधिकर्य: संजाता: अमृत 
से अधिक मधुर, मनोहर वाणों के वशीभूत हो हम आपकी किकरी हो गई हैं। 
मधुसूदन सरस्वती कहते हैं :-- 

अह्तवोर्थ।पथिकेरुपास्थाः स्वाराज्पसहासनलब्धदोक्षा: । 
गठन केतापि क्‍ये॑ हठेत दासोकृता गोपवधुविटेन ४४ 

अर्थात्‌ गोपबंधुओं का विट ही वह शठ है जिसने अद्वेत वीथी के आचाये, 
स्वाराज्य सिंहासन में दीक्षा प्राप्त हमें बलातु अपना दास बना लिया है। 
परमहंसं, परिन्राजकाचायं, मनोन्‍द्र की ही जब ऐसी परिस्थिति है तो इन प्रेम- 
मार्ग की आवार्था गोपाड्भतवाजनों को सत्र ति स्वभावतः अकल्पनीय है । 


भगवन्‌ की अनन्तानन्त, अचित्य दिव्य शक्तियाँ ही गोपाज्डनाओों के रूप 
में प्रकट हुईं; परा प्रकृति को योव रूयरा अवंवानन्त शक्तियाँ ही मूर्तिम ती होकर 


९० गोपी-गीत 


गोपाज्ना रूप में सर्वेश्वर, सवंशक्तिमान्‌, परात्पर, प्रभु श्रीकृष्णचन्द्र की सेवा 
में उपस्थित हैं । 
अणिमादेमंहिमशिरजाद्यभि विभूतिभिः। 
चतुविशतिभिस्तत्वे: परीता महदादिभिः ७५२॥ 
कालस्वभावसंस्का रका मकसगुणादिभिः । 
स्वमहिध्वस्तमहिभि. मंतिमद्भिरुपा सिताः ॥५३४ 


(श्रीम ० भा० १०।१३।५२-५३) 


अर्थात्‌, प्रत्येक गोपबालक एवं प्रत्येक गाय एवं बछड़े में ब्रह्मा ने शंख, चक्र, 
गदा, पद्मधारी, तेजोमय दिव्य चतुभूंज श्रीमननारायण साक्षात्‌ विष्णुरूप का 
ही दर्शन किया प्रत्येक ब्रह्माण्ड में चौबीस तत्व होते हैं। प्रकृति तत्व, महत्‌ 
तत्व, अहूं तत्व, पंचतन्मात्राएँ एवं षोडश विकार ही चौबीस तत्व हैं। प्रति 
ब्रह्माण्ड की प्रकृति भिन्‍न-भिन्‍न है। “अष्टावरण भेद करि जहूँ रूगि गति रहो 
मोरि |” अग्निरूया, अग्निकुमार रूपा, अनादि, अपौरुषेय मंत्र ब्राह्मण की 
अधिष्ठात्री महाशक्तियाँ, देवाज्भनाएँ, दण्डकारण्यवासी मुनोन्द्र, ऋषिगण तथा 
जनकपुर की दिव्यातिदिव्य ललनाएँ जो राधवेन्द्र रामचन्द्र के रूप पर मोहित 
हुई थीं वे सब भगवान्‌ की “मधुरया गिरा वल्गु वाक्ययथा' वशीभूत हो भगवत्‌- 
किकरी बनने को इच्छा से गोपाज्भना रूप में आविर्भेत हैं। कोटि-कोर्टि 
ब्रह्माण्ड नायिका अखिलेश्वरी, भगवतो श्री लक्ष्मी भी श्री भगवत्‌ किकरी 
बनने की इच्छा रखती हैं । 


गोपाड्भनाएँ कह रही हैं, हे सखे ! अब आप आकर अपने विप्रयोग-जन्य 
तीब्र-ताप से संतप्त अपनी प्रेयसी जनों की मूर्च्छा को प्रत्यक्ष देखें |--इमा, इद' 
का प्रयोग मूर्च्छा की प्रत्यक्षता को व्यक्त कर रही है। हे सखे ! अपनी प्रेयसी- 
जनों की इस मूर्च्छा को देखने मे ही आपका पुष्करेक्षणत्व सफल होगा । 


पुष्करं, हृदयकमल तस्मिन्‌ ईक्षणं यस्य' जिसका हृदय कमल में ही दर्शन 
होता है वही पुष्करेक्षण है। 'न बहुवक्तव्यं भवतां पुरतः हे नाथ । सर्वान्तर- 
यामी सर्वाधिष्ठान आप से क्‍या बात छिपी है अतः आपके लिये बहुत कहने की 
आवश्यकता ही नहीं । 

निर्मल हृदयसे उपयुक्त सम्पूर्ण युक्तियों का यथार्थ-ज्ञात अनुभूत हो 
सकता है ।' 

“क्रिया सर्वापिसेवात्र परं कार्यों न विद्यते! अर्थात्‌ क्रिया लोकिंकवतु 
ही है तदपि लौकिक वासना से रहित है। 


भोपी-गीत-*८ २१९ 


का्िहि नारि पियारि जिमि लोशिहि प्रिय जिसि दाम । 
तिमि रघनाथ निरंतर प्रिय लागहु मोहि राम ४ 
ह ( मानस, उत्तर १३० ) 
विष्णुपुराण की उतक्रित है :-- 
था प्रोतिरविवेकानां विषयेष्वनपायिनो । 
त्वामनुस्मरतः सामेहदयान्मापसपंतु ॥१९०७ 
( विष्णुपुराण १(२० ) 


ये कथन छौकिक विषयों में स्वाभाविक अनुराग के द्योतक हैं। इनका तात्पय॑ 
यही है कि जेसा अनुराग अविवेकी प्राणी को लछौकिक विषयों में होता है वेसा 
ही, स्वाभाविक अनुराग भगवत्‌ चरणारबिन्दों में हो जाय तो प्राणी का अशेष 
कल्याण हो जाता है । इरा दृष्टिकोण से विचार करने पर ही उपयुक्त उक्तियाँ 
युक्तिसंगत अनुभव हो सकती हैं । 

मधुरया गिरा वल्गु-वाक्यया । 

बुधमनोज्ञया वोर पुद्यतोीः ४ 


आप की इस मधुर वाणी, अर्थ-रूप वाणी से बुध, आस्तिक जन भी मोह को 
प्राप्त होते हैं । 
अक्षय हुवे सुकृतं चातुर्मास्पणभाजिनों भवति 
( शतपथ ब्राह्मण २/६/३१ ॥ 
चातुर्मास्यगाजी का सुख अक्षय होता है। अपाम सोमममुता अभूमा ( ऋ० 
सं० ८/४८/३ ) हम सोम-पान द्वारा अमर हो गये आदि अथंवाद रूपी वाणी 
ही मधुर ण। गिरा वल्गु वाक्‍्यया है । 
धामिमां पुष्पितां वात प्रवदन्त्यविषश्चितः । 
वेदबाद रताः पार्थ वान्यदस्तीति वादिनः ४ 
( श्रीम० भ० गी० २/४२ ) 
अर्थात्‌, अना'द, अपौरुषेय, मंत्र-ब्रह्मणात्मक वेद की पुष्पवत्‌ बहुशोभायमाना 
वाणी ही भगवान्‌ की 'मधुरया गिरा बल्गु वाव्यया' है। “म्रधुवत्‌ स्वर्गातिफर्ल 
तत्र प्रलोभवं च्‌ राति' स्वर्गादिफल अत्यन्त मनोहर हैं; इस मनोहर फल के प्रति 
आकषंण करने वाली 'वल्गुनि मनोहराणि वाक्यानि यस्यां' जिसकी वाणी 'बुष 
मनोज्ञयां' बुध, लोकिक-पारलौकिक व्यवहार में दक्ष आस्तिक विद्वतृ-समाज 
को स्वर्गादि मधुर फल में आकर्षित कर लेती है । सांसारिक अनाचार-दुराचार 
से निवुत्त होकर वेद-विहित सदाचार में लगना विवेकी के लिए ही सम्भव है।. 


२२० गोपी-गीत 


किन्तु यह भी सम्पूर्ण लोकेषणा, पृत्रेषणा, वित्तेषणा से विनिर्मुक्ति रूप उज्च 
उन्नति से कुछ निम्न श्रेणी की ही स्थिति है। अतः गोपाड़नाजन कह रही 
हैं कि हे से ! आपकी इस अथ॑वाद रूपा मनोहर वाणी से मोहित होने वाले 
विद्वत्‌ आस्तिक जनों को अधरसोीधुना प्यायस्व नः । अधरे वेदान्ते सीधु-सीधुरूप॑ 
ब्रह्मज्ञान' ब्रह्मत्ान द्वारा आइवस्त करें। भगवत्-साक्षात्कार ही मानव-जीवन 
का परम लक्ष्य है अत: केवल अथवाद वाकक्‍यों द्वारा कमंकाण्ड में निरत रहना 
ही बंधुजनों के लिए मोह-मू््छावत्‌ है। जैसे सुन्दरातिसुन्दर, ऐश्वयंसुख पूर्ण 
नोका नदी को पार कर गन्तव्य-स्थान तक पहुँचने का माध्यम-मात्र है, वसे ही 
वेद-विहित, कर्म-काण्ड रूपी नौका से भी पाशविक कम ज्ञान रूपी मृत्यु को पार 
कर “विद्यवाषघ्ृत मश्नुते” भगवत्‌-तत्व-विज्ञान, भगवत्‌-भक्त के द्वारा ऊध्वंभाव 
को प्राप्त होना ही अंतिम लक्ष्य है । 


गोपाज्नाएँ कह रही हैं, हे सख्वे ! आपकी इस सस्मित, स्निग्ध सावछोकन, 
अमृतवर्षिणी वाणी के श्रवण से ही मोहित होकर प्राणी देह-गेह आदि सवंविध 
राग-विस्मृत हो जाता है; इतर राग विस्प्रारणं नणां' ज्ञान, ध्यान द्वारा अनेका- 
नेक प्रयास करते रहने पर भी विद्व-स्मृति प्रेत की तरह सदेव प्राणी के सिर 
पर सवार रहती है परन्तु भगवान्‌ की मंगलमयी अमृत-वर्षिणी कथा-सुधा के 
पान में जिन का चित्त एक क्षण के लिए भी लग गया उनको सम्पूर्ण इतर राग 
नीरस लगने लगते हैं। श्रीमद्‌ भगवत्‌गीता में भगवत्‌-वाक्य है :-- 
मां हि पाये व्यपाश्रित्य येडईपि स्थुः्पापयोनय: | 
स्त्रियों वेश्यास्तथा शुद्रास्तेषषि यान्ति परां गतिम्‌ ७! 
( श्री० भ० गी० ९/र२ ) 
अर्थात्‌, हे पार्थ ! मेरी शरण ग्रहण करने पर स्त्री, शूद्र, तथा अनेकानेक पाप 
योनि प्राणी भी मुझ परात्पर, परब्रह्म को प्राप्त हो जाते हैं । 


'सर्वंधर्मान्‌ परित्यज्य मामेक॑ शरणं ब्रज । 
अहं त्वा स्वंपापेभ्यों सोक्षयिष्पासि सा शुच्ः ४ 
( श्री० भ० गी० १८/६६ ) 
अर्थात्‌, सम्पूर्ण कमं-काण्ड का परित्याग कर एकमात्र मेरे ही शरणागत 
हो जाओ; तुम द्विविधा में न फँसो, में तुमको निश्चय ही मोक्ष दूँगा। ऐसी 
उक्तियाँ ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण के 'बल्गु वाक्य में हैं । इन्हीं 'मधुरया गिरा वल्गु 
चाक्‍्यया' के श्रवण से सम्पूर्ण लौकिक राग, धन-धान्य, पुत्र-पौत्रादि विविध 
ऐश्वयं से अनायास ही वेराग्य हो जाता है । 
मुग्धा गोपाड्भरनाएँ 'मधुरया गिरा वल्गु वाक्यया', जेसी उक्ति से भगवान्‌ 
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श्रीकृष्ण की निन्‍दा कर रही हैं; यह नन्दा भी प्रकारान्तर से स्तुति ही है। 
“दतुचरितलो लाकणं-पीयुष. विपुट्सकृद्दनविधृतद्वन्द्रधर्मा विनष्टा:। 
सपदि गहकुदुप्ब दीनमुत्सज्य दीना बहव इह त्रिहुज्भा भिक्षुचर्यां चरन्ति ॥ 

( श्लरी० भा० १०/४७|१८ ) 

गोपाड्ुनाएँ परस्पर कह रही हैं, हे सल्ली ! जिसने भी इस मदनमोहन 

व्यामसुन्दर की कर्ण-पीयूष दिपुट अनुचरित लीलाओं को सुना उसके ही 

दन्द्रधमं, गृहस्थ-धर्मं प्रकम्पित हो जाते हैं; वह विरक्‍त होकर विनष्ट हो 

जाता है। 

'एतेभ्योभुतेम्यो: समुत्या तान्येव(नु विनश्यति । न प्रेत्यसंज्ञास्ति! ( बु० उ०, 
४/५/१३ ) देहेन्द्रियादि रूप में परिणत भूतों से व्यत्थित होकर उसके विनाश 
के साथ विनष्ट हो जाता है । जेसे, समुद्र में डाले गये सैन्धव-खिल्य की उपाधि- 
नाश के साथ ही साथ उसके पृथक अस्तित्व का भी विनाश हो जाता है वेसे 
ही, तत्व-साक्षात्कार से काल्पनिक जीव-भाव भी विनष्ट हो जाता है। जिसके 
देहेन्द्रियादि रुपेण परिणत भूतों से तादात्म्याभिमान्‌ का अन्त हो गया, जिसके 
काल्पनिक जीव-भाव का विनाश हो गया वही “विधृतद्न्द्रधर्मा विनष्टा: 
विरक्‍्त होकर विनष्ट हो जाता है और *सपदिगहकुदुम्बं दोनमुत्यज्य 
दोना:, मातापितरो रुदन्तो संतो परिहाय स्वथमषि दीताः बहुवइव विहुंगा 
भिक्षुचर्याम्‌ चरन्ति' वह विनष्ट पुत्र रोते हुए माता-पिता को छोड़ कर स्वयं 
भी दीन होकर जीवन-यापन के लिये भिक्षु वृज्ति को स्वीकार कर बिहुंग की 
भाँति इतस्ततः भटकता रहता है। “बिहंगा-हंसा' हंसवत्‌ नीर-क्षीर का विवेचक; 
आत्मा-अनात्मा, हेय-उपादेय का विश्लेषण करने दाले योगीन्द्र, मुनीन्द्र भगवत्‌ 
कथामृत-पान से उस्मत्त भगवत्‌-भक्त विरक्‍्त होकर भिक्षुच॒योपलक्षित आश्रम 
को धारण कर लेते हैं। यह चमत्कार भगवान्‌ की 'भधुरया गिरा वल्गु वाक्यया' 
काहोह। 

गोपाड्रनाएँ कह रही हैं, हे सत्रे | आपकी इस वाणी के प्रभाव से देह-गेह 
अनुसंधान-शूल्य होकर निरन्तर आपकी ही आराधना में संलग्न भगततु-भक्त 
भी 'मुहास्ति' मोह को प्राप्त हो जाते हैं। आपके जलरूहानन पुष्करेक्षण एवं 
अधर सीधु ही उनके आकष॑ण का केन्द्र है। 'अधतु म्‌ हतुंम्‌ अशक्यं णत्‌ सोधु 
तत्‌ अधरसोधु” श्यामसुन्दर मदन मोहन के अधरों का सीधु, अमृत जो धर्तुम 
अशक्य है, निवारण के लिए अनिवायं है, स्वयं ही अभिज्यक्त हो हमारा आप्या- 
यन करे । क्‍ 

हें सखे.! स्तागतंवों महाभागाः' जेसी छल-छग्म युक्त प्रतारणा पूर्ण वाणी, 
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मनोहरा वाणी से मुग्ध होक र देह-गेह से विरक्‍्त होकर हम यहाँ चली आई हैं । 
“मधुरया गिरा वल्गु वाक्यया न तु वज्ञवत्‌ कठोरया प्रतियात ततो गहान्‌ । 
( श्री० भा० १०/२९५(२७ ) पतिः स्त्रीभिनंहातव्यो लोकेप्सुभिरपातकी । ( श्री० 
भा० १०/२९/२५ ) इत्यादिखू्पया अर्थात्‌ लोकेप्सु नारी को अपने पति का 
अतिलंघन नहीं करना चाहिए अतः तुम अपने-अपने घरों को लौट जाओ ऐसी 
कठोर वाणी न कह कर अपनी मधुर वाणी से हमें आइ्वासन दें । अपने पुष्क- 
रेक्षण से, शीतल-अमल-कमल-दल तुज्य विशाल नेत्रों से निहार कर हमारे ताप 
का शमन करें तथा अपने अधर-सीधु से हमारे संताप का उपशमन करें। 


हे श्याम सुन्दर ! हम आपकी विधिकरी, किकरी, दासी हैं, अतः: निजानु- 
ग्रहवशात्‌ हमारी याचना को पूर्ति करें; 'मधुरया गिरा वल्गु वाक्थया द्वारा 
हृदयाह्वादन, अमल-कमल-दल-तुल्य विशालाक्षों द्वारा निहार कर हृत्ताप 
उपदमन एवं अधर-सीधु दान द्वारा हमारी मूर्च्छा का अपनयन ही हमारी 
याच्आ है । 


हे सखे ! आपकी इस मधुरया गिरा वल्गुवाक्य, पुष्करेक्षण एवं अधर-सीधु 
के प्रतिदान में हम सवंथा असमर्थ हैं अत: हम आपकी दासी, विधि करोरिमा 
बन जाती हैं । हम अपने अन्तःकरण अन्तरात्मा को जन्म-जन्मान्तर युग-युगान्तर 
कल्प-कल्पान्तर पयंन्‍त आपके श्री चरणों में अपित करतो हैं। इतने पर भी 
तो आप के अनुग्रह से हम उऋण नहीं हो सकेंगी । हे सखे ! आप दानवीर हैं। 
प्रत्यपकार निरपेक्ष हैं अतः सद्वेद्य के तुल्य आपही हम पर अनुग्रह करें। 

मानिनी नायिकाएँ 'मधुरया गिरा वल्गु वाक्यया, पृष्करेक्षण एवं अधर सोधुना 
प्यायस्वन:” जेसी उक्तियों द्वारा अपने प्रति भगवान्‌ श्रीकृष्ण की आतुरता की 
ही कल्पना करती हैं। वे कहती हैं, हे श्याम-सुन्दर ! यद्यपि आपने हमारा 
अपकार ही किया है तथापि हम तो आपका उपकार ही करेंगी क्योंकि अपकार- 
कर्ता का भी उपकार करना ही सज्जनों का कत॑व्य है । 


'कठोरा भव वा मृद्दी प्राणीस्त्वमति राधिके। 
गतिर्नान्‍्या चकोरस्यथ चन्द्रलेखां बिना यथा ४ 


अर्थात्‌; हे राधिके ! तुम कठोर हो जाओ अथवा मुदु ही रहो, तुम ही मेरी प्राण 
हो; जेसे चकोर की चन्द्र से अन्य और कोई गति नहीं, वेसे ही, मेरी भी तुम्हारे 
सिवा अन्य कोई गति नहीं है। इमशान-भूमि की राख धारण करने वाले 
तरुणेन्दु शेखर भगवान्‌ शंकर कदाचित्‌ मेरी देह की राख को भी अपने छलाट 
पर लगा लें तो प्रियतम सम्मिलन हो जावेगा यही अग्निभक्षी चकोर पक्षी की 
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एकमात्र आकांक्ष है। इसी तरह राधे ! तुम ही मेरी एकमात्र ग ति हो ऐसी 
आपकी वाणी प्रतारणा-पूर्ण, छल-छद्य-युक्त ही थी, अन्यथा आप तिरोहित 
होकर हमको अपने विप्रयोग-जन्य तीब्र-ताप से विदग्ध नहीं करते। “बुध 
मनोज्ञया छुह्मती बुध हृदय को भी आकर्षित कर लेने वाली इस मनोहरा 
वाणी से म॒ग्ध हो जाने के फल स्वरूप ही आज हम विदग्ध, संतप्त हो मूर्च्छा की 
अन्त्यदशा को प्राप्त हो रही हैं । एतावता, हे सखे ! तुमने हमारा अपकार ही 
किया परव्तु हम तो सदा ही तुम्हारा शुभ चाहती हैं; अतः आत्मानं आप्याय- 
यस्व अधर-सोधुना” आओ, हमारे अधर-सुधा-रस से अपना उपोद्दलन करो । 
अधरं अवरं सिध्वयि यस्मात्‌र हमारी इस अधर-सुथा से अमृत भी निन्ृष्ट 
है । है से ! आय वीर हैं; आपकी भृक्रुटियाँ ही आपका धनुष एवं ईक्षण हो 
आपका बाण है; अतः आप भयभीत न हों प्रत्यक्ष हो जावें और हमारे “अधरं 
अवरं सोध यप्मात्तेन अधर सीधुना5प्प्पाययस्व न साथ ही आप उन 
“विधिकरोरिम/” मुग्धा नाथिकाओं का जो आपकी किकरी हैं आप्यायन 
भी करें। 
उक्त उक्तियों का निवृत्ति-पक्षीय अथं हैं; परात्पर परब्रह्म ही वेदों का 
महातात्पय॑ हैं | क्म- काण्ड एवं उपासना परक श्रतियों का अवान्तर तात्पय॑ 
न होते हुए भी महातात्पय॑ परत्रह्म में ही है अतः वेद-ऋचाएँ गोपाजभ ना रूप 
से मतिमती ही भगवत्-स्तुति कर रहो हैं :-हे सर्वाधिष्ठान ! सर्वेश्वर ! 
गेलादिग्रहं धृध्वा! छीला-विग्रह धारण कर अपनी अमृत-वर्षिणी थाणी 
“मधुरया गिरा वल्गु वाक्यया' द्वारा 'भतिरूपा अस्मान्‌ आप्याययस्व” हम श्रुति 
छूपाओं का आप्यायन करें। वाणी द्वारा उद्भाषित नानाविध ककंश तकों का 
अपनोदन एवं उनके प्रामाण्य को सुव्यवस्थापित करना ही श्रुतियों का आप्यायन 
करना है। “ईशावास्यमिदं सर्व', तिमेव विदित्वा$तिमृत्युमेति नान्‍्यः पंथा 
विद्यतेष्यनाय ४ इत्यादद श्रुतियाँ बताती हैं कि सर्वाधिष्ठान; सर्वेश्वर, सर्वान्त- 
यामी, स्वप्राणिपरम-प्रेमास्पद, स्वंंभजनीय, श्व॑ं-प्राथंनीय भगवान्‌ का 
साक्षात्कार ही प्राणी का परम पुरुषार्थ है, सार है। वादी-जत अपने तर्की द्वारा 
इन श्रुतियों का अन्यथा अथ॑ कर देते हैं। भीमांसक-जनों के मतानुसार विधि- 
शेपत्वेन श्तियों में अधंधाद दचन, उपासना विधि एवं विधि के अंगोपांग रूप 
का ही वर्णन है। सम्यक कमेकाण्ड के लिए ही सम्पूर्ण विधि का सांगोपांग 
वर्णन अनिवाय॑तः अपेक्षित है। देवता एवं द्रव्य ही कर्मकाण्ड के आधार हैं 
अतः कमंदाण्ड में ही वेदान्त स्वंधा गंताथ हैं। वेदान्त का स्वप्राधान्येन 
परात्पर परब्रह्म परमात्मा में कोई तात्पग॑ नहीं है । वेदान्त तो कम-विधि शेष 
कर्ता का हो प्रतिपादंन कर उपक्षीण हैं; देवता-स्जरूप का प्रतिपादन करने में 
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ही वेदान्त की साथंकता है; वेदान्त के द्वारा कमम-शेष-भूत देवता का ही प्रति- 
पादन किया जाता है; जो विविध ककंश तक॑ मीमांसकों द्वारा उपस्थित किए 
जाते हैं। उनके अपनोदन के लिये आप लीला-विग्रह धारण करें। परात्पर 
परमात्मा के लीला विग्रह सर्वेश्वर भगवान्‌ श्रीकृष्ण परमानन्द कन्द ने ही 
गीता' द्वारा उन॑ ककेश तर्कों का अपनोदन किया और वेदान्त तात्पयं को 
सुस्पष्टतः व्यक्त किया । 


वेदाः श्रीकृष्ण वाक्यानिः भगवान्‌ श्रीकृष्ण के वाक्य ही वेद हैं। वेद परम 
प्रमाण है, धर्म एवं ब्रह्म-स्वरूप निर्णय में वेदों का अनपेक्ष प्रामाण्य है। श्रीमद्‌- 
भगदगीता, बादरायणस्सृत्र, ब्रह्म-सूत्र आदि सम्पूर्ण ग्रन्थ वेदार्थ को ही सुव्यव- 
स्थापित करते हैं। सम्पूर्ण ग्रन्थों का सार, श्री व्यासजी की समाधि-भाषा, 
“श्रीमद्भागवत्‌' में परात्पर प्रभु भगवान्‌ श्रीकृष्ण का साक्षात्कार है। देवषि 
नार« व्यास जी से कह रहे हैं 'समाधितानुस्मर तद्विचेष्टितम्‌ ४ | श्री० भा० 
१/५/१३ ) अर्थात्‌ समाधि के द्वारा सर्वेश्वर भगवान्‌ श्रीकृष्ण की विभिन्न चेष्टाओं 
का साक्षात्कार कर उनको लिखो । भगवान्‌ व्यास ने समाधि अवस्था में परात्पर 
प्रभु के लीला-विग्रह भगवान्‌ श्रीकृष्ण की अनेकानेक लीलाएँ एवं लीला-परिकरों 
के हसित, भाषित, इंगित, चेष्टित, दृष्ट त्याग आदि सम्पूर्ण व्यापारों का तथा 
जीव, भक्ति, मुक्ति के स्वरूप का अपरोक्षतः साक्षात्कार कर उनको तद्वत्‌ 
'श्रीमद्भागवत्‌' में उतार दिया; अतः 'श्रोमद्भागवत्‌” प्रमाण चतुष्टय के अन्तगत 
मान्य है। एतावता, गोपाज्डनोपलक्षित शुतियाँ प्रार्थना करती हैं, है प्रभो ! 
आप लीला विग्रह धारण कर, प्रत्यक्ष होकर अपनी “मधुरया गिरा वल्गु वाक्यया' 
“श्रीमद्भगवद्गीता' द्वारा उपनिषद्थे का प्रतिपादन करे । 


'सर्वोपनिषदों गावो दोग्धा गोपालनन्दनः ४ 
धपार्थोवत्स: सुधीर्भोक्ता दुग्ध गोतामुतं मह॒त्‌ ४' 


अर्थात्‌ उपनिषद्‌ रूप गायों के दूध को दूहने वाला गोपाल नन्‍्दन ही आभीर 
ननन्‍्दन है। 'वेदलक्षणा गाः पालयन्ति इति गोपाला: वेद रूप गाय को पालने 
वाला ही गोपाल है। ब्रज रूप गोष्ठ में उपनिषद्‌ रूप गौओं का नियंत्रण करने 
बाला, गौओं को चराने वाला, पालन-कर्ता ही गोपाल है। गोपाल: स एव- 
नन्‍्दन, ननन्‍्दयति इति नन्दनः; सम्पूर्ण बिदवं नन्दयति' अपने आनन्द युधा-सिन्धु 
के एक कण मात्र से जो सम्पूर्ण विद्व को आनन्द प्रदान करता है वही नन्दन है ! 


वेद-ऋचाओं की अधिष्ठात्री-शक्तियाँ ही ब्रजधाम की परम सौभाग्यशालिनी 
गो रूपा है। 


गोपी-गीत-८ २२५ 


'गावदच कृष्ण मुखनिगंत वेणुगीत पीयूषमुत्तमितकर्णपुटे: पिबन्त्यः । 
शाया: स्मुतस्तनपथः कव॒ला: एस तस्थु गोबिन्दसात्मनि दृशाश्र्‌ कलाः स्पृवन्त्य: ४ 
( श्रीम० भा० १०/२१/१३ ) 


अर्थात्‌, भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र ने अपने मुखचन्द्र पर वेण को धारण कर उसके 
छिद्ठों को अपने अधरामृत से परिपूरित किया । यह भगवताधरामृत ही वेणुगीत- 
पीयूष रूप से त्रजधाम में अचवरत रूपेण प्रवाहित हुआ; ब्रजधाम की गायों ने 
अपने उछवंसित कर्णंपुटों से इसे पान किया । इस अधरामृत को पान कर गायें 
इत रराग-विस्मृत ही अपने शावकों को दुग्ध-पान कराना भी भूल गई; वे शावक- 
गण भी मुंह में पहुँचे हुए दुग्ध-कवल को गले में उतार लेना भूल गए और वह 
दुग्श भूमि पर गिरने लगा; अतः वुन्दावन-धाम की भूमि बव्वेत-द्वीप तुल्य शोभाय- 
मान हुई । 


सांगोपांग अनेक शाखोपहित वेद ही ब्रजधामर के द्रुम हैं। माध्यंदिनी, 
कौथुय तैत्तिरीण आदि अनेक शाखाएं ही इस द्वुप की विभिन्‍न शाखाएँ हैं : 
उपनिषद्‌ ही पल्‍लव है, परमहंस परिकब्राजक ही इस वेद-द्र म पर बठने वाले 
पक्षी है । 


ज्ञान द्वारा यह मान लेने पर भी कि श्रृतियाँ अनन्त, अखण्ड, निविकार 
परबह्म का ही प्रतिपादन करती हैं, परात्पर परनब्रह्म का प्रबोध सम्भव नहीं; 
अतः वेदों में अनुष्ठापकत्व लक्षण अप्रामाण्य की संभावना हो जाती है; एतावता 
श्रुतियाँ प्राशना करती हैं कि हमारे प्रामाण्य-हेतु आप मंगलमय श्रोविग्रह 
धारण कर सथगुण, साकार, सच्चिदानन्द धनरूए में प्रकट हों । आपके प्राकटय 
से आपकी वाणी पे ही हमारी सुरक्षारूप प्रामाण्य-सिद्धि एवं उपोद्लन होगा। 


'सत्त्व न चेद्धातरिदं निज भवेबिज्ञानसज्ञानभिदापसाजंनम्‌ । 
शुणप्रकाश रनुमीयते भवान्‌ प्रकाशते थस्प च येन वा गुण: ४ 
( श्रीम ०भा० १०/२/३५ ) 


अर्थात्‌, हे धाता ! यदि आपका यह मधुर मनोहर मंगलमय विशुद्ध सत्वात्मक 
श्रीविग्रह प्रकक न होता तो अपरोक्ष-साक्षात्कार-शुन्य विज्ञान से अज्ञान की 
निवृत्ति न होती। अपरोक्ष साक्षात्कार से हो सम्पूर्ण भ्रान्ति एवं अज्ञान की 
निवत्ति सम्भव है; गुड़ खाने से ही गुड़ की मिठास का अनुभव होता है। 
अनेकानेक विज्ञजनों द्वारा प्रतिपादित होने पर भी गुड न. खानेवाले के लिये 
उसकी मिठास का अनुभव सम्भव नहीं होता वेसे ही, श्र्‌ तियों द्वारा प्रतिपांदित 


२२६ गोपी-गीत 


वेदों के महातात्पय॑, परात्पर, परब्रह्म का' अपरोक्ष साक्षात्कार उनके विशुद्ध 
सत्वात्मक लीला-विग्रह के प्राकट्य पर ही सम्भव हैं । 

अज्ञानभिद्विज्ञानम्‌ अज्ञानंभिनत्ति इति---अज्ञान को भेद करने वाला 
विज्ञान 'जगति मार्जतम्‌ आप नाझं प्राप्तं भवेत्‌' ही जग से लुप्त हो जाता 
यदि लीलाविग्रह रूप प्राकल्य द्वारा आपका अपरोक्ष साक्षात्कार न हुआ होता । 
'प्रकाशते यस्य च येन वा गुणः गुण प्रकाशरतु सोयते भवान्‌' गुण-प्रकाश से 
आपका अनुमान हो जाता है। 'शब्दादयों विषया येत भापन्ते तत्‌ किप्रपि वस्तु 
विद्यते' शब्द -स्पर्श-रूप-रस-गंधादिविषय जिस ज्ञान से, जिस भान से प्रकाशित 
होते हैं वह प्रमातृ, प्रमाण, प्रमेय-व्यापार सम्भव होता है। यश्यकुते इन्द्रियेः 
मनसा बुद्धया च शब्दादयों विषया अवद्योत्यन्तें! भान कोई वस्तु है वह संघात से 
अतिरिक्त देहइन्द्रिय मन बुद्धि से भिन्‍त जागरण-स्वप्न-सुषुप्ति तीनों अवस्थाओं 
से पृथक है। 

“संघातस्य पराथंत्वात्‌' संघात स्वविलक्षण किसी असंहत चेतन के लिये 
हुआ करता है। इस प्रकार से समझा जाता है तथापि यह भी अनुमान-प्रमाण 
ही हुआ। अतः अज्ञान को भेद करने वाला विज्ञान स्वतः विशुद्ध सत्वात्मक 
लीलाविग्रह, आनन्दकन्द, परमानन्द श्रीकृष्णचन्द्र स्वरूप में प्रकट हो गयां । 

'मच्चित्ता मद्गतप्राणा बोधयन्त: परस्परम्‌। 


कथयन्तवच मां नित्यं तुष्पन्ति च रमन्नि च ॥' 
( श्रीम ०भा० गी० १०/९ ) 


अर्थात्‌, जो मेरे दिव्य मंगलमय पवित्र चरित्रों का दिव्य गुण-गणों का एवं 
मधुर-मनाहर-मंगलमयी मूर्ति का निरंतर श्रवण, मनय एवं चिन्तन करते हैं, 
परस्पर अन्योन्य सम्बोधन करते है-- 
'तिषासेबानुकंपा्थ महमज्ञाननं तमः.। 
नाशयाम्पात्मभावस्थों ज्ञानदोपेन भास्वता ॥' 
( श्रीम०भा० गी० १०/११ ) 


उनके अनुकम्पाथे उनके हृदय में स्वतः में ही ज्ञान-दीय को प्रज्वलित कर 
आंत्मस्वरूप का सुस्पष्ट प्रकाशन कर देता हूँ। अनायास अन्वय व्यतिरेक आदि 
युकतियों से नाना प्रकार के प्रयास के बिता ही निजानुग्रहवशात्‌ स्वसस्वरूप का 
पूर्ण प्राकख्य कर देता हूँ । गोस्वामी तुलसीदासजी भो कहते हैं:-- 


'सोइ जानइ जेहि देहु जवाई । जातत तुम्हहि तुम्ह हि होइ जाई 0७ 
( मानस, अयोध्या १२६/३ ) 


गोपो-गोत-८ २२७ 


'श्रीमद्भागवत” के एकादश स्कनन्‍ध में भगवान्‌ के निराकार, निविकार, 
निगण रूप का वर्णन अनेक स्थलों पर हुआ है। 'तत्रोपाय सहस्नाणामय 
भगवजोदितः ( श्रीम०भा० ७।७।२९ ) नि्गुंण, निरविकार, निराकार, परात्पर 
प्रभु को जानने के लिये चित्त की एकाग्रता अत्यन्त आवश्यक है; चांचल्य-युक्‍त 
चित्त से वस्टु-तल को समझना असम्भव है; चित्त की एकाग्रता के अनेकानेक 
उपाय शास्त्रों में कहे गए हैं तथापि भगवद्ध्यानरूप उपाय का भगवान्‌ ने 
स्वमुख से निरूपण किया है। अतः भगवद्ध्यान ही साध्य भी है; जो छोग 
भगवद्ध्यान को साधन-रूप से अपनाते हैं उनको बीच में ही वह ध्यान छोड़ना 
पड़ जाता है ; तच्चत्यक्वा मदारोहो न किचिदपि चितयेत्‌। ( श्रीम०भा० 
११/१४/४४ ) भगवद्‌-भक्त के लिये भगवदू-ध्यान साधन नहीं अपितु साध्य ही 
है अतः कभी त्याज्य नहीं होता। भगवान्‌ कपिलदेव ने देवहूति को निगृण 
निविकार, निराकार, ब्रह्म का उपदेश देते हुए भी सगुग, साकार, सच्चिदानन्द- 
घन भगवान्‌ का ध्यान करने का ही आदेश दिया। भगवान्‌ कपिलदेव द्वारा 
कथित भगव।न्‌ का नख-शिख व्यान लगभग १९-२० इझलोकों में है, जिसका प्रथम 
इल्शेक निम्नांकित है। 


सच्चिन्तपेद्‌ भवगतश्चरणा रविन्देम्‌ वज्ञाडःफुशध्वजसरोशहलांछनादधम्‌ । 
उत्तुड्गरक्तविलराग्तसचक्रवालज्योत्स्ताभिराहृतमह॒द्धृदयान्धकारम्‌ ४ 

( श्रीम०भा० ३/२८(२१ ) 
विषयों का ध्यान करते-करते प्राणी का जीवन विषयों में ही फँसने लगता है । 


'ध्यायतो विषयान्पंसः संगस्तेषपजायते । 
राज्रात्संजायतेका मः काम्तात्कोधोषभिजायते ॥६२॥४ 
( श्रीम०भ० गी० २/६२ ) 
विषयों के संग से ही उनमें राग उदभूत होता है; श्रेष्ठातिश्रेष्ठ विषय-सामग्रो 
की उपस्थिति मात्र से उप्में स्वभावतः राग नहीं होता; तत्‌ विषय के बारम्बार 
चिन्तन से ही उसमें राग प्रादु्भूत होता है। जेसे विषयों के चिन्तन से उनमें 
राग उत्पन्न होने लगता है वसे ही निरंतर भगवदानुसंधान से 'मामनुस्मरत- 
दिचत्त' ( श्रोम०भा० ११/१४/२७ ) भगवान्‌ श्रीकृष्णत्तन्द्र, व्रजेन्द्र-तन्दन, गोपाल 
के दिव्य श्रीविग्रह के निरन्तर चिन्तन से प्राणी भगवत्‌-स्वरूप में आसक्त हो 
जाता है। एताबता जिस किसी भी भावना से एकबार भी भगवादलुसंबान 
में प्रवत्त होने पर भगवत्‌ स्वरूप की महिमा से मन उसी में विलीन होने लगता 
है | भगवत्‌-चिन्तन से ही जन्म-जन्मान्तर, युग-युगान्तर, कल्प-कल्पान्तरों की 
अनन्त पापराशि भी तत्क्षण विनष्ट हो जातीं है ! 


२२८ गोपी-गोत 


अतिपातकयक्तोपि ध्यायन्निमिषसच्युतम्‌ । 
भूयस्तपस्ची भवति पंक्तिपावनपावनः ॥ 


अर्थात्‌ अति पातकी प्राणी भी एक निमिष मात्र के लिए भी अच्युत का ध्यान 
कर ले तो वह अत्यन्त उत्कृष्ट एवं पतितों का उद्धार करने वाला हो जाता है ६ 
जिसका अन्तःकरण जितना ही शुद्ध है वह उतने ही अल्प आयास से अपने हृदय 
में भगवत्‌-स्वरूप का साक्षात्कार कर लेता है। भगवत्‌-स्वरूप प्राकल्य, भगवत्‌- 
साक्षात्कार बुद्धि-शुद्धि सापेक्ष्य है। एकाग्रता से चित्त शुद्धि होती है; शुद्धता से 
भगवतृ-स्वरूप माधुय अत्यन्त दिव्य रूप में प्रकट होता है। जेसे अयस्कान्तमणि 
शुद्ध छौह का आकर्षण कर लेतो है अथवा जेसे सूय॑-चन्द्रमा की स्थिति विशेष 
से ही राहु का दर्शन होता है अन्यथा नहीं, वसे ही आत्माराम चित्ताकषंत्व 
भगवान्‌ का गुण है; आत्मरामों के भी चित्त का आकर्षण कर लेते हैं । 
'स्वसुखेनवनिभूतं परिपूर्ण चेतोयस्थासो स्वसुखनिभतचेता: तद्व्युदस्तान्य- 
भाव: तेनेव व्युदस्तः अन्यपदार्थस्प भावः सत्तायेनातों ।' 
अर्थात्‌, जिसका चित्त स्वरूप भूत परमानन्द सुधा-सिन्धु से परिपूरित है अत- 
एव जिसकी बुद्धि में तद्भिन्‍न किसी वस्तु में भावना उद्बुद्ध ही नहीं होती ऐसे 
व्यास नन्दन भगवान्‌ शुकदेव का मन भी ध्यान करते ही भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र 
परमानन्द कंद में आकृष्ट हो गया; आत्म-काम, पूर्णकाम, परमं-निष्काम, 
आत्माराम भगवान्‌ शुकदेव का चित्त आनन्दकन्द, सच्चिदानन्दघन, पूर्णतम 
पुरुषोत्तम, परात्पर प्रभु भगवान्‌. श्रीकृष्णचन्द्र स्वरूप में बलात्‌ आढकृष्ट हो 
गया । अस्तु, भगवत्‌ चिन्तन से ही भगवतृ-स्वरूप में आकर्षण एवं राग होता 
है । प्रेम के उत्करष से चित्त शिथिल हो जाता है। (्रवते यस्य चित्त वाक्‌ 
शैदगद हो जाती है; नेत्र आनंदाश्र्‌ परिपूरित हो जाते हैं तथा अंग-अंग रोमांच- 
कंटकित हो जाते हैं।. क्रमश: प्रेमोद्रेक-जन्य विशेष शेथिल्य के कारण चित्त 
ध्येय-स्वरूप को ग्रहण करने में भी विवश हो जाता है । 
परम प्रेम पुरन दोड भाई । मन बुधि चित अहमित बिसराई ॥ 
( मानस, अयोध्या २४० ) 
मन-बुद्धि-चित्त एवं अहंकार का विस्मरण हो जाने पर चित्त निरविकार हो 
जाता है, निविकार, एकाग्रचित्त से ही भगवतृ-साक्षात्कार सम्भव है । विलय 
एवं विक्षेप-शुन्य एकाग्रचित्त में ही प्रभु-प्राकट्य सम्भव है। क्षण भर के लिए भी 
चित्त का वृत्ति-शुन्य हो जाना अत्यन्त कठिन है तथापि चित्त के निर्वृत्तिक होते 
ही तत्क्षण भगवत्‌-प्राकट्य, भगवत्‌-साक्षात्कार हो जाता है । तुरीय-तत्वे अनुभव 
हेतु चित्त का निवृत्तिक होना अनिवायं है। सगुण, साकार, सब्चिदानन्दघन, 
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परमात्मा की उपासना करते-करते अन्तःकरण अनायासेन निव॑त्त हो जाता 
है; अतः प्रमेय, प्रमाण, प्रमाता की परिसमापष्ति हो जाती है! यही तुरीय 
तत्व है । 
'एकमेक्तराशावे यदा नोपलभामहे। 
त्रितयंतनत्र योवेद सआत्मास्वाश्र॒णाश्यः ॥ 
( श्रीम०भा० २/१/९ ) 
अर्थात्‌ शमाता, प्रमाण और प्रमेय इन तीनों में किसो एक के अभाव में 
अन्य की सिद्धि नहीं हो सकती! इन तीनों का साक्षात्कार आत्मा से होता 
है। आत्म अनन्याश्रय होते हुए अन्य सब का आश्रय है। 
उपासना-लक्षण क्रिया से अनन्त, अंखण्ड, निविकांश दिव्य-स्वरूप का 
अतायासेन प्राकट्य हो जाता है। 
वेदक्रियायोगतप:समाधिभिस्तवा हंणं येन जनः समोहते ।” 
( श्रीम०भा० १०/२/३४ ) 
दिवक्रियायां प्रतियन्त्यथापिंहि ४ 


ने ( श्रीम०भा० १०/२/३६ ) 
ब्रह्माजी कहते हैं-- 


अशथाप ते देत पदाम्बजद्ययप्रसादलेश्ञानुगह्ठीत एव हि। 
जानाति तत्वं भगवस्महिम्नो न चान्य एकोर्शप चिरं विचिन्चन्‌ ॥ 
( श्रीम०भा० १०/१४/२५ ) 
अर्थात्‌, हे प्रभो ! जो अन्वय वितरेंक आदि तर्कों. का अवलम्बन कर अन्न- 
मयादि कोषों का विइलेषण करता हुआ बहु-काल पय॑नत भी आपको वेद-वेदांगों में 
खोजता है वह भी आपको नहीं पाता परन्तु 'पदाम्बुज द्वय प्रसाद लेशानुगहीत 
एवं हि! आपके चरणारविन्दों का लेश-मात्र अनुग्रह प्राप्त करने वाला निरुचय 
ही आपको प्राप्त कर लेता है; तात्पय॑ कि आपके तत्व को जान लेता है । अस्तु, 
श्रुतियाँ प्राथंन: करती हैं कि, 'हे प्रभो ! सगुण, साकार, सच्चिदानन्दघन, 
मंगलमय, श्रीविग्रह धारण कर प्रकट होकर आप अपने में आसक्ति उत्पन्न 
करें। साथ ही, अपने स्वरूप-साक्षात्कार से ब्रह्मबोधक वेदान्त-वाक्यों का 
अननुष्ठापकत्व लक्षण अप्रामाण्य का निराकरण करें क्‍योंकि वेदान्त द्वारा जिस 
निर्विकार परब्रह्म का प्रतिपाटन होता है वह असद्‌ असम्भावित नहीं अपितु सद्‌ 
सम्भावित है । 
समय-समय पर अनेक भवत जनों ने भगवत्‌ स्वरूप-साक्षात्कार किया है। 
प्रुव कृत स्तुति जो सम्पूर्ण केनोपनिषद्‌ तथा कठोपनिषद्‌ का सार सदस्व है :--- 
जिसका पहला इलोक निम्नांकित है :-- 
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योषन्तः प्रविश्य सम वाचमिमां प्रसुप्ताम्‌ । 
संजीवयत्यखिलशक्तिधर: स्वधाम्ना ॥ 
अन्यांब्च हस्तचरणश्रवणत्वगादान्‌ । 
प्राणाननमोी भगवते पुरुषाप तुम्यम ४४ 
( श्रीम ०भा ० ४/९%/६ ) 
इस उच्चातिउच्च कोटि के वेदान्त सिद्धान्त को विभिन्‍न वादियों ने दूषित 
कर दिया है। उसका अपनोदन करे और वेदान्त, उपनिषद्‌-वाक्यों., को ब्रह्म- 
पयेवसायी निर्धारित करें। इसमें महान्‌ क्लेश है, अंतः गोपाल नन्दन श्रीकृष्ण ने 
उपनिषद्‌-रूप गौवों का सार-स्वरूप दुग्धामृत का दोहन किया; वही उपनिषदों 
का स्पष्टाथ है। इससे वेदान्त वाक्‍्यों में आरोपित अन्यपरता खण्डित हो 
जाती है; तात्पयं कि जब तक आप के मंगलमय, सगुण, साकार श्रीविग्रह का 
प्रादुर्भाव नहीं होता तब तक ब्रह्मा-विज्ञान बोधक श्रतियाँ अननुष्ठापकत्त्व-लक्षण- 
अप्रामाण्य-दोष से दूषित रहेंगी; ब्रह्म-विज्ञान-बोधक श्रुतियों द्वारा ब्रह्म-साक्षा- 
त्कार होने पर ही वह अनुभूत सत्य सिद्ध होगा अन्यथा ब्रह्म-साक्षात्कार केवल 
मात्र पोथी-पन्ने का प्रलाप ही होगा । अस्तु, आप मंगलमय, सगुण, साकार 
स्वरूप में प्रकट हों । 
कथा-प्रसंगानुसार, गोपाड्भनारूप श्रुतियाँ कहती हैं, है विभो ! मंगलमय, 
सगुण, साकार स्वरूप धारण कर अपनी मधुर वाणी “मधुरया गिरा एवं श्रेष्ठ 
वाक्‍्यों 'बल्गु वाक्यया' द्वारा साधकों के चित्त को अपनी ओर आकर्षित कर 
लें। आप की वाणो बुध मनोज्ञा” विज्ञ-जनों के चित्त को आकर्षित करने वाली 
है अथवा अबुध मनोज्ञा' अबुध, चेतना-शून्य पशु-पक्षी आदिकों को भी सम्मो- 
हित कर लेने वाली है। भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के मंगलमय मुख-निःसृत वेणु 
गीत-पीयूष के संसगं से वुन्दावन के पशु-पक्षी तथा वृक्ष-लतादिक, चेतनाचेतन, 
ब॒ुधाबध सब भगवतु-स्वरूप से आक्ृृष्ट हुए। “पुष्करेक्षण' पुष्कर-तुल्य नयन; 
अमल-कमल-दल के तुल्य है नयन जिसके ऐसा जो मनोरम मुख-कमल युक्त 
आपका दिव्य स्वरूप है उसका दर्शन देकर प्रजा का आक्ंण करें। अधर 
सीधुना अधरे वेदान्ते, अधर भागे वेदान्ते” अपने अधर भाग में उत्पन्न ज्ञान 
रूप सीधु अमृत से इनका आप्यायन एवं उपद्वलन करें। “अपाम सोमममृता 
अभूम” आदि अथंवाद रूपिणी भगवद्‌-वाणी है। “बुधानाम्‌ मनोज्ञा', की 
व्यवहार में दक्ष ही बुध है। आप की अथंवाद रूपिणी वाणी बुधजनों के लिए 
रुचिकर है। इस अथंवाद रूप वाणी के कारण मोह को प्राप्त हुए बुधजनों का 
“अधर-सोधुना' वेदान्त-महावाक्य जन्य ज्ञानामृत से आप्यायन करें। 


तंव कथाम॒तं तप्त जोवनं। 
कविभिरीडितं कल्सषापहम्‌ ॥ 
श्रवणसंगल श्रीमदाततं । 
'भवि गृणन्ति ते भूरिदा जनाः ॥५॥ 


अर्थात्‌, है प्रभो ! तुम्हारी लीला-कथा श्रवण मात्र से ही मंगल कारिणी 
तथा परम शोभा एवं षडेश्वयं युक्त और विस्तृत है; संतप्त आतुर जनों के लिए 
अमृत स्वरूप है; वह सब पाप-तापों का नाश करती है तथा कवियों द्वारा 
प्रशंसित परमादत है। जो तुम्हारी इस लीला कथा का गान करते हैं वस्तुतः वे 
ही सर्वोपरि महान दी हैं। 

तप्त जीवनम्‌' हे व्याम-सुन्दर आपको कथा संतप्त प्राणी के लिए अमृत 
है। तप्तानामस्माकमि तदेव जीवनम' आपके विरह-जन्य तीत्र ताप से 
संत्रस्त होते हुए भी हम इस कथामृत के कारण ही जीवित हैं । विरह विवश हम 
ब्रज/जड्भरनाएँ परस्पर आपको चर्चा करने लगती हैं फलतः मरण से भी कोटि 
गुनाधिक दारुण ताप को सहते हुए हम मर नहीं पाती । 

हे श्याम-सुन्दर ! आपको कथा त्रिविध-ताप का शमन करने वाली है। 
'तप्तान्‌ जीवयति इति तप्त जीवन आपकी कथा संसार-ताप से संत्रस्त प्राणी 
को जीवन देती है। संसार में दो प्रकार के अमृत हैं; एक समुद्र-मन्थन से प्राप्त 
हुआ है ओर दूसरा आपका कथामृत! समुद्र-मन्थन से प्राप्त अमृत से देवगण 
अमर तो हो गए तथापि न ईर्ष्याद दोषों से निवृत्त हो सके, न शान्ति-लाभ ही 
कर पाए और न मोक्ष ही प्राप्त कर सके । इस अमृत-घट को पाने की इच्छा से 
ही देवासुर-संग्राम हुआ । आपकी कथा-सुधा संतप्त प्राणी के ईर्ष्यादि दोषों का 
शमन कंरते हुए उसको शान्ति एवं मोक्ष दोनों ही प्रदान ब:रती है। यही कारण 
है कि स्वगंवासी देवगण भी आपके कथामृत-पान की लालसा से भारतवष॑ में 
उत्पन्न होने के लिए आतुर रहते हैं । 

'क्लभबापहम! श्रीधर स्वामी लिखते हैं--काम-कर्स-निरसनं” भगवत्‌ 
कथामृत विविध प्रकार के काम एवं शुभाशुभ-कर्म का निरसन करने वाला है । 
तात्ये कि भगवट-स्वरूप-साक्षात्कार से काम एवं कर्म दोनों का ही संमल 
उन्मलन हो जाता है । 


ज्ञानाग्निः सर्थ कर्माणि भस्मसात्‌ कुदते तथा |” (श्रीम०भा० गो? ४/२७) 
भिदते. हृदयग्रंधिश्छिनन्ते सर्वसंध्णा: ॥ (मुण्डकी० २/२/८) 
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अर्थात्‌ काम-रूपेण-विख्याता हृद-ग्रन्थि भगवत्‌-साक्षात्कार से तथा कर्म रूप 
बन्धन ज्ञानाग्नि से नष्ट हो जाते हैं। भगवत्‌-कथामृत-पान में निरत व्यक्ति 
को भक्ति, विरक्ति एवं भगवत्‌-प्रबोध साथ-ही-साथ होते चलता है; जैसे मधुर 
मनोहर पकक्‍वान्न के भक्षण से । 
'तुष्टि: पुष्टि: क्षुद॒पायोपनुघासम्‌' ( श्रीम०्भा० ११२४२ ) पुष्टि एवं 
क्षुधा-निवृत्ति प्रत्येक ग्रास के साथ होती चलती है । 
सनातन गोस्वामी 'कल्मषापहम्‌”' का अर्थ करते हैं कि जो व्यक्ति भगवर्ते- 
कथामृत पान करने में निरत हैं उसके लिए संसार एवं संसार के मुलभूत कारण 
शुभाशुभ कम ही बाधित हो जाते हैं। जेसे देव-भोग्य अमृत रोग-दोष-निवारक 
एवं बल-पुष्टि का आधान-कर्ता है और साथ हो परमामत रसमय होने के 
कारण स्वयं ही फल-स्वरूप भी है, वसे ही भगवत्‌-कथामृत भी संसार एवं 
उसके मूलभूत कारण शुभाशुभ कर्म का निवारक एवं सर्वार्थ प्रापक है। 
'कविभिः सर्वाथंप्रापकत्वेन ईडितं संस्तुतम व्यास, वाल्मीकि आदि महर्षियों 
ने स्वंपुरुषार्थ साधकत्वेन, स्वपुरुषार्थ-प्रापकत्वेन आप के कथामृत का संस्तवन 
किया । 


अृण्वन्‌ रामकथानादं को न याति परांगतिम्‌' अर्थात्‌--वह कौन 
व्यक्ति है जो राम-कथा-नाद को पान कर परम-गति को प्राप्त नहीं होगा ? 
तात्पयं कि. आपके कथामुत का पान कर प्राणी निश्चय ही परमगति को प्राप्त 
होता है; साथ ही 

पुत्राथों लभते पृत्रम॒ धनार्थो लभते धनम्‌ पुत्रेषणा, वित्तेषणा आदि 
विविध लोकेषणा की भी प्राप्ति होती है। देव-सुधा भी कल्मष-हनन में समर्थ नहीं 
है अतः कवि कहता है 

“क्व कथा कक्‍्व सुधा लोके क्व काच: कक्‍्व सणिसंहान्‌ ?” कथामृत एवं देवसुथा 
में तुलना करते हुए कविवर शुकदेव जो कहते हैं 'कहो, कहाँ तो यह कथामृत 
और कहाँ वह देव सुधा ? जेसे महामणि और काँच में कोई तुलना सम्भव नहीं, 
वसे ही भगवत्‌ कथामृत और देव-सुधा में भी कोई तुलना सम्भव नहीं क्योंकि 
भगवत्‌-कथामृत-कल्मषापह है परन्तु देवसुधा को पान करने वाले, नन्दन-वन, 
कामघेनु एवं कल्पव॒ुक्ष का भोग करने वालों की तो संसार एवं उसके मूलभूत 
अविद्या-काम-कर्मों को निवृत्ति नहीं होती । 

श्री पंचशिवाचाय॑ जी कहते हैं :-- 
'स्वल्पसद्भरः सपरिहरः सप्रत्यवभर्ष' इति, स्वल्पसड्भरः ज्योतिष्टोभादिजेन्सनः 

प्रधानापव॑स्थ स्वल्पेन पशुहिसादिजन्मता अन्थंहेतुनाज्यृवंणसड्भूरः । 


गोपी-गीत--९ २३३ 


सपरिहरः: फकियतापि प्रायश्चित्तेन परिहतु शक्‍्यः, अथ च॒ प्रमादतः 
प्रायश्चित्तमपिनाचरितंतदा प्रधानकर्मंविपाकसमयें स पच्यते ! 
तथापि यावदसावनयर्थ सूते तावत्‌ प्रत्यहमशेण सहिष्णुतयावतंते इति 
'सप्रत्पवम्रष: । 

मृष्यन्ते हि पुण्यस्तम्भारोपनीतस्वगं महा । सुधाह्दा वगहिनः कुशला: पाप- 
सात्रोपपादिता दुःखबल्लिकणिकाम्‌ । (सांतकौ०१) 

अर्थात्‌, जो सुधा-महा-ह्ृदा अवगाहो, परम-कुशल देवगण हैं उनको भी पाप- 
जन्य दुःखाग्नि-कणिका को भोगना पड़ता है । अग्निहोत्रादि जन्य पुण्य के रहते 
हुए भी अग्नि-सौम्यादि-पह्वालम्ब जनित स्वल्प प्रत्यवाय को भी भोगना ही होता 
है। प्राय(श्चतेनापिहतु म्‌ अशक्याः प्रायदिचित भो हिसादि जनित प्रत्यवाय का 
निराकरण नहीं कर पाता अतः देव-सुधा के पान-कर्ता को प्रत्योत्कर्ष' भी भोगना 
हो पड़ता है; एतावता इतर अमृत से कथामृत ही श्रेष्ठ है। 

श्रीमदाततं भगवत्‌ कथा श्रोमत्‌! श्रोयुक्त एवं सुशान्त है; इतर अमृत देव- 
सुधा मादक हैं। देव-सुधा का पान कर लोग मत्त हो जाते हैं, कतंव्याकतुव्य 
का ज्ञान भूल जाते हैं। इंद्र जेसे भी देव-सुधा से मदान्ध हो अनर्थ के भागीदार 
हुए भगवत्‌-कथामृत 5यक्ति को भी सान्त्वना एवं शान्ति प्रदान करता है | 

आततं' व्यापक! यह कथामृत स्वे-व्याप्त है; देव-सुधा परिछिन्न है अतः 
उसको प्राप्त करने के लिये देवासुर-संग्राम हुआ परन्तु कथामृत अपरिछिन्न है 
अतः सर्व-हितकारी है। भगवत्‌-कथामृत “श्रीयक्त सुशान्त' एवं “आततम्‌ 
श्रीयुक्त, सुशान्त एवं सर्द-व्याप्त है अत: “भ्रीमदाततम्‌' है । 

'श्रवण मंगलम्‌' भगवत्‌-कथामृतं॑ श्रवण मात्र से ही मंगलकारी है । देव- 
सुधा अनुष्ठान-सापेक्ष है 'तन्नु अनुष्ठानसापेक्षम'--इतना ही नहीं, उसका विधि- 
पूवंक पान ही फल-पयंवसायी है, परन्तु कथामृत के श्रद्धाभक्तिपूर्वक श्रवण 
से ही काम-क्रोधादि दुगु णों का शमन एवं कथामृत प्राप्ति में आने वाले विध्नों, 
अन्तरायों का अपनोदन हो जाता है। अतः भगवत्‌-कथामृत साधन रूप भी है, 
साध्य फलस्वरूप भी है । दुर्गा सप्ततती का इलोक है :--- 

'श्रूतं हरति पापानि तथारोग्य॑ प्रयच्छति' 
अर्थात्‌ भगवती का मंगलमय, परम पवित्र चरित्र सुनने से ही पाप का नाह 


एवं आरोग्य-लाभ होता है। तात्पयँ कि भगवती का पुनीत चरित्र-अवणश से ही 
पाप-ताप की निवृत्ति एवं सर्व प्रकार के कल्याण का सम्पादन हो जाता है। 


भगवत्‌ कथामृत श्रवण के लिये चित्त की एकाग्रता अनिवायं है। 
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'तावत्‌ कर्माणि कुर्वोत न निर्विद्येत धावता । 
मत्कथाश्रवणादों वा श्रद्धा यावन्‍न जायते ४ 
( श्रीम०भा० ११/२०/९) 
जब तक लोकंषणा, वित्तषेणा, पृत्रेषणा से पूर्णतः: विनिर्मुक्त न हो जाय, 
जब तक भगवत्‌ कथामृत श्रवण में पूर्ण श्रद्धा जाग्रत न हो जाय तब तक श्रद्धा 
भक्ति के साथ कम॑-काण्ड का सम्पादन करना चाहिए। भगवत्‌ कथामृत रसा- 
स्वादन-हेतु कम-काण्ड, उपासना, अनुष्ठान आदि के द्वारा तदनुसार योग्यता का 
सम्पादन अपेक्षित है। 


भुविगृणन्ति ते भूरिदा जना:” जो भूमण्डल में आपकी कथाम॒त का 
वितरण करते हैं वे 'भूरिदा जना: बड़े दानी हैं । 
जीवाभयप्रदानस्यथ कलां नाहंन्ति षोडशीम! अर्थात्‌, अनेकानेक प्रकार 
के दान, यज्ञ, अनुष्ठान आदि का महत्व उस महत्व की षोड़शी कला की भी 
बराबरी नहीं कर सकते जो जीव को अभय प्रदान करने से होता है। “'किमहं 
5» साधु नाकरवम्‌। किमहूं पापमकरवम्‌ ! ( ते० २/९/१ ) “नन कृताकृते 
तपतः ( ब॒० ४/४/२२ ) मरते समय जीव को संताप होता है मेंने क्‍यों साधु- 
कम नहीं किया ? क्‍यों असाधु-कर्म किए ? परन्तु जो भगवत्‌-कथामृत का श्रवण 
करता है वह कृताकृत संताप से मुक्त हो जाता है। भगवान्‌ व्यास-पुत्र श्री 
शुकदेव जी राजा परीक्षित से कह रहे हैं 
त्वं तु राजन्‌ मरिष्येति पशुब॒द्धिमिमां जहि!' (श्रीम ०भा० १२/५/२) अर्थात्‌ 
हे राजन ! में मरूँगा, यह पशु-बुद्धि है। मन, बुद्धि, अहंकार से अतीत अजर, 
अमर, अखण्ड सच्चिदानन्दघन, परात्पर, परब्रह्म का अंश-स्वरूप में मर रहा हूँ 
यह पशु बुद्धि है। परीक्षित ने भी अनुभव किया 'ब्रह्माहूं परम पर! ( श्रीम ०भा० 
१२|५/११ ) हे गुरुदेव ! आपके अनुग्रह से में भगवान्‌ के मंगलमय मधुर मनोहर 
स्वरूप में प्रविष्ट हो गया; अब सम्पूर्ण ताप-संताप से विनिम्‌क्त हूँ, सम्पूर्णतः 
अभीत हूँ । 
“श्रोतव्यादीनि राजेन्द्र नणां सन्ति सहस्रद्वः ४ ( श्रीम०भा० २(१/२ ) 
“तस्माद्‌ भारत सर्वात्मा भगवान्‌ हरिरीइवर: ४ ( श्रीम०भा० २/२/५ ) 


संसार में यों तो श्रोतव्य, मन्तव्य, निदिध्यासितव्य का यारावार नहीं है, हे 
राजन्‌ ! एकमात्र सर्वात्मा हरि ही सर्वश्रेष्ठ श्रोतव्य, मन्तव्य, कीतितव्य, 
स्मतंव्य तत्व है अतः सवंतो भावेन, सदा सदा उन्हीं का श्रवण, मनन एवं. 
विचार करना ही जीवन का सार है अन्यथा जोवन का अपव्यय होता है जो 
व्यथं है । 


गोपो-गोत-९ २३५ 


गोपाड्ुनाएँ कह रही हैं कि हे से ! मरण के दारुण दुःख से भी कोटि- 
गुणाधिक आपके विप्रयोग-अन्य तीब्रताप को सहन करती हुई हमको इत भूरि 
दराताओं ने आपका कथामृत सुना-सुना कर जिला रखा है। हे सखे ! ऐसा नही। 
है कि हमें आपके चरणों में प्रेम नहीं है । आपके कथाम॒त श्रवण से जीवन-यापन 
करने वालो हम बनिताओं के लिए आप अवश्य हो अपने जलरूहानन के मधुर . 
अधरामृद रूप महौषध को कृपा कर प्रदान करें। 

हे सखे ! आपके बिप्रयोग-जन्य सन्ताप से दग्ध होते हुए भी हम जीवित हैं 
यही हमारा कलंक है। हमारे इस कलंक का, हमारे इस जीवन का रहस्य 
आपका कथामत है जो संतप्त जीवों को जीवन प्रदान करने वाला है। ब्रह्मा 
जी कह रहे हैं :-- 


ज्ञाने प्रयासमुदपात्य नमन्‍त एवं जोवन्ति सम्मुखरितां भवदोयद्रार्तास्‌ । 
स्थानेत्यिता: श्रुतिणतां तनुवांडःमनो भियें प्रायशो5जित जितो5प्यसि तेस्त्रिलोक्याम्‌॥ 
(श्रीम ० भा० १०/१४/३) 
अर्थात्‌, जो भक्त जन ज्ञान में तनिक भी प्रयास न कर केवल तुम्हारी कथा- 
सुधा को नमन करते हैं, कानों से सुनो हुई तुम्हारो कथा का मनसा-वाचा 
सम्मान करते हैं -े मुक्ति पदके दायभागो होते हैं । 
भक्ति से रहित ज्ञान निरथंक है। जेसे 'तेषामसो क्लेशल एवं शिष्पते नान्‍्य- 
दाथा स्थुलतुषावधातिनाम्‌ ।' (श्रीम० भा० १०/१४/४) स्थूल तुश (भूसी) को. 
कूटने का परिश्रम निरथेक है । भक्त तो मानता है-- 
'मोहे इतनी जान भलो 
ठाकुर भरी ब्रजराज रमभीलो, ठकुरानो वृषभान ललो । 


ताटाये कि भगवत्‌-प्रीति के उपयुक्त ज्ञान ही वांछित है क्योंकि 


जाने बिनु न होइ परतोतो। बिनु परतीति होइ नहीं प्रीतो। 

प्रोति बिना नह भगति दृढ़ाई। जिसि खगपति जल के चिकताई ॥/ 
(मानस, उत्तर ८८|७-८) 
मोक्ष भी असृत कहां जाता है। “'तमेव विदित्वा$तिमृत्युमेति नान्‍्य* 
पन्‍्था विद्यते यनाय। ब्रह्मविदाप्तोति परम । तमेव विदित्वा अमृत इह 
भवति ।' अमृतत्वस्यतु नाशास्ति वित्तेन! 'एतद्‌ अभयं अमृतं एतद ब्रह्म! आदि 
स्थलों में अमृत शब्द से भोक्ष हो निर्देशित होता है। मोक्ष रूपी अमृत संसार 
ताप का नाश कर देता है। गोपाड्डनाएँ कह रही हैं, है सखे ! देवभोग्य 
अमृत रोगादि दोष एवं भहा सनन्‍्तापों का नाश कर देता है परन्तु आपका 
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कथामृत तो रोगादि दोष के साथ ही साथ संसार के महा सन्‍्तापों का भी नाश 
कर देता है। अतः हम आपके विप्रयोग-जन्य दारुण ताप से विदग्ध होती हुई भी 
मृत्यु को प्राप्त नहीं हो पा रही हैं। हे सखे ! जिसका हमने अन्तःकरण, 
अन्तरात्मा, रोम-रोम से आलिगन-परिरंभण किया उसकी केवल कथा सुनकर 
हमारी वही दशा होती है जो तप्त-लौहपात्र में पड़े हुए जलबिन्द की होती है । 
तप्ते लोह पात्र यथा जोवनं जलं निष्षिप्तं सत्‌॒ तत्क्षणम विलोयते ४ जेसे 
तप्त-लौह पात्र में पड़ा हुआ जल-बिन्दु तड़फड़ा कर तत्क्षण विनष्ट हो जाता 
है वेसे ही, आपके न रहने पर आपकी केवल कथामात्र सुन कर हमको भो 
तड़फड़ाहट होती है तथापि हम मर नहीं पाती क्‍योंकि आपकी कथा ही 
अमृत है । द 

सन्त्यज सि तदुदंतं यदि सुखबलवभपि समीहसे संख्या: । 

स्मारय किसपि तदितरद्‌ विस्मारय हनत मोहन मनसः ॥ 

_ अर्थात्‌ कोई गोपाज्ना अपनी सखी से कह रही है, हे सखी ! यदि अपनी 
इस प्राणप्रिय सखी को एक क्षण के लिए भी सुख पहुँचाना चाहती हो तो उनका. 
उदन्त न छेड़ क्योंकि उनको सुनकर इसको मूर्च्छा भंग हो जावेगी; मूर्च्छा में तो. 
कुछ देर के लिये शान्ति भी मिलती है। हे सखी ! तू कोई और ही चर्चा चला 
जिससे कि यह कुछ देर के लिये कृष्ण को भूल जाय । 


ध्रत्याहत्य मुनि: क्षणं विषयतो यस्मिन्‌ मनोधित्सति, 
वालासोविषयेष॒धित्सति मनः प्रत्याहरन्तों ततः। 
पस्य स्फ्तिलवायहन्त हृदयें योगी समुत्कण्ठते, 
मुग्धेयं किलपदय तस्प हृदयान्निष्क्रान्ति माकाडः क्षते ॥! (२/१७) 


योगीन्द्र, मुनीन्द्र भी यम, नियम, प्राणायाम, प्रत्णाहार, ध्यान, धारणा एवं 
समाधि के द्वारा संसार से मन को हटा कर भगवत्‌ चरणों में लगाने का सतत 
प्रयास करते हैं परन्तु ये प्रेमरस पगी गोपालियाँ अपने प्रियतम श्रीकृष्ण को 
भूलकर एक क्षण के लिये भी उनके विप्रयोग-जन्य दारुण-दाह से शान्ति पाना 
चाहती हैं। 

“'कविभिरीडितं' व्यास, वशिष्ठादिक महषिगण भी देव-भोग्य अमृत एवं 
मोक्षरूप अमृत, दोनों का हो वर्णन नहीं करते क्योंकि ज्ञानी को मोक्ष में स्पृहा 
नहीं रह जाती। तत्परं पुरुषरण्याते गुणवतृष्ण्यम' (पा० यो० सू० ९/१६) 
अर्थात्‌ पुरुष-साक्षात्कार से गुणों 'में वितृष्णा हो जाती है। तात्पय॑ कि, 
'सत्त्वपुरुषान्यताख्यातिहेंयपक्षे वर्त्तती” सत्त्वपुरुषान्यतास्याति रूप जो सर्वोत्करष्ट 
सत्त्व-परिणाम है वह भी हेय-पक्ष में हो जाता है क्योंकि शक्ति अपरिणामिनी, 
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अप्रतिसंक्रण शीला, नित्या, शुद्धा एवं शान्‍्ता है एतावता “गुणण्वंतृष्णय॑' 
गुणों से भी वितृष्णा हो जाती है । 
“निवत्ततर्षरुपगी यमानाद्‌ भवोषधात्‌ श्रोत्रमरोइभिरामात्‌ । 
क उत्तमइलोकगुणानुवादात्पुमान्विरज्येत बिना पशुध्तनातु ४! 
(श्रीम० भा० १०/१/४) 
अर्थात्‌, निवत्त हो गई तृष्णा, आशा, आकांक्षा, लाछसा जिन लोगों की 
जो आप्तकाम, आत्माराम, पूर्णकाम, परम निष्काम है। ऐसे मुक्त पुरुष भी 
आपके गुण-गण का गान करते हैं। भगवत्‌कथा-अमृत इस भवरूपी रोग की 
अचुक महोषध है श्रोत्रभनोभिरासात्‌' शक्षोत्रं सनइंच अभिरमयति इति' यह 
श्रोत्र और मन दोनों को आनन्द देने वाली है “निवत्ततर्षरुपगीयमानात्‌' अर्थात्‌ 
वीतराग, वितृष्ण ज्ञानियों द्वारा उपगीयमान एवं मन व कानों को आनन्द देने 
वाला महोषध रूप जो भगवद्‌-गुणानुवाद है उससे किस को अपराग हो सकता 
है? 'पुमान्‌ बिरज्येत बिना पशुध्नातु॥ अपगताशुक्‌ यस्‍्मात्‌ स अपशुक्‌ 
तंहन्तिय: सः। अर्थात्‌, जो शोक-मोहातीत आत्मा को हनन करने वाले 
आत्मघाती है अथवा जो ब्रह्मविद्‌ वरिष्ठ जन के हृ॒त्याजनित पाप से लिप्त 
है, ऐसे ही किसी अपशुध्त का भगवत्‌ कथामृत में अनुराग नहीं होता; “श्रवणवत 
अस को जगभाहों | जाहि न रघुपात कथा सुहाहीं ४ संसार में ऐसा कौन है 
जिसको भगवत्‌ कथामृत न सुहाता हो । पशवो हन्यन्ते अनेन इति पशुच्नं शुष्क 
काष्ठ' हृदयही न, शुष्क काष्ठवत्‌ हृदय एवं कर्ण-कुहरों से रहित व्यक्ति के 
लिए ही भगवत्‌ कथामृत से अपराग सम्भव है । 
भगवत्‌-कथामृत सबके लिए परमानन्द दायक है-- 
सुर्नाह बिसुवत बिरत अरु चिषई। लह॒हि भगति गति संपति नई 
खगफ्ति रामकथा में बरनी। स्वमति-बिलास-त्रास-दुख हरनो 0 
बिरति बिबेक भगति दृढ़ करनो । भोह नदी कहे सुन्दर तरनी ॥४ 
द ( मानस, उत्तर १४।५-७ ! 
अर्थात्‌, विरक्त मुपुक्षु को भी भगवत्‌-कथामृत श्रवण से भक्ति एवं मुक्ति मिलती 
है ओर 
जे सकाम नर सुनहि जे गार्वाह। सुख संपति नाना बिधि पावहि 0 
सुर.दुलंभ सुख करि जग माहीं। अंतंकाल रघुपति-पुर जाहीं ॥४ 
( मानस, उत्तर १४।३-४ ) 
विषयी, सकाम प्राणी भी भगवत्‌-कथामुत श्रवण से इहलोक में उत्तमोत्तम भोग 
को सम्पादन करता हुआ थन्त-काल में उत्तम सद्गति को प्राप्त होता है । 
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मुग्धा ब्रजाड़्नाएँ कह रहो हैं, हे व्याम-सुन्दर “कविभिरीड़ितं! आपका 
यह यश कवियों द्वारा प्रशस्त है अतः वास्तविकता को स्प्श नहीं करता। 
कवयः कि न जल्पन्ति' कवि क्‍या नहीं कह सकता ? कविगण स्वानुभूत विषय 
की कल्पना करने में परमकुशल होते हैं अतिशयोक्ति परायणे” साथ ही वे 
अतिशयोक्ति परायण भी होते हैं | अतः कवियों द्वारा की गई स्तुति मान्य नहीं 
हो सकती । 

कविभिरीडितं आपकी कथा तत्वदर्शी त्रिकालज्ञ कवियों द्वारा प्रशस्त 
है। श्री ध्रुव जी की उक्ति है :-- 
था निवृतिस्तनुभतां तब पादपडध्यानात्‌ु भवज्जनकथाश्रवर्णन वा स्यात्‌। 
सा ब्रह्मणि स्वमहिमन्यपि नाथ मा भूत्‌ किन्‍्त्वन्तकासिल॒लितात्‌ पततां विमानातु॥ 

( श्रीम० भा० ४/९%१० ) 

अर्थात्‌, हे प्रभो ! अंतक की तलवार से विलुलित विमानों से गिरने वाले 
देवगणों के अमृत में वह स्वाद नहीं है जो आप के कथामृत में हैं। जो निवृंति 
सुख, आनन्द आपके चरणारविन्द के ध्यान एवं भवज्जन भगवद्‌-भक्‍तों की कथा- 
श्रवण से होता है वह स्वप्रकाश ब्रह्म में भी नहीं प्राप्त होता । भक्तों की कथा 
में भक्त के सम्बन्ध से भगवान्‌ को भी कथा निश्चय ही आती है अतः भक्त- 
कथा-श्रवण भी आनन्दप्रद है। 

स्वप्रकाश ब्रह्म स्वयं आनन्द का निधान है। आनन्द की कल्पना करते 
हुए जहाँ वाचस्पति को मति भी श्रान्त हो जाय ऐसा निरतिशय, अनन्त 
आनन्द ही ब्रह्मानन्द है; ब्रह्मसुख निविवादत: अचिन्त्य, अनन्त, एवं निरवधिक 
है तथापि उसकी अनुभूति-अन्तःकरण-शुद्धि सापेक्ष है। भिन्‍न-भिन्‍न साधक कौ 
अनुभूतियों में उनकी अपनी मनः स्थिति के अनुकूल: अन्तर हो जाता है फलतः 
अनुभविता में तारतम्य मान्य है। इसी आधार पर ज्ञानियों में भी क्रमभेद 
स्वीकृत है। तत्व-साक्षात्कार होने पर भी अन्तःकरण में विक्षेप बाहुल्‍य के 
कारण ब्रह्म-तत्त्व की अनुभूति नहीं हो पाती; समाधि के दृढ़ अभ्यास से विक्षेप- 
शून्य अन्तःकरण से ही ब्रह्म-साक्षात्कार एवं जीवन्मुक्ति सुख का पूर्णतः: अनुभव 
सम्भव है। जैसे सूक्ष्मवीक्षण यन्त्रोपादित सूर्य-स्वरूप में विशिष्टता दृष्टिगोचर 
होती है वेसे ही, भक्त अन्तःकरण पर लीला-शक्ति रूप सूक्ष्म वीक्षण-यन्त्रो- 
कद में विचित्र चमत्कृति प्रादुर्भूत होती है। वल्लभाचाय॑ जी 
कहते हैं :-- 


'ऐश्वरयंस्प समग्रस्थ धमंस्थ यद्यततःःथय: । 
ज्ञानवैराग्ययोश्वेब षण्णां भग इतीरणा ७” ( वि० पु० ६५७४ ) 
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अर्थात्‌ ऐश्वर्य, धर्म, यश, ज्ञान, वेराग्य एवं श्री ईन छह भागों की सम्पर्णता 
से संयुक्त जो हो वही भगवान्‌ है। अस्तु, भगवदू-कथामृत में भी षड़-भग 
विद्यमान है एतावता भगवत्‌-कथामृत ज्ञान-शक्ति संय॒क्तत है। 

भगवत्‌ तत्व-विज्ञान ही शोक-मोह निवत्तंक है। भगवत्‌ साक्षात्कार के 
बिना शोक-मोह निवृत्ति सम्भव नहीं । 


'मच्चित्ता मद्गतप्राणा बोधयन्तः परस्परम्‌ । 
कथयन्तश्च भां नित्य॑ तुष्पन्ति च रमन्ति च ॥९॥ 
तेषां सततयुदतानां भ्रजतां प्रीति पृंकम । 
ददामि बद्धियोगं तं॑ येन सामुपयान्ति ते ॥१०७ 
( श्रीम०भा० गी० १० ) 


तात्पयं कि जो भगवत्‌-चरित्र चिन्तत में, भगवद-गुणानुसंधान में, भगवान की 
भधुर, मनोहर, मंगछमयी मूर्ति के चिन्तन में निरंतर संलग्न रहते हैं उनको 
भगवदनुकम्पा से भगवत्-साक्षात्कार हो जाता है। भगवत्‌ कथन है, 

'ददामि बुद्धि योगं त॑ं येन मामुपर्याति ते । अर्थात्‌, जिस बुद्धि योग से 
मुझको प्राप्त किया जाता है वह बुद्धि-योग में अपने भक्त को दे देता हूँ । निपट- 
गंवारित शबरी भीलनी के स्नेह से विवश हो भगवान्‌ राघवेन्द्र रामचन्द्र उसके 
घर पधारे। प्ाणिनि के साथी कात्यायन कहते हैं :--बलूपिसंपद्ममाने व 
भक्तिर्नाताय कल्पते” अर्थात्‌ भक्ति ही ज्ञान का कारण हो जाती है । “भक्ति- 
झभॉनाक्षारेण परिणपते इति' तात्पय॑ कि भक्ति ही ज्ञान बन जाती है; अतः 
भगवत्‌ कथामृत-श्रवण से हो ज्ञान भी हो जाता है । 

भगवत्‌-कथामृत से वेराग्य का भी सम्पादन होता है। वेराग्य का अर्थ है 
दोषों का त्याग; दोष दो प्रकार के होते हैं; एक का संस्कार एवं दूसरे का त्याग 
किया जाता है। जिन रागादि का संज़्कार कर उनको भगवत्‌ भक्ति के अनुकूल 
बचा लिया जाता है वे ज्ञान-दृष्टि से भक्तत के लिए उपयोगी बन जाते हैं अतः 
उनका सम्पादत किया जाता है । 
तावद्‌ रगादयः स्तेनास्तावत्‌ कारागृह गृहम। 
ता/वत्‌ भोष्ठोडहप्रिनिगडो यावत्कृष्ण 4 ते जनाः ॥४ 
(श्रीम ०भा० १०/१४/३६) 
अर्थात्‌, जत तक भगवान्‌ श्रीकृष्ण में राग नहीं होता तभी तक विभिन्‍न रागादि 
रूप चोर आत्मा के अचिन्त्य, अनन्द आनन्द रूप धन को चुराते हैं; स्वगृह ही 
कारागह रूप बन्धन बन जाता है। कृष्णानुरागी होने पर वही राग वेराग्य हो 
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जाता है, वह घर हो आनन्दप्रद हो जाता है। अन्य सम्पूर्ण गृह, सत्तें-रज-तम- 
प्रधान त्रिगुणात्मक होते हैं, केवल मात्र भगवत्‌-आवास ही निर्गण होता है । 
संसार-विषयक रागादिक का संस्कार कर उनको भगवद्‌ विषयक बना लेना हो 
भक्ति है; भगवत्‌-भक्ति के प्रतिकूल विषयों का त्याग हो वेराग्य है। अस्तु, 
भगवत्‌-कथामृत श्रवण से वेराग्य-सम्पादन होता है । 

'कल्मषापहम्‌' भगवत्‌ कथामृत सम्पूर्ण कल्मषों का नाश करने वाला है। 
संसार का मूलभूत हेतु-शुभाशुभ कम ही कल्मष है; भगवत्‌-कथामृत श्रवण से 
सम्पूर्ण सांसारक कमं-जाल का हनन हो जाता है । दिव्य धर्म ही सम्पूर्ण कल्मष 
हनन में समर्थ है। सांख्य-वादियों के अनुसार 'कम,शुक्लॉकृष्णं योगिन: 
( योग दर्शन ४/७ ) धर्म कम भी अनेक प्रकार के हैं; शुक्ल, कृष्ण, शुक्ल-कृष्ण 
तथा अशुक्ल-अकृष्ण | पापादि कम कृष्ण कर्म हैँ; हिसादि दोषयुकक्‍त अश्वमेधादि 
कम शुक्ल-कृष्ण कर्म हैं; जपादि शुक्ल कर्म है; समाधि जन्य कर्म अशुक्ल- 
अक्ृष्ण कम है । 

वेदान्तियों के सिद्धान्तानुसार कर्माकर्म निर्णय में श्रुति ही प्रमाण है । 

अशुद्ध मिति चेन्‍न दब्दात्‌' (ब्रह्मसूत्र ३४१।२५) 

अतः वेद-विहित सम्पूर्ण कम शुद्ध तथा वेद-विरुद्ध सम्पूर्ण कर्म अशुद्ध हैं । 

'बेदिक कर्म अशुद्धं हिसादि दोष युक्‍तत्त्वात्‌ इति चेन्न', श्री रामानुजाचाय 
कहते हैं :-- 

(हसनोय॑ प्रति अननुग्राहकत्व विद्विष्ट प्राणवियोगानुकूल व्यापारत्व 
हिसात्वम्‌ । 

अतिशयिताम्युदय साधनभुतों व्यापारोडल्पदुःखदो पि न 6हसा प्रत्यत: 
रक्षणसेव 

अर्थात्‌ वही हिंसा है जो हिसनीय का अननुग्राहक प्राण-वियोगानुकूल 
व्यापार है। तात्पर्य कि हिंसनीय का अनुग्रह रहित प्राण-वियोग व्यापार ही 
हिसा है। यज्ञादि में हिसनीयननुग्राहक प्राण-वियोगानुकूल व्यापार नहीं है 
अतः वहाँ हिंसा नहीं अपितु रक्षा ही होती है 'हिरण्यन्नरीरः ऊर्ध्वा स्वर्ग 
लोकमेति' (श्री भाष्य ३(१/२५१) विधि-पूर्वक जिस पंशु का आलम्भन होता 
है वह पु हिरण्य-शरीर होकर ज्योतिमंय शरीर धारण कर लेता है। भगवत्‌- 
कथामृत से सम्पूर्ण कल्मषों का हनन एवं दिव्य धर्म का अज॑न होता है। अतः 
भगवत्‌-कथाम॒त 'कल्मषापहम॒' दिव्य धर्मयुक्त है । 

श्रोमदाततं', श्रीमद” अर्थात्‌ नित्य श्री युक्त भगवत्‌-कथामृत ज्ञान, 
वराग्य, ऐश्वय, धरम, यश एवं श्री षड्‌ भगों की समग्रता से युक्त है अत्तः 
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'श्रोमदं है। 'आततं” भगवतृ-स्वरूप होने के कारण भगवत्‌-कथामृत 'आततं 
है; कथामत यश रूण ऐश्वय से यकत है, 'कविनिरीडितं” कवियों द्वारा संस्त- 
वित गुण-गान हो यश है; अतः ध्म-ऐश्व्यं युक्त होने के कारण भगवत्‌-कथामत 
भी भगवत्‌-स्वरूप हो है; जैसे भगवत्‌-स्वरूप सवान्तरात्मा एवं सबंव्यापक है 
वसे ही भगवत्‌-कथामृत भी स्वव्यापक है ! 

गोपाजनाएँ कह रही हैं, हे प्रभो ! आप तो अन्तर्धान होकर हमको अपने 
विप्रयोग-जन्य तीव्र-ताप से भस्म कर रहे हैं परन्तु आपकी यह कथा जो हमारे 
खेद का शमन करती है कदापि तिरोहित नहीं होती। विज्ञ जन कहते हैं 
स्वप्रकाश ब्रह्म में भी वह आनन्द नहीं जो भगवत्‌-कथामृत में है । इसमें एक 
ओर गुण है :--: 

'सर्बाह सुलझभ सब दिन सब देसा | सेवबत सादर समन कलेसा 
(मानस, बाल १/१२) 

समुद्र.से प्राप्त देव-भोग्य अमृत रोगादि *दोष-जन्य सनन्‍्तापों का हनन करने वाला 
है, मोक्ष रूप अमृत संसार-सन्ताप का नाश करने वाला है, परन्तु यह भगवत्‌ 
कथामृत-रोगादि-दोष-जन्य त्रास एवं संसार-संताप-जन्य क्लेश, दोनों का ही 
समूल उन्मूलन करने वाला है, साथ ही, आपके विप्रयोग-जन्य तीतन्र ताप का 
भी शमन कर देता है अतः हम मरणादपि कोटि गुणाधिक ताप को भोगते हुए 
भी मर नहीं पातीं | हे श्याम-सुन्दर ! हे सखे ! जंसे चन्द्रमा भी विरही-जनों 
को दगध ही करता हैं, विष-संयत कर निकर पसारी, जारत विरह वंत नर 
नारी / किवा 'कुबलय-बिपिन कुन्तबन सरिसा' (मानस, सुन्दर १४३) जैसे 
साक्षात्‌ पद्मा का अलाम, शीतल, मंजुछ, कोमल कमल भी विरही जनों के 
सन्ताप का ही कारण बनता है अथवा जैसे वारिद में दामिनी का अवद्योतन 
अत्यन्त चमत्कारपूर्ण होते हुए भी विरही को 'वारिद तप्त तेल जनु वरसा' 
की ही अनुभूति होती है वेसे ही, आपका यह कथाम॒त भी विरह-व्याकुला, 
विरह-विदग्धा हम,थंतप्ता गोपाड्डनाओं के लिये संतापकारी ही है क्योंकि इस 
कथामृत के कारण ही हम दारुण दुःख. सहती हुई भी कलंक रूप इस जीवन 
को ढो रही हैं । अत: है ले | हम पर अनुग्रह कर दर्शन दो ! 


प्रहसितं प्रिय ! प्रेमवोक्षणं 
विहरणं च ते ध्यात मद्भलम्‌ । 
रहसि संविदो या हृदिस्पुश्ः 

कुहक नो मनः क्षोभयन्ति हि १०७ 


अर्थात्‌, हे प्रिय ! तुम्हारी प्रेममयी मुसुकान एवं क्रीड़ाओं को स्मृति भी 
आनन्द प्रदायिनी है | हे कुहक ! तुम्हारे साथ एकान्त में की गई मश्रुर छीलाओं 
की स्मृति हमारे मन को क्षुब्ध कर देती है । 

'कुहक नो मन: क्षोभयन्ति' अर्थात्‌ हे छलिया ! हे कपटी ! तुम्हारे कारण 
हमारे मन में क्षोभ हो रहा है। गोपाड्रनाएँ भगवान्‌ श्रीकृष्ण के प्रति कुहक, 
कितव, छलिया आदि संबोधनों का प्रयोग करती हैं। भगगतन्‌ श्रीकृष्ण से 
अंगीकृत उच्चकोटि के भक्त ही भगवान्‌ के प्रति इस तरह के सम्बोधनों का 
प्रयोग करने में समथ होते हैं। श्रीकृष्ण को भी ऐसे अटपटे प्रेमरसभीने सम्बो- 
धन विशेषतः प्रिय हैं । 

सामान्यतः प्राणी अपने मन को बरबस संसार से हटा कर भगवान में 
लगाने का प्रयास करता है परन्तु गोपाजड्भनाएँ अपने मन को भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
से हटाकर .संसार में लगाने का प्रयास करती हैं। ऐसी उच्च भावना उन 
भक्तों की ही हो सकती है जो भगवद्‌-संग, भगवत्-साक्षात्का” प्राप्त कर 
चुके हैं; जिन्होंने अन्तरात्मा में, अन्तःकरण में, प्राणों में, रोम-रोम में प्रेम को 
धारण कर लिया है । 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण मायापति हैं अतः वे ही सर्वाधिक कुहक हैं, छलिया हैं । 

माया तत्र न कतंव्या माया तरेव निर्मिता' अर्थात्‌, जिसने माया बनाई 
उससे माया न करें। ब्रह्मा ने मायापति में ही 'माया' का प्रयोंग किया; जसे 
रात्रि में कुहासे का प्रभाव नहीं पड़ता वेसे ही मायापति पर की गई माथा व्यर्थ 
हो जाती है। मायापति भगवान्‌ अपनो मंगलमयी लोला-शक्त द्वारा जीव के 
कल्याण हेतु ही लीला करते हैं । इस लीला से भी भगवद्‌-भकत को क्षोभ होता 
है, यह क्षोभ भी भक्ति का स्वरूप ही है। 

भगवान्‌ के अन्तरंग पाषंद ही लीला-उपकरण है; उनमें प्राकृत कन्दर्पादिकों 
का सन्निवेश नहीं होता अतः वहाँ प्राकृत ईर्ष्या, क्रोध, दम्भ, मान, क्षोभ 
आदिकों का सम्प्रवेश ही सम्भव नहीं, तथापि केवल भगवतु-लीलोपयोगी अपूर्व॑ 
रसात्मक एवं अलोकिक अनेकानेक भाव ही सम्पृर्णतः अभिव्यक्त होते हैं। 
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'बस्तुतः ये रुम्पू्ण भाव निखिल-रसामृत-मूि भगवान्‌ के ही रूपांतर मात्र हैं । 

कृष्ण भाव रस भाविता मतिः क्रोयताम्‌ यदि कुतो5पि लम्यते' यदि $ष्ण 
भाव-रस भात्रिता-मति कहीं मिल सके तो अवश्य ही खरीद लो। ततत्र मुल्य 
मपि लोल्यमेंकलम्‌ ।” असीम व्याकुछता, विह्वलता ही उसका मूल्य है। जम्म 
कोटिसुकृतेनु लभ्पते !! कोटि-कोटि जन्म-जन्मान्तरों के सुकृत से ऐसी भगवद्‌ 
विषयक व्याकुलता, विह्न॒लता प्राप्त होती है। जन्म-जन्मान्तरों के पृण्य-पुव््ज 
के प्राकट्य से ही इन सोभाग्यशालिनी, ब्रज-सीमन्तरी जनों में श्रीकृष्ण विषयक 
क्षोभ उत्पन्न हुआ। इन गोपाज्भुनाओं के लिए सर्वेश्वर, सवंशक्तिमान्‌, अनन्त 
ब्रह्माण्ट नायक अखिलेश्वर प्रभु ही उनके परम आत्मीय, प्राणनाथ, प्रियतम 
ह॒ृदयेश्वर हैं । गोपाड्भनाओं का अन्तःकरण अपने प्रभु के प्रति लोकोत्तर अनु 
राग से ओतप्रोत्त है। जेसे, विषयी को सांसारिक विषयों में रवभावतः ही प्रीति 
होती है, वसे ही, इन ब्रज सीमन्तनी जनों की भी अपने श्याम-सुन्दर, भदन- 
मोहन, आनन्द-धन में स्वभावतः ही प्रीति है। यही रॉगानुराग प्रीति का स्वरूप 
है। आत्म-कल्याण, विश्व-कल्याण हेतु सर्वाधिष्ठात प्रभु का चिन्तन करना 
प्राणी मात्र का कतंव्य है; यही वधो भक्ति का स्वरूप है। 


भगवतृ्‌-स्वरूप मायातीत भी है और माया-विदिष्ट भी है। जेसे आकाश 
का अनन्त-रूप मेघ शून्य भी है, साथ ही, अंशतः मे४-मण्डल-समावृत भी है, 
बसे ही भगवत्‌ स्वरूप मायातोत भी है और माया-समावत भी है; जो माया 
भगवान्‌ की नियम्या है, आज्ञाकारिणों है, उसी माया को धारण कर भगवान्‌ 
क्षोभक स्वरूप में भी रहते हैं। भगवान्‌ के इस क्षोभक-स्वरूप से ही भकत-हृदय 
में क्षोभ होता है, यह क्षोभ भी अत्यन्त कल्याणप्रद है। भगवान्‌ का थह क्षोभक 
गुण ही भक्त को 'भगवत्‌ तुल्य षडेश्वयं युक्त भगवत्‌-चरित्रामृत पान में भी 
विश्वान्त नहीं होने देता । श्री वल्लभाचार्य कहते हैं--'जंसे अन्न विरस न होने 
पर भी ज्वर ग्रस्त प्राणी को विरस प्रतीत होता है, वेसे ही, भगवान्‌ के परमा- 
नन्‍्द स्वरूप में भी आत्मोयताभिमानी भक्तों को क्षोभकत्व की हो प्रतीति होती 
है ।' कोई गोपाड्भना अपनी सखी से कह रही है-- 


'पन्त्यण सखि ! तद॒दभ्त॑ यदि सुखलबमभपि समोहसे सख्या: । 
स्मारण किमपि तदितर द्विस्मारणय हन्‍त सोहनं सनसः॥' 


हे सखी ! तू उनका, श्रीकृष्ण का उदन्त न छेड़; उनके उदन्त-श्रवण से 
हम[री इस सखी की मूर्छा भंग हो जावेगी; मूर्छा भंग होने पर इसकी अज्ञान्ति 
बढ़ जावेगी क्‍योंकि श्रीकृष्ण का क्षोभक स्वरूप इसके हृदय को मथ डालेगा । 
'विहरणं च॑ ते ध्यान' मंगलम' निखिल सार-सवंस्व, निखिल रसामृत मूर्ति, 


९४४ गोंपी-गींत 
संप्रयोगात्मक-विप्रयोगात्मक एक कालावच्छेदेन उद्बुद्ध उभंयविध श्यृद्भार-रस- 
सार सर्वस्व भगवान्‌ की त्रिभंग ललित मधुर मतोहर मूर्ति ध्यानमात्र से ही 
मंगलकारिणी है । 

“देवतं देवतानांच, संगलानां च मंगलम्‌' भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र ही सम्पूर्ण 
देवताओं के देवता एवं मंगलों के मंगल हैं। गोपाड्भनाएँ कह रही हैं--है 
प्रभो ! आपकी इस त्रिभंग-ललित-दिव्यमूर्ति के विहरण के अन्तगंत ही भगवदीय 
आनन्द, वेणुगीत-पीयूष द्वारा ततुृ-तत्‌ भक्त के हृदय में स्थापित हुआ, अतः यह 
मधुर मनोहारिणी मूर्ति ही विशेषतः मंगलमयी है । आपके इस दिव्य स्वरूप का 
ध्यान ही सम्पूर्ण अनर्थ की निवृत्ति एवं सम्पूर्ण आनन्द की प्राप्ति कराने. 
वाला है । 

जो मांगे पाइय विधि पाहो, स्व राखिअ इन नेनन माही' 

हे सखी ! यदि विधाता मनोवांछित फल प्रदान करें तो यही,माँगा जाय कि 
उस स्वरूप को आँखों में ही बसा लू ।' तयापि 'इदानों तरेव क्षोमक जायते' इस 
समय तो आपका यह मनोहर स्वरूप ही हमारे क्षोभ का कारण बन रहा है। 
क्षण-मात्र के लिए भी जिसका वियोग असह्य है वह मधुर, मनोहर, मंगलमयं 
स्वरूप ही इस समय, “तिरोधाय' तिरोहित होकर हमारे क्षोभ का कारण 
बन रहा है। सर्वज्ञ सर्वश्वर सव॑ शक्तिमान्‌ भगवान्‌ श्रीकृष्ण स्वयं ही अपने 
मुखचन्द्र के प्रतिबिम्ब पर मुग्ध हो जाते हैं । 

“रूपरासि नुप अजिर बिहारो, नार्चाह निज प्रतिबिम्ब निहारो ४ 

(मानस, उत्तर ७६/८) 
आनन्दोद्रेक से ही प्राणी स्वभावतः नाच उठता है। 
“रत्नस्थले जानुचरः कुमारः ,संक्रान्तमात्मीयमुखारविन्दम्‌ । 
आदातुकामस्तदलाभखेदात्‌ विलोक्य धात्रोवदन रुरोद ७४ 
(कृष्णकर्णाम त-२|५४) 
मणिमय प्रांगण में घुटनों के बल चलते हुए शिशु कृष्ण उन मणियों में अपने 
अद्भुत प्रतिबिम्ब को देखकर मुग्ध हो उसको प्राप्त करने की इच्छा से खेद 
करते हुए माँ के मुख की ओर निहा रते हुए रोने लगे।' 

जो जितना ही प्रिय होता है उसमें सान्निध्य की भावना भी उतनी ही 

अधिक होती है । क्‍ 
'बन्मत्यंडीलौपयिक॑ स्वयोगमायाबलं दरशंयता गृहोतम्‌ । 
विस्मापनं स्वस्थ च सोभगेद्धें', परं पद भुषणभूषणाड्भम्‌ ४४ 
(श्रीमदृ० भा०३/२/१२) 
आपके मंगलमय मुखचन्द्र के लोकोत्तर सौरस्य युक्त माधुयमय प्रतिबिम्ब 


गोपी-गीत--१ ० २४५ 


स्वरूप को देखकर स्वयं आपको ही विस्मय हो गया अतः आपके मुखचन्द्र की 
क्षोभकता स्वतः सिद्ध है! गोस्वामी तुलसीदास कृत कृष्ण गीतावली” में एक 
पद है जिसक्रा अर्थ है कि, एकबार माता यशोदारानी श्रीकृष्णचन्द्र के सुखार- 
बिन्द को निहारती हुई रोमांचकंटकित हो उठों, उनके नेत्र आनन्दाश्र पूरित हो 
गए। माता की इस दशा को देखकर बालकृष्ण कारण पूछने लगे। माँ ने कहा, 
'देखत चब वदव कप्रल अति आनन्द होई' | बालकृष्ण मचलने लगे, मेरे उस 
सुन्दर मुख को मुझको भी दिखा' । अम्बा उत्तर देतो हैं, 'भो सम अति पुण्ष-पुंज 
बाल नह तोरें' हे बालक ! मेरे पुण्य-पंज के समान तेरा पुण्य-पुंज नहीं है 
अतः तू उस बिम्ब को नहों देख सकता जिसका में दर्शन कर रही हूँ । त्‌ तो 
अधिक से अधिक प्रतिबिम्ब का ही दशन कर सकता है। 
अस्तु, गोपाज़नाएँ कह रही हैं कि जिस स्वरूप की मधुरिसा का अनुभव 
करने के लिए स्वयं भगवान्‌ श्रीकृष्ण भी गोपाज्भनारूप प्राप्ति हेतु तप करने के 
लिए तत्पर हैं जो हमारे अंतःकरण, अन्तरात्मा में, अंग-प्रत्यंग में समाविष्ट हो 
चुके हैं उसके अधिकाधिक साम्निध्य की आकांक्षा स्वाभाविक ही है। तदपि 
'तिरोधाय इदानीं तु नः अस्मान क्षोभयति” अब आप तिरोहित होकर, अन्तर्धान 
'होकर हमारे क्षोभ का ही कारण बन रहे हैं । 


“'रहसि संविदो था ह दिस्पृशः रहसि इतः अन्यत्र गत्वा ॥' 


यहाँ से अन्यत्र, व॒ुन्द्वन जाकर आप वेणुवादन करते हैं। इस वेणुवादन 
द्वारा आप हमारे अंग-अंग की प्रशंसा करते हुए हमारे नाम ले लेकर हमें बुलाते 
हैं; हपार सम्मिलन हेतु व्याकुल होते हैँ । 'संबिद्‌ संकेते! वेणुनाद द्वारा वाडम्मय, 
गीतभय, रवमय, नादमय जो संकेत हैं 'ह॒दि स्पुशः वे हृदय को स्पर्श कर लेते 
हैं, हृदय में संलग्ल हो जाते हैं । “रहसि संबिदः एकांतं गत्वा! एकान्त में जाकर 
वेणुनाद द्वारा संकेतात्मक भंगियों, विविध प्रकार के संकेतात्मक नामों के द्वारा 
हमारा आह्वान एवं तदूनुकल क्षोभक भावों का वर्णन करते हैं; वे सब हमारे 
हृदय को स्पर्श करते हैं, हमारे मन में क्षोभ उत्पन्न करते हैं क्योंकि तुम हमारे 
प्रिय हो । यदि तुम हमारे प्रिय नहीं होते तो हमको यह तब सन्ताप नहीं होता । 
जैसे शीतल, अमृतमय, रश्मियुक्त चन्द्रमा अथवा कुव॒लयादिक भी विप्रयोग जन्य 
तीब्रताप रे सन्तप्त ऐऐरमी को क्षोभक ही प्रतीत होते हैं, वेसे ही, आपके तिरो- 
हित हो जाने के कारण आपका मंगलमय स्वरूप भी हमारे लिए अत्यन्त क्षोभ- 
प्रद सिद्ध हो रहा है क्योंकि जिस स्वरूप का विहरण हमारी अन्तरात्मा, अन्तः- 
करण एवम्‌ रोम-रोम में प्रविष्ट हो चुका है उसंबे केवल कथामुत श्रवण थे 
हमको केवल गम्भीर क्षोभ ही होता है । 


२४६ गोपी-गीत 


जिनके लिए कुल एवं लोक-मर्यादाएँ निर्थंक एवं अविचारणीय हो गई हैं 

ऐसी कुलटाओं के द्वारा मर्यादा त्याग का कोई महत्त्व नहीं रखता। परन्तु 
कुलललनाओं के लिए लोक एवं मर्यादा का त्याग मरण से भी कोटि गुणाधिक 
दारुण दुःखप्रद' है। गोपाड्रनाएँ पतिव्रता-शिरोमणिभूता हैं; लोपामुद्रा, अरुन्धती 
आदि महासतियाँ भी इनके पाद-पद्म रज-संस्पर्श की सदा कामना किया करतीं 
हैं । गोपाजड्भुनाओं को अपने श्याम-सुन्दर, मदन-मोहन, गोपाल, श्रीकृष्ण-स्वरूप 
में अखण्ड निष्ठा है; ब्रजैन्द्र नन्दन श्रोकृष्ण स्वरूप से अन्य अनन्त ऐश्वर्य 
सौरस्य, सौगन्ध्य-सुधा-जलनिधि, नित्य-निकुंजेश्वर मंदिराधीश्वर, साक्षात्‌ 
श्रीमन्‍नारायण, पूर्णतम पुरुषोत्तम स्वरूप में भी वे आक्ृष्ट नहीं होतीं | क्षणमात्र: 
के लिए भी उनकी मनोवृत्ति अन्यत्र नहीं जाती । 

दुरापजनवरतिनी. रतिरथत्रपाभूषसो, 

वपुः परवश्ं जनुः परमिदं कुलीनान्वये | 

गुरुक्तिविषवर्षणेमंतिरतीव दोःस्थं गता, 

नजोीवति तथापि कि परमदुर्मरोयं जनः ॥ 


(आनन्द वुन्दावन चम्पू ८-१००) 


अर्थात्‌, हे सखी ! दुष्प्राप्य पुरुष में हमारा प्रेम हो गया है; जेसे रंक को 
चिन्तामणि दुष्प्राप्य है, वेसे ही, हमारे लिए भी श्रीकृष्णचन्द्र दुलंभ हैं; तिस पर 
भी यह निगोड़ी लज्जा इतनी भीषण है कि अपने प्रियतम की ओर पलक उठा- 
कर देखने भी नहीं देती । इस लज्जा को बरबस हटाकर अपने नयनों को उनके: 
मंगलमय मुखचन्द्र के दर्शन में प्रवत्त किया भी तो गुरुजनों की कटूक्ति रूप 
विषवषंण से मति अस्थिर हो जाती है। 'लोकापवाद-दावानल दलिता'-होते 
हुए भी इन गोपाजुनाओं ने (दुस्त्यज मायंपथ' दुसंत्यज आयं-मार्ग, लोक-मर्यादा 
को त्याग कर भी, गुरुजन एवं स्वजनों को त्यागु कर भी 


'क्वैताः स्त्रियों बनचरोव्यंभिचारदुष्टा:' जेसे लोकापवाद को भी अवकाश: 
दे दिया | गोपालियां तो कह रही हैं-- 


'माधवो यदि निहन्ति हन्यतां बान्धवो यदि जहाति हीयताम्‌ 
साधवो यदि हसन्ति हस्यतां माथवः स्वयमुरोकृतो मया ॥४ 
द (आनन्द वुन्दावन चम्पू ८/९०) 
अर्थात्‌, साधुलोग हमारे कार्यों को काले कारनामें समझ कर भले ही हँसते 
रहें परन्तु हम तो डंके की चोट यही कहती हैं कि हमने तो माधव को अंगीकार 
लिया है। माधव स्वयं भी यदि हमारा हनन करना चाहें तो अवश्य ही करें पर 
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हमारे लिए तो वही एकमात्र परमाराध्य हैं। उनका श्रीकृष्ण के प्रति प्रेम किसी 
हेतु की आकांक्षा भी नहीं रखता । 

असुन्दर: सुन्दरशेखरोवा गुणेविहीनो गुणिनां बरो वा! 

देषी सयि स्यथात्‌ करुणास्लुधिर्ता कष्ण:स एदाह गतिमंसायम्‌ ४४ 

अर्थात्‌, श्रीकृष्ण सुन्दर शिरोमणि हों अथवा असुन्दर हों, सवंगुण-सम्पन्न 

हों अथवा स्वंधा गुप-विहीन हों, ह्वंषयुक्त हों अथव। करुणानिधि हों, हम तो 
उन्हीं से प्रेम करते हैं | भगवत्‌-प्रेम में देह-गेह की भूली हुईं ये त्रज-सीमन्तनी जन 
लोकापवाद से भयभीत नहीं होतीं। “श्रीकृष्ण चरणाम्भोजं सत्यमेव जताम्‌ 
जगत्‌ सत्यमसत्यं वा ४ वे तो इतना ही जानती हैं कि जगत्‌ सत्य हो अथवा 
असत्य हो हमारे लिए तो भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के चरण सरोरुह ही एकमात्र 
सत्य हैं । अम्बा पावंती भी कहती हैं :-- 


महादेव अवगुण-भवन, बिष्णु सकल शुणधाम। 
जाकर मन रम जाहि सन, तेहि तेही सन काम ४४ 
(मानस, बाल ८०) 
अब में जन्म संभु हित हारा। को गुन दृषन करे विचारा। 
जन्म कोटि लगि रगर हमारी। बरखऊँ संभु नत रहूउऊँ कंवारों ४ 
(मानस, बाल ८०/२ और ५) 
एक भक्‍त हमको मिले, जे कहने लगे महाराज ! हमारे शिव हैं न, उन्हीं 
से हमको मिला दीजिए--न उन से कुछ कम, न उनसे अधिक-बस, हमारे शिव 
से ही हमको कृप/ कर मिछा दीजिए। यह अन्यूनातिरिक्त-भाव ही अत्यन्त 
स्तुत्य है। भगवान्‌ श्रीकृष्ण के प्रेम में तन्‍्मय ये त्रजसीमन्तनीजन दारुण लोका- 
पवाद के प्रति सर्वथा उदासीन हैं--अपने पिया के में अंक लगोंगी कलंक लगे 
तो लगे मोहि आली 0 इस अविचरू कृष्ण-भिष्ठा, लक्ष्य-निष्ठा के कारण ही 
गोपाड्भनताएं सववन्धा हैं। मीराँ ने भी गया है--'मौरां गिरिधर हाथ 
बिकानी लोग कहें बिगरी ।' 
भागवत्‌ को अथा है श्री गर्गाचायेजी ने ब्रज-वासियों को बतायाथा कि 
यदि एक बार भी ब्रज-युवतियों को कष्ण-सम्मिलन प्राप्त हुआ तो सम्पूर्ण ब्रज- 
वासियों को सौ वर्ष पयंन्‍त #ष्ण-वियोग सहन करना पड़ेगा एतावता गुरुजनों 
द्वारा गोपकन्याओं को कृष्ण दर्शन एवं संस्पर्श के लिए बारम्बार वजन किथा 
गया परत्तु जेसे प्रवाह के अवरोध से गति का वेग अधिकाधिक वृद्धिगत होता 
जाता है, वेसे ही, गोपाड़ुनाओं का कृष्ण-प्रेम भी गुरुजनों द्वारा बारम्बार अब- 
रोध किए जाने पर अधिकाधिक प्रस्फुरित हुआ । 


२४८ गोपी-गीत 


नित्य-निकुजेश्वरी, श्री राधारानी के लिए स्वयं भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही चितित 
हों ललिता आदि से कह रहे हैं-- 
(पूर्वानुरागगलितां मम लम्भनेषपि लोकापवाददलितामथ भद्रियुक्तो । 
दावानलज्वलितजातिवनोसदुक्षामेतां कथं कथमहो बतसान्त्वयामि ४४ 
अर्थात्‌, है ललिते ! यह राधारानी तो मेरे पूर्वराग में ही गलित हो गई; 
मेरे सम्मिलन का आनन्दाद्रेक भी लोकापवाद के भीषण संताप से प्रभावित हैं; 
मेरे वियोग में तो दावानल दग्धा यह जाति लता, यूथिका लता की तरह मेरे 
वियोगजन्य तीब्रताप से दग्ध हो भस्मोभूत हो जाती है। हे सखी ! ललिते ! 
बताओ तो में इनको किस प्रकार सान्‍्त्वना दूँ? तात्पयं कि कुल-ललना के 
लिए लोकापवाद का ताय इतना दुस्त्यज होता है कि प्रियतम सम्मिलन के 
आनन्दोद्रेक में भी उसका भान बना ही रहता है। 
उपयुक्त सम्पूर्ण उक्तियों का तात्ययं यही है कि सम्पूर्णतः आत्म-समप॑ण 
करने पर ही जीवात्मा का परमात्मा से संम्मिलन संभव है; किसी प्रकार का भी 
लोकिक बाध शेष रह जाने पर जीवात्मा-परमात्मा का सम्मिलन सवेथा असम्भव 
हो जाता है। जैसे सिहनी का दूध सूवर्णपात्र में दुह्ा हुआ विशेष लाभदायी होता 
है किन्तु अन्य पात्र में दुहे जाने पर पात्र के ही विनाश का कारण बन जाता 
है। वेसे ही, उपयुक्त उक्तियों के मम को समझने पर ही प्राणी का उत्कष॑ 
संभव है, अन्यथा अनथे एवं अपकर्ष का कारण बन सकता है। 
जन्म कर्म व दिव्यमेवं योमेवेति तत्त्वतः । 
त्यक्त्वा देह पुनर्जेन्म नेति सामेति सोष्जु न ॥ 
( श्रीभ० गी० ४/९%) 
संसार के जन्म-कमं को सुनते-सुनते प्राणी भवाटवी में ही अधिकाधिक उल- 
झता जाता है परन्तु भगवान्‌ श्रीकृष्ण के दिव्य-क्म को सुनने पर प्राणी, जन्म- 
मरण-लक्षणा-सुंसुति से विनिर्मक्त हो जाता है । भक्त की तो एकमात्र वांछा है- 
कामिहि नारि पिआरि जिमि, लोभिहि प्रिय जिमि दाम । 
तिमि रघुनाथ निरंतर प्रिय लागहुं मोहि राम ॥ 
( मानस, उत्तर १३० ख ) 
कामी को कान्‍्ता में अथवा लोभी को धन में जितनी उत्कट अभिलाषा होती 
है, उससे शतगणाधिक लोकोत्तर अनुराग भक्त को अपने आराध्य पादाम्बुजों 
में होता है । 
इस सम्पूर्ण प्रसंग का अन्ततोगत्वा लक्ष्य यही है कि पूर्वानुराग द्वारा विश्व- 
बंधन की निवृत्ति तथा भगवतु-पदारचिन्द संस्पर्श से भगवत्‌-संयोग-सुख की 
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प्राप्ति हो एवं भगवत्‌-स्वरूप में मन का पूर्ण निरोध हो जाय | निरोध के भो 
तीन भेद हैं, प्रम-निरोध, आसक्ति निरोध एवं व्यसन-निरोध | आसक्ति-निरोध 
ही उब्जतम स्थिति है। परात्पर परब्रदह्मा भगवान्‌ श्रीकृष्ण चन्द्र स्वयं नित्य 
अखण्ड एवं एकरस हैँ, उनकी लोलाएँ भो नित्य अखण्ड एवं एकरस हैं, गोपाड़- 
नाएँ भी नित्य, अख़ण्ड एकरस हैं, गोपाड्भ नाओं का अपने -प्राणधन प्रियतम 
श्रीकृष्ण के साथ सम्मिलन भो नित्य, असण्ड एवं एकरस ही है । 


वुन्दावनं परित्यज्ण पादसेक॑ न गच्छति ४ 


पारमाथिक दृष्टया ब्रजाज्भनाओं का श्रीकृष्ण से कदापि वियोग नहीं होता 
तथापि व्यवहा रत: श्रीकृष्ण मथुरा पधारे फछत: गोपषियों की आजीवन उनके 
वियोग का दारुण दुःख भोगना पड़ा । । 

सिद्धान्त है कि भगवदीय-लीला के ठीन प्रभेद हैं--प्रकट लीला, अग्रकट 
लीला तथा प्रकटाप्रकट लीला । अनन्त, अखण्ड निविकार परात्पर परब्रह्म प्रभु 
श्रीकृष्ण के स्वछूए संयोग सुख तदन्तर उनका वियोग गोपाड्भनाओं को प्रत्यक्षतः 
प्राप्त दुआ: यही प्रकट लीला है । इस प्रकट लोला के आधार पर ही पूर्वावु राग 
द्वारा विश्व-विस्मरण पूव॑क भगवान्‌ में अनुरक्ति, भगवद्‌ स्वरूप में मन का 
अवरोध तदनन्तर संयोग-रुख द्वारा सर्वांगीण भगवद्‌-सम्मिलन सुख का अनुभव 
और उसके बाद थिप्रयोगजन्य संताप का अनुभव अनिवाय है । संयोग सुख में 
वस्तु का अनुभव होता है, अनुभव से स्पृह्ाय होती है, स्पृहा से निरंतर अबाध 
चिन्तन होता हैं; यह अवाध, अखण्ड चिन्तन ही आन्तर-रमण है । अतः वेणुगीत 
के द्वारा पूर्वातु राग, रासलीला के द्वारा सम्प्रयोग-शूंगा र-सुखानुभूति तथा गोपी 
गीत द्वारा विप्रगोग की अनुभूति मान्य है। 

गोपा ड्रनाएँ कह रही हैं :-- 

भजतोष्नु भजन्त्येक एक एतद्विप्यंम। 
नोभयांइच भरजंत्येक एतन्नोश्रूहि साधु भो: ७४ 
( श्री भा० १०(२२/१६ ) 

हे प्रिय ! कोई तो अपने को भजमने वाले को ही भजता है, कोई न भजने 
वाले को भी भजता है और कोई भजन करने वाले को भी नहीं भजता | 
भजने वाले को भी न भज़ने वाला कृतध्न, गुरुष्ण होता है। हे सखे ! हम तो 
लोक-वेद-मर्यादा एथ॑ं स्व॑स्व का त्यागकर आपके सन्निधान में वन-प्रान्तर में भी 
चली आई हैं परन्तु आप हम अनुरागिणीजनों को त्याग कर अन्तर्धान हो रहे 
: हैं, अतः है प्रिय ! हम आपकी गणना किस श्रेणी में करें ? 
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व्यापक का सिद्धान्त है कि-- 


ये यथा मां प्रपच्चन्ते तांस्तथेव भज़ाम्यहम' ( श्री भा० गी० ४११ ) भाग- 
वत में एक उदाहरण प्राप्त है। कुरुक्षेत्र की युद्धरथली में युद्ध-विश्वाम कालांत- 
गंत महाराज युधिष्टिर श्रीकृष्ण के डेरे में गए; वहाँ पहुँचने पर महाराज 
युधिष्ठिर ने देखा कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण गदगद्‌ कण्ठ एवं अश्रुपुरित नयन हो 
किसी के ध्यान में मग्न हैं; रवभावत: महाराज युधिष्ठिर आश्चयंचकित हुए। 
ब्रह्मादि देव-शिरोमणि एवं अमलात्मा परमहंस योगीन्द्र मुनीन्द्र भी जिसका 
ध्यान कर रहे हैं वे परात्पर स्वयं किस के ध्यान में मग्न हैं ? युधिष्ठिर की आहट 
पाकर भगवान्‌ श्रोकृष्ण ने आखें खोलीं और युधिष्ठिर से बैठने के लिए कहा। 
महाराज युधिष्ठिर ने भगवान्‌ श्रीकृष्ण से अपना संदेह निवेदन करते हुए स्पष्टी- 
करण हेतु प्राथना की । महाराज श्रीकृष्ण ने कहा कुरुक्षेत्र की युद्धस्थली में 
शर शेय्या पर पड़ा हुआ भीष्म मेरे ध्यान में तल्‍लीन है अतः मैं भी अपने भक्त 
का ध्यान कर रहा हूँ। 
“मदन्यत्ते न जानन्ति नाहं तेभ्यो मनागपि! भक्त मुझसे भिन्‍न कुछ नहीं 
जानता और में भी भक्त से भिन्‍न कुछ नहीं जानता । 
श्री राधामेव जानन्‌ ब्रजपतिरनिशं कुज्जवीथी मुपास्ते । 
दूरेसुष्टयादिवार्ता न च मिलति कदा नारदादोीन्‌ स्वभ्रक्तानु॥ 

( राधासुधानिधि ) 
अर्थात्‌, विश्व प्रपंच की सृष्टि, पालन एवं संहार कृष्ण की ईइ्वरी शक्ति का 
काय है; वे तो नारदादिक भक्तों को भी नहीं मिलते; श्रीकृष्ण तो अहनिश 
रासेश्वरी, नित्य-निकुज्जेश्वरी, राधारानी के ही ध्यान में निमग्न रहते हैं । 
तात्पयं कि भक्त को भगवान्‌ में निजत्व का अभिमान होने एर भगवान्‌ को भी 
भवत में अनुराग होता है। भक्त कहता है--ना मैं देख, और को ना तोहे 
देखन दूं।' 

'स्वेच्छामयस्य स्वीयानां यथा इच्छा भवति तथैव भगवान्‌ भवति' भवर्ते 
की इच्छामयता ही भगवान्‌ का स्वरूप है। 
'घद्‌ यद्‌ धियात उरुगाय विभावयन्ति तद तद्‌ वपु:प्रणयसे सदलनुग्रहाय' 

( श्री भा० ३/२ ९ ) 
भवित-रस परिष्लुत मन से भगवान्‌ भी वेसा ही शरीर धारण कर लेते हैं। अस्तु, 
प्रत्येक भक्त का भगवान्‌ सवंथा अपना होता है। भगवान्‌ के प्रति यह ममत्व 
भाव ही भक्ति का उत्कषं है। 'अभीषामनुव॒त्ति वृत्तये' अनुवृत्ति में प्रवृत्त 
हेतु भगवान्‌ भी भक्त को परोक्षतः ही भजते हैं। उदाहरणतः कहीं किसी रंक 
को क्दाचित्‌ चिन्तामणि मिल जाय परन्तु दुर्भाग्यवशात्‌ कहीं गिर जाय, किवां 
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खो जाय तो वह रंक स्वभावतः ही अत्यन्त आकुल-व्याकुल होकर चिन्तामणि 
के ध्यात में ही निरन्तर रत हो जाता है; इसी तरह विप्रयोग-जन्य तीब्र ताए से 
प्रेमी-हृदय में भी अत्यन्त उत्कट भावोद् क उदबुद्ध होता है। 

विरह का अन्तिम कल है आन्तर-रमण। 


'संगम विरहविकल्पे बरमिह विरहोत संगमस्तस्या: 


संगम ओर विरह म॑ से किसी एक का वरदान मिलता हो तो भवत विरह 
की ही माँग लेता है क्योंकि संगम में तो प्रियतम का दर्शन एक स्थानीय होता 


है जबकि निरह में सदा-सवंदा-सवंत्र ही सबंस्वरूप में प्रिय का ही द दंन होता 
रहता है । 


“विरहोव विभो प्रियामयं परिप्यामि भवनमयं जगत्‌' 
हे प्रभु ! 
'प्रासादे सा दिशि दिशि च सा पृष्ठतः सा पुरःसा 
पर्यंके सा पथि पथि च सा तद्वियोगातुरस्य । 
हंही चेतःप्रकृतिरपरा नास्ति मे कापि सा सा 
सा, सा सा जगति सकले को5य मद्गत वाद: ४ 


जेसे विरही जगत्‌ को प्रियामय देखता है, वेसे ही में भी आपको सदा- 
सवंदा-स्वव्याप्त अनुभव करूँ | यही आन्तर रमण है। 


कल्प-कल्पान्तरों के जन्म-जन्मान्तरों के पुण्य-परिपाक से प्राणी में श्रीकृष्ण- 
विषयक अनुराग प्रादुर्भत होता है। पर वह पीमित नहीं रह जाय तभी उसकः 
महत्व या पृर्णता है। श्रीश्याम-सुन्दर, मदन-मोहन, व्रजेन्द्रनन्दन की कोटि-कोरि. 
कंदपं-दलन पटीयसी मनोहारिणी छवि निहारने के लिय सब प्रपंच भूल जाय॑ 
व्याकुलता क्रमश: वृद्धि प्राप्त होती रहे, मन तड़पने लगे, अस्वस्थ हो जाय, 
धेयें छट जाय, तभी इसका महत्त्व है, तभी सफलता है। जितनी अधिक 
व्याकुछता, व्यग्रता, बेचे नी बढ़ेगी अनुराग में उतनी ही अधिक उत्कृष्टता 
आयेगी । पुत्र, धत, दारा, नेह, गेहू के न मिलने पर तो अधेय सभी को होता 
है और वह स्वाभाविक भी है परन्तु भगवदर्थे अधेय, व्याकुलता, अस्वस्थता 
का होना अत्यन्त दुलेभ है; एतावता जो लोक में दूषण है, वहीं यहाँ भूषण है ! 

कृष्ण-सखा उद्ध व स्वयं वृहस्पति के शिष्य थे, भगवान्‌ कहते हैं-- 
नोद्धवोण्वपिमन्यून: उद्धव मुझसे अणुमात्र भी न्यून नहीं हैं; ऐसे ज्ञानी- 
शिरोमणि नीति-नियुण उद्धत गोपाड्ुनाओं के वियोग से विह्वल भगधात्‌ 
श्रीकृष्ण को स्षंतप्त देखकर हँसा करते थे; उद्धव कहते हैं राजनीति में अष्टादश, 


२५२ गोपी-गीत 


व्यसन त्याज्य हैं, हे कृष्ण ! इन वनचरी गोपालियों के प्रति तुम्हारा यह व्यसन 
भी त्याज्य है । अस्तु, भगवान्‌ ने अपने सला को अपना दूत बनाकर वृन्दावन- 
धाम भेजा; वुन्दावन-धाम पहुँचकर उद्धव को वहाँ की रज का संस्पश् प्राप्त 
हुआ; वहाँ के गुल्म, लता, तृण एवं गो-बछड़ों का तथा नन्दराय एवं यशोदारानी 
का, गोपाज्भनाओं का तथा राधारानी का दशंन हुआ। उन्होंने उन सबके 
लोकोत्तर अनुराग का अनुभव किया। उद्धव ने गोपाज्ुनाओं को ध्यान-ज्ञान 
समझाने का भी प्रयास किया; अन्ततोगत्वा श्रीकृष्ण के प्रति गोपाद्भनाओं के 
लोकोत्तर प्रेम के अनुभव से उद्धव के ज्ञानाहुंकार का मार्जन हुआ एवं वे भगवान्‌ 
श्रीकृष्णचन्द्र के परम भक्‍त होकर ही द्वारिका लोटे । 


जन्म-जन्मान्तरों के पुण्य-पुऊजवशात्‌ ही देवषि नारद का सत्संग प्राप्त हो 
सकता है । भक्त प्रह्नाद ने गर्भावस्‍था में हो नारदजी के वचनामृत सुने, फलतः 
परम भक्‍त होकर दिव्यगति को प्राप्त हुए । तेलधारावत्‌ अविच्छिन्न, गम्भीर, 
ध्यान-परम्परा न्तर्गत देवषि नारद के दुर्लभ दर्शन भी विध्न स्वरूप ही भासित 
होने लगते हैं। तात्ययं कि सम्पूर्ण सुध-बुध भूल कर किसी एक में तन्‍्मय हो 
जाना ही आसक्त है । उदाहरणत:, अनादि-काल से लाख-लाख पतंगें स्वभावत: 
ही दीपशिखा पर मर मिटे; इन मरणोन्मुख पतंगों को दीपशिखा से कदापि 
हटाया नहीं जा सकता; ये सदान्सवंत्र ही दीपशिखा पर अपने प्राणों का 
विसर्जन करते रहे हैं और करते रहेंगे । आसक्ति निरोध का यही सर्वोत्क्ृष्ट रूप 
है | अपने प्राणधन प्रियतम श्रोक्ृष्ण के प्रेम में पगी इन गोपाज्भनाओं को भी 
इतर सम्पूर्ण जगत्‌ का विस्मरण हो गया । 

'प्रहसितं प्रिय प्रेमवीक्षणम्‌' हे प्रिय ! तुम्हारा प्रहसित ही उद्वेजक है। 
'उद्भट हसित' ही प्रहसित है। गोपाज्ध नाए कह रही हैं, हे प्रिय ! हम आपके 
विप्रयोगजन्य तीब्रताप से सन्तप्त हैं परन्तु. आप अन्यत्र हास-विलास कर रहे 
हैं अतः आपका यह द्वास हमको क्षुब्ध ही करता है। अपने संताप में प्रियतम 
जो भी संतप्त देख कर प्रे5, को स्वभावतः कुछ आश्वासन प्राप्त होता है; 
परन्तु स्वयं संतप्त रहते हुए अपने प्रेमास्पद की अन्यत्र हास-विलास करते 
देख कर निश्चय ही प्रेमी को असह्य वेदना होती है। अथवा उस हसित के 
स्मरण से भी हमें क्षोभ ही होता है क्योंकि उससे भी आपके विहरण की ही 
स्मृति जाग्रत्‌ हों जाती है। 'स्वृविषयमपि प्रेम वीक्षणम्‌ | तस्मिन्‌ कृते तत्‌ 
क्षोभयेतु' स्ववषयक सानुरागावलोकन अनुभूत होकर भी क्षोभक ही हैं; 
व्यामसुन्दर ने अत्यन्त अनुरागमयी दृष्टि से हमारी ओर निहारा था यह स्मृति 
ही दुःखप्रद है क्योंकि इसमें भी हमें छदम की ही प्रतीति होती है। यदि वह प्रेम- 
वीकषण सत्य-होंता तो अवश्य ही आप अन्तर्धान नहीं हो पाते । 


गोपी-गीत-१० २५३ 


“विहरणं च ते ध्यान संगलम्‌' हे प्रिय / आपकी स्वविषयक अथवा अन्य 

संबंधी विहरण की स्मृति हमारे लिए अत्यन्त क्षोभक है। 
'विहरणं, वेणुना भगवदोयस्प रसस्प भकक्‍तह॒दयेषु स्थापनम' 

अचिन्त्य, अनंत, सच्चिदानन्द्धन. आनन्दकन्द परमानन्द श्रीकृष्णचन्द्र के 
वेणुनाद द्वारा भक्तों का हृदय भगवदीय रस-परिप्लावित हुआ, यही विहरण 
है “भगवदीयस्य, रसस्य विशेषतः हरणं॑ यस्मात्‌ तत्‌विहरणं” जिसके द्वारा भग- 
वदीय रस भगवदोय आनन्द का अन्यत्विहरण हो वही “विहरणम्‌” है । 
आनन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र का त्रिभंग-ललित मधुर मनोहर श्रीविग्रह ही 
“ध्यान मंगलम्‌” ध्यान करने मात्र से मंगल प्रदाव करने वाला है। 

अभिधा, लक्षणा एवं व्यंजनावृत्ति से वेद-ववन भी जिसका प्रतिपादन करने 
में असमर्थ हैं वही मनोवचनातीत, लोकातीत परात्पर परब्रह्म तत्त्व ही लौक- 
रंजनाथं ब्रजेन्द्र-नन्दन श्रीकृष्ण स्वरूप में आविभूत हैं; परमानुरागिणी गोपाजु- 
नाओं में भी सत्त्व, तम, रज तीनों गुणों का सन्निवेश नहीं है तदपि अतुलित 
अलौकिक ससोद्रेक हेतु ही सम्पूर्ण व्यंजक लौकिक रसवंत्‌ ही प्रकट होते है ! 
ईर्ष्या क्षोभ आदि विभिन्‍न भावों कां प्राकट्य विशेष रसवद्ध॑न हेतु ही है। नित्य 
अखण्ड सच्चिदानन्दधन परब्रह्म स्वरूप ही ब्रजेन्द्र नन्दन श्रीकृष्ण, नित्य- 
निकुन्जेश्वरी राधारानी, बहुसंख्यक गोपाडुनायें एवं वुन्दावन-धाम आदि सम्पूर्ण 
लीला-परिकर स्वरूप में प्रस्फुटित हो गया; एतावता, गोपाज्भनाओं द्वारा अभि- 
व्यक्त विभिन्‍न भाव भी वस्तुतः: इस रसात्मक-ससुद्र की भाव-लहरियां ही हैं। 


चलसि यद ब्रजाच्चारयन्‌ पशुन्‌ 
नलिनसुन्दरं॑ नाथ ते पदम्‌। 
शिलत॒णाइकुरें: सोदतीति नः 
कलिलतां मनः कानन्‍्त गच्छति ७११॥ 


है नाथ ! आपके चरणारविन्द रवतः विकसित कमल से भी अधिक सुन्दर 
एवं सुकोमल हैं। अतः हे कान्‍्त ! जब आप गोचारण करते हुए वृन्दावन में 
नमिरावरण चरणों से अटन करते हैं तब इस दुस्सह आशंका से कि कहीं वृन्दाटवी 
के कुश-काश, शिल, तृणांकुरादि आपके निरावरण चरणारबिन्दों में गड़ते होंगे, 
हमारा मन विकल हो जाता है। 


गोपांड्भनाएँ कह रही हैं, हे.नाथ ! वस्तुतः आपकी संयोग एवं वियोग दोनों 
हो अवस्थाओं में हम तो संतप्त ही रहती हैं। “अदंने दर्शनाकांक्षा, अदृष्टे 
दर्शनोत्कण्ठा, दुष्टे विडलेष-भीरुता । अदर्शन में दर्शन की आकांक्षा, विशिष्ट दर्श- 
नोत्कण्ठा के कारण हमको पल भर भी चेन नहीं मिलता और दशेंन-काल में 
भी विप्रयोग की आशंकावशात्‌ हम सूखी नहीं हो पातीं। पुराणों में भद्गतनु को 
जो कथा आती. है वह इसी तथ्य की द्योतक है। छठे इलोक का अर्थ करते हुए 
भद्गरतनु की कथा विस्तृत रूप से कही जा चुकी है। आसक्ति हो महत्त्व है; जो 
कभी विषयों में आसक्त हो चुका है । ऐसा प्राणी भगवदनुकम्पावशात्‌ कदाचित्‌ 
संत्‌संग प्राप्त कर भगवच्चरणारविन्द-मक रन्द-पान में भो स्वभावतः आसकत 
हो जाता है। ऐसे आसकत भक्तों को प्रभु-साक्षात्कार भी शीघ्र ही हो जाता है। 
भक्‍त सूरदास का जीवन इसका ज्वलन्त उदाहरण है। 


“चलसि यद्‌ ब्रजाच्चारयन्‌ पशुन, नलिन-सुन्दर नाथ ते पदम ४” 

गोपाड्रनाएँ कह रही हैं, हे नाथ ! आपके चरण अत्यन्त कोमल, कमल से 
भी अधिक कोमल एवं शोभायुकत हैं; अतः जिस समय आप गाय बछड़ों को 
चराते हुए निरावरण चरणों से व॒न्दावन एवं गोवद्धंन-धाम के वनों में घूमते हैं, 
उस समय हम अत्यन्त सन्तप्त हो उठती हैं। आपके चरणारबिन्दों में दूर्वा, 
शकु, काश, शक ररादि के अंकुर गड़ते होंगे, यह आशंका ही हमारे विशेष संताप 
का कारण बन जाती है। वन के शिल-तृणांकुरों के कारण आपको अवश्य ही 
अवसाद होता होगा क्योंकि आयके चरणारविन्द तो स्वतः विकसित सुकोमल 
कमल से भी अधिक कोमलाहैं एतावता इस विचारमात्र से ही ब्रजबालाएं अत्यन्त 
उद्विग्न हो उठती हैं । 


-“गोपी-गीत-१ ९ २५५ 


गोपा ज्भनाए श्रजधाम के दूर्वा कुश-काश, शिरू एवं शकरादि की चर्चा 
करती हुई भी कण्टक की चर्चा नहीं करती क्योंकि ब्रजधाम में कण्टकोत्पत्ति 
मान्य नहीं है “अश्लिल्लिकण्टकवन सर्देवनगुणयु तम ।” (हरिवंश २।८२३) 
व॒न्दावन-धाम भगवत्‌ गोचारण-भूमि है अतः वहाँ कण्टकोत्पत्ति संयत ही नहीं । 
अथवा, एक भाव यह भी है कि कण्टक को कल्पना भी इन प्रेम-विह्लला गोपा- 
लियों के लिए असद्य थो अतः वे उसका नाम भी नहों लेतीं । 


“नलिन सुन्दर्र नाथ ते पदम” उक्ति में “पदस” पद एक वचनात्मक है 
तथापि द्वित्व का ही उपजऊक्षक है। भगवान्‌ व्याम-सुन्दर, मदन-मोहन के दोनों 
ही चरणारविन्द समानतः सौरस्य-सोन्दयं-माधुय॑-पर्ण एवं स्वतः विकसित कमल 
से भी अधिकाधिक कोमल हैं । 


गोपा द्भताओं द्वारा भगवान्‌ स्याम-सुन्दर, श्रीकृष्ण के प्रति “कान्त” एवं 
“नाथ दो संवोधनों का प्रयोग किया गया है। 


शिलत्‌णांकुरे: सोदतीति नः कलिलतां मनः कान्‍त मच्छति ४” उक्त में 
“क्वान्त” “नमलिन सुन्दरं नाथ ते पदम्‌” उत्त में “नाथ” सम्बोधन प्रयुक्त हुआ 
है। दोनों ही सम्बोधन विशिष्ट भाव-सूचक हैं। “नाथ” सम्बोधन से वे यह 
व्यक्त कर रही हैं कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण अखिल-ब्रह्माण्ड-नायक सर्वेब्वर हैं 
तथापि विशेषतः ब्रजेश-नन्दन, गोप-कुमार भी हैं अतः ब्रज-बालाओं के “नाथ” 
हैं; ब्रजेश-नत्दन, गोपकुमार, श्रीकृष्ण के निरावरण नलिन-सुन्दर चरणारबिन्दों 
में व्रजधाम के शिल, कुश-काश, शकररा एवं तृणांकुरादि' के गड़ जाने को आशंका 
से स्वभावतः हो त्रजबालाएँ विशेष संतप्त हो जाती हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्ण व्रज- 
० बालाओं के “काम्त” परम प्रेमास्पद हैं। “कान्त” के सन्‍्ताप की संभावना से 
ही कान्‍्ता को उत्ताप होना भी स्वाभाविक ही है। वे कह रही हैं, हे कान्‍्त ! 
बुन्दावन धाम के कुश-काश, शिल, तृणांकुरादि आपके निरावरण चरणारबिन्दों 
में गडते होंगे, इस आशंका से ही “कलिलतां मनः नः गच्छति, कलिलतां, द्रवतां 
मनः नः गरुछति ।” हमारा मन द्रवता को प्राप्त हो जाता है। 


“कलिलतां मनः कान्तगव्छति” उक्ति का विश्वनाथ चक्रवर्ती अर्थ करते 
हैं कॉल कलहुं लाति इति कलिलं तस्प भांवः कलिलता ताम्‌ अर्थात्‌, गोपांज्- 
नाएँ कह रही हैं, हे श्याम सुन्दर ! हमारे मत ने ही हमसे राड़ ठान रखी है। 
हम तो कहती हैं, हें मत | यदि व्यामसुन्दर को गोचारण के प्रसंग में वुन्दावन 
धाम के कुश-काश-शिल-तृणांकुरादि से कष्ट होता तो निश्चय ही वे प्रतिदिन 
भोर में ही गोचारण के व्याज से वृन्दावन धाम नहीं जाते; रे मन ! तृ व्यर्थ 
'कल्पना से खिन्‍त हो रहा है । मन उत्तर देता है, है निबुद्धयः गोपालिका:' हे 
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बुद्धि-सम्बन्ध-शन्य गोपालियो ! श्याम सुन्दर, मदन मोहन के चरणारविन्द' तो 
स्वतः-विकसित कोमल कमल से भी शतगुणाधिक कोमल हैं और वृन्दावन धाम 
के तृणांकुर, शिल, कुश-काशादि स्वभावतः कठोर एवं ककश हैं। गोचारण करते 
हुए श्रीकृष्ण निरावृत चरणारबविन्दों द्वारा ही गोधन का अनुसरण करते हुए 
वुन्दाटवी में पर्यटन करते हैं अतः ततृ-सम्बन्ध-सम्भावना अवश्यंभावी है। 
_गोपालियाँ अपने मन को पुनः समझाती हैं, 'रे प्रेमान्ध ! ध्यामसुन्दर निश्चय 
ही सकोमल बालुपथ पर ही चलेंगे अत: अवसाद की आइांका ही निरथंक है। 
प्रेमान्ध मन उत्तर देता है, “निविवेका: आभोयं:' अरी निविवेक गोप-बालाओ ! 
वन में चारण हेंतु जाने वाले पशु क्या सदा ही कोमल बालुका वाले मार्ग पर 
ही चलते हैं ? गाएँ तो पश हैं, पश् तो, स्वभावतः निर्बोध होते हैं. 'सर्वान्‌ 
अविद्येषेण पश्यतोति पशु” सबको अविशेषतः देखने वाला ही पशु है : विवेकशून्य 
ही सबको अविशेषतः देखता है अतः पशुवत्‌ है। एतावता इस उतित में 'पश्चन्‌ 
पद का प्रयोग गाय-बछड़ों की विवेकशून्यता का ही परिचायक है; तात्पयं कि जो 
गाय-बछड़े स्वयं ही विवेकशन्य हैं वे अन्य के अवसाद की चिन्ता केसे कर सकेंगे | 


'पशुन्‌' शब्द बहुवचनात्मक है। 


'कृष्णवत्सेरसंख्याते्यथीकृत्य स्वदत्सकान्‌ ।' 
(श्रीमद्‌ भा० १०/१२/३) 


भगवान्‌ श्यामसुन्दर श्रीकृष्ण के गाय-बछड़े अपरिगणित थे और 


'स्वान्‌ स्वान्‌ सहस्रोपरिसंख्ययान्वितान्‌” प्रत्येक गोप बालक के सहस्नाधिक 
गाय-बछड़े थे । आधुनिक दृष्ट्या कहा जाता है कि वृन्दावन धाम का परिमाण 
बहुत छोटा है; उस परिमित भूमि में श्रीकृष्ण के असंख्य एवं प्रत्येक गोप-बालक 
के सहस्नाधिक गाय-बछड़े कक्‍्योंकर समा सकते थे ? यह अत्यन्त असम्भव एवं 
रव-पुष्पवत्‌ मधुर कल्पना मात्र है। परन्तु यह तक ही असंगत है ? वृन्दावन 
धाम दिव्य स्थान है। दिव्य-स्थान, दिव्य-वस्तु एवं दिव्य-लीलाओं का सम्यक्‌ 
विश्लेषण प्राकृत दृष्ट्या नहीं अपितु तदुचित विशिष्ट संस्कार-संस्कृत दृष्ट्या ही 
सम्भव है। शास्त्रों में अन्यत्र भी ऐसे वर्णन मिलते हैं। तुलसीदासक्ृत 'राम- 
चरित-मानस' में पृष्पक-विमान का वर्णन है । अयोध्या-पुनरागमन हेतु भगवान्‌ 
राघवेन्द्र रामभद्र पृष्फयान पर आसीन हुए : उनके राज्याभिषेक का दंत 
पाने को आतुर, वानर, भालू, राक्षस एवं राक्षसी आदिकों ने भी भगवान: 
श्रीराम से प्रार्थना की कि वे उनको साथ ले चंलें। उस सम्पूर्ण समुदाय की 
प्राथंना स्वीकार कर भगवान्‌ श्रीराम ने उन सब को भी अपने ही पुष्पंक-यान 
पर बेठा लिया। ऐसा सम्भव ही इसीलिए हुआ कि पुष्पक-याव मतोमय था | 
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पुष्पक-यान का निर्भाण ब्रह्मा के मन से हुआ | उनसे कुबेर को, कुबेर को जीतने 
से रावण को, उस पर विजय प्राप्त करने से श्रीराम को प्राप्त हुआ । अस्तु, 
सनोमय यान का मनोनीत विस्तार किवा संकोच स्वाभाविक ही है। इसी 
तरह, वुन्दावन-धाम भी दिव्य है; गोलोकधाम का स्वरूप ही व॒न्दावन 
धाम में सन्निविष्ट है। ऐसे सम्पूर्ण प्रसंगों का मूल 'महा नारायणोपनिषद्‌' 
एवं “महानारायण त्रिपाद-विभूति उपनिषद्‌ में प्राप्त हो जाता है। जैसे, 
मुक्तामाल में अध्यरत सप॑ को लीन कर दिया जाता है, वेसे ही, भगवत्‌- 
चिन्तन हेतु तत्वज्ञान द्वारा भव-समुद्र को अचिन्त्य अनन्त परमानन्द सुधा- 
समद्र में अन्तर्लीन कर दिया जाता है। इस अचिन्त्य, अनन्त, परम:नन्द 
सधा-सिन्ध में तेज।मय, प्रकाशमय, चिन्मय्र मणिद्वोप की कल्पना की जाती है। 
चित्‌ बोध ही प्रकाश है। इस विन्मय मणिद्वीप में चित्‌-सार-चिन्तामणिमय 
मन्दिर है। ऐसे प्रत्येक मन्दिर एक-एक योजन पयेन्‍्त विस्तृत है। इन मन्दिरों 
के प्रत्येक पाषाण का प्रकाश कोटि-कोटि सूयनारायण सम्मिलित प्रकाश पुंज 
तुल्य प्रखर, साथ ही, कोटि-कोटि चन्द्रमा के प्रकाश तुल्य सुशीतल है। इस 
चित्‌-सार, चिन्तामणिमय प्रत्येक मन्दिर के भीतर अनेक प्रकार के पृष्यों से 
विनिर्मित अनेक मन्दिर हैं जो सहस्नकोटि योजन पयंन्त विस्तृत हैं। इन मन्दिरों 
के भीतर बड़े-बड़े दिव्य सिंहारान हैं । 
बअह्यात्मकानि तिहासनानि अव्याकृतब्रह्मरूपाणि ४' 

भक्‍त-ह॒दय में उपर्यक्त मणिद्वीप एवं मन्दिरादिकों का अनुभव होता है। 
तात्पयँ यह॒ कि उपास्य सम्बन्धित धाम का भी उपास्यानुरूप उदात्त भावना से 
ही अनुसन्धान करना चाहिए। अस्तु, दिव्य वुन्दावन-धाम असंख्यात गाय- 
बछड़ों का समावेश कदापि अमान्य नहीं हो सकता। 

गोपा ड्रनाओं का प्रेम-विहल मन कल्पना करता है कि वृन्दावन धाम के 
ये असंख्यात गाय-बछड़े चारण-हेतु अवश्य ही इतस्ततः भटकेंगे क्योंकि विवेक 
वन्य पशु हैं; . गो-चारण करते हुए श्यामसुन्दर भी उनके पीछे-पीछे घूमेंगे; उनके 
निरतिशय कोमऊ चरणारविन्द निरावरण हैं एतावता; अवश्य ही वुन्दावन धाम 
के कुश-काश-शिल-तृणांकुरादि से उनके चरणारविस्दों में आधात लग जाने की 
आशंका तो स्वभावतः सदा ही बनी रहती है। श्यामसुन्दर चक्षुस-महान्‌, दीघे 
नेत्र, विशाल नेत्र युक्त हैं तथापि भ्रमवशात्‌ किवा गाय-बछड़ों का अनुसरण 
करते हुए आवेगवशात्‌ भग॑वत्‌-पादारविन्द के कुश-काश-शिल-तुणांकुरादि पर 
पड़ जाने की सम्भावना तो सतत बनी रहती है । उत्तर देती हुई गोपाड्रनाएँ 
कहती हैं 'रे मन ! आंतमेनः ! तू उचित ही तो कहता है परन्तु बता हम क्या 
करें ? ऐसे भीषण, संताप को सहन करने के लिए हो विधाता ने हमको घड़ा 
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है। तब दयाद्रं हो मन कह उठता है, दुःखिन्यः गोपाड्भनाः यूयमत्र । हे 
दुःखिनी गोपाज्भनाओं तुम यहाँ ठहरो। में तुम्हारे प्राणों को लेकर श्यामसुन्दर, 
मदन मोहन, श्रीकृष्ण के पास जा रहा हूँ। प्रेम-विद्धला गोपाड्डनाएँ अपने 
गोपाल श्रीकृष्ण के विध्रयोगजन्य तीब्रताप से दग्ध हो मृतप्राय हो रही हैं । 

अथवा, यह भी सिद्धान्त है कि वुन्दादेवी का विकसित हृदय-कमल ही 
वुन्दावन है; जहाँ-जहाँ भगवत्‌-पादारविन्द विन्यस्त होते हैं, वहाँ-वहां वृन्दावन 
देवी का हत्‌ू-कमल विशेषतः प्रफुल्लित हो जाता है। जैसे, भगवत्‌-पादारविन्द 
विन्यास से ग्रोपाड्भरनाओं का हृदय द्रवीभूत हो जाता है, वसे ही, भगवतृ- 
पादारविन्द विन्यास से वुन्दावन धाम को भूमि भी द्रवीभूत हो जाती है; 
पाषाण भी नवनीत तुल्य तथा कुश-काश-शिल-तृणांकुरादि पुष्पकलिकावत्‌ 
सुकोमल हो जाते हैं अस्तु, भगवत्‌-पादारविन्द में आधात लग जाने की 
आशंका ही निराधार है। 


'जिन्हाह निरखि मग सांपिनि बोछो । तर्जाह विषम बिष तामस तोछो ४ 
(मानस, अध्योध्या, २६१/८) 
गोपाड्भनाएँ ब्रजतत्व के यथात्म्य से भली-भाँति परिचित हैं तथा प्रेम- 
विह्वला हैं। माधुर्याधिष्ठात्री महाशक्ति के प्रादुर्भाव से ऐश्वर्याधिष्ठात्री शक्ति 
का तिरोधान हो जाता है, यही प्रीति की महत्ता है। उदाहरणार्थ 'राम चरित 
मानस' के अयोध्याकाण्ड के अन्तगंत श्रीराम-वनवास के प्रसंग का पाठक आज 
भी राधवेन्द्र रामभद्र को अखिलेश्वर, अखिल-ब्रह्माण्ड-नायक, स्वेशक्तिमान्‌ 
प्रभु जानते हुए भी भावावेश के कारण सहज ही दुःख-कातर हो जाता है-- 
किवा भरत-मिलाप के प्रसंग को पढ़ते हुए गदगद्‌ हो जाता है। यह प्रीति का 
चमत्कार है कि प्रत्यक्ष, जाज्वल्यमान सर्वज्ञता, सवंशक्तिमत्ता, अनन्तकोटि 
ब्रह्माण्ड नायकता भी आवुत हो जाती है, और मधुरिमा प्रस्फूटित हो जाती 
है। इस माधुर्यानुभूति के ही कारण विप्रयोगजन्य तीत्र संतापादि अनेक भावों 
की अभिव्यक्ति होती है। जेसे, कवियों द्वारा की गई अनूठी उक्त द्वारा भाव- 
विशेष में भी विशिष्ट चमत्कृति आ जाती है, वेसे हो माधुयं-भावप्‌र्ण अनुभूतियों 
के कारण विशिष्ट रसोद्रेक होता है; रसोद्रेक से विभिन्‍न भावनाओं की 
चमत्कारपूर्ण अनुभूतियाँ होती हैं। गोपाड्भनाओं का संताप भी माधुय॑-भाव 
जन्य रसोद्र क ही है। 
नाथ शब्द का एक अथे उपतापक भी है। 'नाधु यात्मोपतापेदवर्याशीःष' 
गोपाज्डनाएँ कहती हैं, हे श्यामसुन्दर ! आप हमारे उपतापक ही हैं। आप 
अपने विभिन्न दिवा-कार्य-कलापोंद्वारा हमें कष्ट ही पहुँचाते हैं । दिवा-प्रकाश के 
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साथ हो साथ आप गोचा रण प्रसंग से स्वेच्छया ही जन प्रांतर में इतस्ततः विहरण 
करते रहते हैं और हम आपके निरावरण सुकोमल पादारविन्दों में वुन्दावन धाम 
के कुश-क्राश-शिल-तुणां कु रादि के द्वारा आधात लग जाने की आशंका से अत्यन्त 
सनन्‍्तप्त होती रहती हैं । 

“किसपि वकक्‍तव्यं रात्रो' हे व्याससुन्दर ! हम इस रात्रि में अपनी अवस्था 
का क्या वर्णन करें ? इस रात्रि में भी आप हम लोगों से स्वेच्छया अन्तर्धान हो 
रहे हैं। हस लोगों की दृष्टि के अगोचर रहने हेतु ही आप इस अंधका रमयी 
रात्रि में इस वनप्रान्तर में अटन कर रहे हैं। एतावता आपके निरावरण 
सुकोमल चरणारबिन्दों में वुन्दावन धाम के कुश-काश-शिल-तुणांकुरादि के गड़ 
जाने की आशंका भी वृद्धिगत होती रहती है; अस्तु, हमारा संताप भी व्‌द्धिगत 
होता रहता है । 

गत्ते सुजात चरणाम्बुरुह स्तनेषु 

भोताःशने: प्रिय दधीमहि ककशेष । 

तेनाटवी सटसि तद्‌ व्ययते न किस्वित्‌ 
कर्पादिभिश्वंमति धोभ॑वदायुदां नः।॥ ( १०/३/१९) 


गोपाड्नाएँ तत्‌-सुल-सुखित्व भाववती हैं। सामान्यतः: लोक में स्व-सुख 
सुखित्व-भाव ही प्रधान होता है परन्तु गोपाज्गुनाओं को स्वसुख की कल्पना भो 
नहीं होती; उसका अशन, वसन, अलंकार यहाँ तक कि जीवन भी प्रियतम- 
प्रीत्पयर्थ हो है अत: जिस समय भगवत्‌ परिरम्भण काल में अतिशय प्रेमोद्रेक के 
कारण उनके अंगप्रत्यंग रोमांच-कण्टकित हो जाते हैं उस समय भी अपने हृत्ता- 
पोपशमनार्थ निरतिशय सुकोमल भगवत्‌ पादारविन्दों को अपने उरोजों की 
अतिशव कठोरता का विचार कर अपने उरस्थऊूपर भी विन्यस्त नहीं करतीं 
क्योंकि उरोजों की कठोरता से सुको मल चरणारविन्दों में आघात लग जाने की 
आहांका होती है। यह तत्‌-सुखसुखित्व भाव ही ब्रजबालाओं का वेशिष्ट्थ हैं। 

अथवा, गोणज्नाएँ, अपने उरस्थल में मनोज रूप बड़वाग्नि का अनुभव 
कर अपने उरोजों पर भगवत्‌ पादारविन्दों का विन्‍न्यास नहीं करतीं| मनोरूप 
बड़वाग्नि से हृत्‌-स्थित आनन्द-समुद्र दग्ध हो रहा है; भगवत्‌ चरणार- 
विन्द नि:ःसत भगवती गंगा द्वारा यह कामरूप बड़वानल भी उपशमित हो 
जाता है। कथा है कि वभी दुर्देववशात्‌ ब्राह्मण एवं क्षत्रियों में परस्पर 
अत्यंत गंभीर विरोध चल रहा था; यह विरोध इतना भयानक हो गया 
कि क्षत्रियगण ब्राह्मण स्त्रियों के गर्भगत शिशुओं का भी हनन करने लगे। 
किसी ब्राह्मणी ने अपने गर्भगत शिशु को रक्षा हेतु उसे अपने उरु में धारण 
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कर लिया; तब भी येन केन प्रकारेण क्षत्रियों ने तथ्य को जानकर उसको 
मारना चाहा; वह ब्राह्मणी व्याकुल हो वन प्रान्तर की ओर भाग चली; 
इस परिश्रम के कारण वह गर्भ उसके उरु से भी निकल पड़ा; यह बालक ही 
मह॒षि औवबं नाम से प्रर्यात हुआ । जन्म लेते ही मह॒षि औव॑ भुगुवंश के संताप 
से अत्यन्त क्रुद्ध हो अपने शाप द्वारा ब्रह्मा-विष्णु-महेश सहित लोक-लोकान्तरों 
का विध्वंस कर देने के लिए उद्यत हुए । मह॒षि औवं के संकल्प से संपूर्ण विश्व 
प्रकम्पित हो गया; ऐसे संगय मह॒षि औव॑ के पितृगणों ने प्रकट होकर उनको 
प्रबोध कराया और विश्व की रक्षा की । मह॒षि ओऔवं विव्व विनाश हेतु संकल 
कर चुके थे अतः पितृगणों ने उनको आदेश दिया कि--आपो बे लोका:' 
लोक-लोकान्तर जलात्मक है, अतः तुम अपने संकल्पित जझ को विश्व-व्याप्त 
जल पर ही छोड़ दो ।” वह ओऔर्वाग्नि ही बड़वाग्नि रूप से जल में प्रविष्ट होकर 
सम्पूर्ण समुद्र का ही शोषण करने लगी। बड़वाग्नि से शोषित होते हुए समुद्र 
की रक्षा हेतु ही भगवद्‌-पादारविन्द से भगवती गंगा प्रवाहित हुईं। भगवती 
गंगा की शक्ति से ओऔर्वाग्नि प्रशमित हुई। गोपाड्ननाएँ कह रहीं हैं, हे नाथ ! 
हम तो अपने हृ॒त-स्थित आनंद-समुद्र को दग्ध करने वाली मनोज रूप बड़वाग्नि- 
प्रशमेंन हेतु भी आपके स्वतः विकसित सुकोमल कमल से भी शतगुणाधिक 
सुकुमार पादारविन्दों हमारे ककंश-उरोजों के कारण आघात लग जाने के भय 
से ही उनको अपने उरस्थल में विन्यस्त नहीं करती हैं; परन्तु आप हमारे इस 
करुण भाव की भी उपेक्षा कर केवल मात्र हमारी दृष्टि के अगोचर रहने हेतु ही 
इस अन्धकारमयी रात्रि में निरावरण चरणारबविन्दों से वृन्दावन के वन-प्रान्तर 
में इतस्ततः अटन कर रहे हैं । 


गीपाजनाएँ कह रहो हैं, हे नाथ ! हे कान्‍्त ! आपका रस-वेदग्ध्य भी अत्यन्त 
विचित्र है। बयं गोपाड्भना रसाभिन्नं भवंतं द्रष्टं अनुगतचित्ता: अनुगताः 
हम तो अनुगत चित्त हो आप परम रसिक शिरोमणि के दशंन हेतु वुन्दावन 
चली आई हैं । वस्तुत: कथा कहते हुए भी वृन्दावन से अन्यत्र रस का निरूपण 
उपवृंहण द्वारा ही सम्भव होता है; वुन्दावन स्वयं ही रस-स्वरूप है अतः वहाँ 
रस का स्पष्ट वर्णन सम्भव होता है। वेद-वाक्य है-- 

न बाजरे प्रत्युः काप्ताय पतिः प्रियो भवत्यात्मनस्तु कामाय 

पतिः प्रियो भवति न वा अरे जायाये कामाय जाया प्रिया भवत्या 

त्मनस्तु कामाय जाया प्रिया भवति ४ 

( बु० आ० ४/५/६ ) 


संसार के यावत्‌ सुख एवं ऐद्वयं स्वात्मा के लिए सुखद होकर ही प्रिय होते 


गोपी-गीत-१ १ २६१ 


हैं; जो स्वात्मा के लिए सुखद न हो वह प्रिय भी नहीं होता। प्राणी भात्र 
स्वभावत:ः स्वात्मा से प्रेम करता है। यह अभेद रति ही आत्मरति है; एतावता 
प्रेम के एकमात्र आस्पद एवं आश्रय रस-स्वरूप सच्चिदानन्दघन, सर्वान्तर्यामी 
भगवान्‌ श्रीकणचन्द्र ही हैं। गोपाड़नाएँ कहती हैं, है नाथ ! हे कान्त ! 
आपको परम रसिक, रसिक शिरोमणि जानकर आपका अनुगमन करती हुई हम 
वुन्दावन तक चली आई हैं और आप “रसानशिक्षतत्‌ रसझोपि सन्‌ रसतानभि- 
ज्ञान पशुन्‌ थनुचरसि” रसानभिज्ञ की भाँति हमारा त्याग कर इन रसानभिश 
पशुओं का अनुगभन कर रहे हैं | हें कान्‍्त ! आयका रस वदिग्ध्य उस्तुतः विचित्र 
है। भक्त एुचुकुन्द को तो आपने बदरीनारायण जाकर तप करने का आदेश 
दिया परन्तु शिशुपाल, कंस पूतनादिकों को तुरत ही मुक्ति प्रदान कर दी । कोई 
भक्त भगवान्‌ से परिहास करते हुए फहता है । 
गोपालाजिरकदंमें विहरसे विप्राध्वरे लज्जसे, 
दास्यं गोकुलपुंश्ललीष कुरुषे स्वाम्यअच दान्तात्मसु । 

अर्थात्‌, हे गोपाल ! तुम गोपजनों के आंगन को कीच में तो खेलते रहते 
हो, परन्तु ऋषि-मह॒र्षियों द्वारा यज्ञ-अनुष्ठानादि हेतु निर्मित दिव्य मण्डपों मेंजाते 
हुए संकोच, लज्जा का अनुभव करते हो। हैं ब्जेन्द्रनन्दन ! तुम गोकुल गाँव 
की पृ्‌ंश्चली यर्वातियों की तो दासता करते हो, परन्त शान्त, दान्त, वह्मविद 
वरिष्ठ जनो का स्वामित्व ही करते हो । गाव-बछड़ों की हुंकार पर तत्काल 
बोल पड़ते हो परन्तु योगीन्द्र मुनीन्द्र जनों द्वारा विधिवत्‌ की गई अनेकानेक 
स्तुतियों को सुनकर भी मौन ही रह जाते हो। हे श्रीकृष्ण ! आपकी ऐं 
विचित्र रस-वदुग्ध्यमयी माया को हम छोग नहीं समझ पाते हैं । 

एक कथा हैं; एक दिन नन्दरानी ने अपने बालक पुत्र श्रीकृष्ण को नहला 
धुलाकर दिव्य अंगरागादि लेपन कर उत्तमोत्तम वस्त्रभूषणों से सुसज्जित किया 
अम्मा की आँखों के ओट होते ही बालक़ृष्ण पुनः आंगन की बीच में खेलते हुए 
कीचड़ से सन गये । खीझ कर नन्दरानी कह उठीं-- 

त्वं शुकरोसि गत जंन्मनि पुतनारे ।' 
पतनारे ! (तू विगत जन्म में अवश्य ही शकर रहा होगा ।' बाल कृष् 

हँसने लगे, बोले अम्मा ! तू ठीक ही तो कहती है । 

वेदान्ती लोग कमंकाण्डियों को 'दिवाजां-प्रियः कहते हैं। प्राचीन काल : 
ही 'देवानां प्रिय/ उक्ति मूर्ख के अर्थ में प्रयुक्त होती रही है। इतिहास 
आधुनिक पण्डितों के मतानुसार सम्राट अशोक के राज्यकाल के पर्चात्‌ ही इ 
उक्ति का प्रयोग 'मूख! के अं में किया जाने लगा है। सम्राटू-अशोक «5 
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प्रशस्ति में खुदाये गये शिलालेखों पर सम्राट्‌ अशोक को दिवानां प्रिय कहा गया 
है। सम्राट अशोक ने जीवन के उत्तर काल में बौद्ध धर्म को स्वीकार कर लिया 
था; अत: जब बौद्धों का विरोध होने लगा तो सम्राट अशोक का विशेषण 
देवानां प्रिय” पद ही म्ख अर्थ का प्रतीक बन॑ गया । हमारी प्राचीन परम्परा के 
आधार पर यह अर्वाचीन मान्यता निराधार सिद्ध हो जाती है। कात्यायन 
लिखते हैं--दिवानां प्रियः इति च मूल” ( पा० सू० वा० ६/३/२१/४ ) वृहदा- 
रण्योपनिषद्‌ का उल्लेख है “यो न्यांदेवतामुपास्ते न्‍यो सावन्यो हमस्मीति न स 
बेद यथा पशु: ( ब॒० १/४/१० )। हमारे इष्ट, हमारे उपास्यदेव अन्य हैं और में 
अन्य हूँ, तात्पयं जो अपने इष्टदेव, उपास्यदेव से भेदभाव रखते हुए उपासना 
करता है वह देवताओं का पशु है। जेसे पशु, अनेक प्रकार से अपने स्वामी की 
सेवा करता हुआ उसका अनुगमन करता है, वसे ही, कमंकाण्डी भी जप, तप, 
ब्रत एवं दानादि के द्वारा नाना प्रकार के कर्मानुष्ठान करता हुआ तव॒ृ्‌-तत्‌ देवता 
की सेवाअर्चा करता हुआ उसका अनुगमन करता है। “इंन्द्राय वषट अग्नये 
यथदट' इत्यादि रूप से ततु-तत्‌ चरू-पुरोडाश आदि हृथ्य तत्‌-तत देवताओं के 
उद्देश्य से त्याग करता हुआ देवताओं का उपकार करता है; एतावता ब्रह्माज्ञानी 
जीवोपासक देवताओं को अप्रिय हो जाता है। जेसे, पश रोगी हो जाने पर अपने 
स्वामी की सेवा में असमर्थ हो जाता है वेसे ही उपासक भी कब्रद्ाज्ञान प्राप्त कर 
देवताओं के उपकार में असम हो जाता है। भागवत कथन है 'स्वौको विलंघ्य 
ब्रजतां परम पदंते ।” ( १/४१० ) अर्थात्‌, श्रवण, मनन, निदिध्यासन द्वारा 
भगवतृ-स्वरूप-दर्शन, भगवत्-साक्षात्कार प्राप्त कर इन्द्रपप का भी उल्लंघन 
कर ब्रह्मलोक प्राप्ति में तत्पर जनों की उपासना में इन्द्र विष्त उपस्थित 
करता है। 


“यज्ञार्थ पश्वः सुष्टा: स्वयमेव स्वयंभ्वा' ( मनु ५/२५ ) स्वयं स्वयंभु ने ही 
यज्ञ के लिए पशुओं का निर्माणं किया; एतावता पश ॒ दिवानां प्रिय! हैं । पश 
स्वभावतः ही मूर्ख एवं रसानभिज्ञ हैं; अस्तु अत्यंत प्राचीनकाल से ही देवानां 
प्रिय” उक्ति 'मूढ़' अर्थ में रूढ़ है । 


सूर्य, इन्द्र, वरुण, अग्नि आदि देश्गणों के प्रीत्यर्थ यज्ञाहुतियाँ दी जाती हैं । 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण स्व देवात्मक है । महाभारत” मे उल्लेख है । 


सर्वदेवनमस्कारः केशवं प्रतिगच्छति” ( भण्डारकर ' संस्करण १३।१३५/[ 
नोट-६२९-४ ) अन्यान्य सम्पूर्ण देवताओं के प्रति किया गया नमस्कार केशव 
भगवान्‌ को ही प्राप्त होता है। गोपाजुनाएँ कहती हैं-- हे श्यामसुन्दर ! तुम- 
को यदि पशुचारण ही अभीष्ट हो तो हम भी पशुवत्‌ ही हो रहो हैं; हमाराः 
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विवेक, हमारा चातुय॑, हमारी विदग्धता सब आपके विरहानल में दश्ध हो चुको 
हैं। विव्ेकशन्य होकर हम भी पशुतुल्य ही हो गई हैं। भगवान्‌ श्रोकृष्ण उत्तर 
देते हैं 'है सखियों ! हम तो गोपक्रुमार हैं, गोपालन हमारा धमं है | ये पशुगण, 
गाय-बछड़े हमारे दृष्टदेव हैं, इनकी रक्षा करते हुए इनका अनुगमन करना हमारा 
धमं है । अतः स्वधरमं-पालन हेतु ही हम इनके पीछे-पीछे धूमते हैं ।' इसका उत्तर 
देती हुई वे पन: कहती है, हे कान्‍त ! “नलिन सुत्दरं ते पं! कमल से भी अधिक 
कोमल एव सुन्दर आपके चरणार विन्द प्रेमरूप रज्जु से आबद्ध हैं अतः स्वतः 
गन्तु अप्तभथंम! ! स्वत: चलने में असमथ हूँ तथापि 'भवान्‌ बलातु चालयति, 
आप उनको बलात्‌ चशने पर विवश कर रहे हैं । 


सवं॑मान्य है कि जरासन्ध, कंस आदि प्रबल देत्य सूर्य, इन्द्र, अग्नि एवं वरुणा- 
दिक देवगणों के हवि भाग का अपहरण कर स्वयं ही उनका पद ग्रहण करने लगे 

ताबेब सयंतान्तद्र तु अधिकारं तथन्दवम! अतः देवताओं की प्रार्थना से 
उनपर अनुग्रह हेतु अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड नायक अखिलेश्वर प्रभु स्वयं ही आनन्द 
कन्द, प्रमानन्द गोपाल श्रीकृष्णचंद स्वरूप में आविर्भूत हुए । साथ हो, तत्‌ तत्‌ 
देवगण भी ग्वाल-बालऊ रूप में उत्पन्न हुए। निरावारण भगवद चरणारविन्द 
संस्पर्श कामना से ही अनेक ऋषि, म्हषि एवं अन्यान्य देवगण भी लता, द्वरम एवं 
पाषाणादि अनेक रूपों में वुन्दाटवी में अवतरित हुए | इन देवगण एवं अनेकानेक 
योगीन्द्र, मुनीन्द्र, अमलात्मा, परमहंस जनों की वांछा पुर्त्याथ ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
गोचारण के व्याज से वृन्दाटवी में निरावृत चरणारविन्दों से अटन करते हैं । 
यही कारण है कि गोपकुमार, गोपाल स्वरूप में भगवान्‌ श्री कृष्णचन्द्र के निरा- 
वृत चरणारविन्द सँंस्‍्पर्श प्राप्ति का सौभाग्यातिशय केवल मात्र वुन्दावन धाम 
की भूमि ओ ही प्राप्त हुआ; वृन्दावन धाम से अन्यत्र मथुराधाम यहाँ तक की 
बैकुण्ठ धाम की भूमि भी इंत अतिरिक्त सौभाग्य को न पा राकी क्योंकि इन धामों 
में भगवान के ऐश्वयं-स्वरूप का ही विशेषतः प्राकट्य हुआ है। पूव॑प्रसंगों में इस 
विषय की विस्तृत विवेचना दी जा चुकी है। इस सम्पूर्ण विवेचना का अन्ततो- 
गत्वा तात्पय॑ यही है कि प्रभु के निरावरण चरणारबविन्दों का संस्पर्श दुलेभाति- 
दुर्लभ, सौभाग्यातिशय है। 


“मनुष्याणां सहजेषु कश्चिग्रतात सिद्धये । 
८तमामपिसिदधानां कश्चिन्मां वेत्ति तत्वतः ४४ 
( श्रीमद गीता ७३ ) 
अर्थात्‌, अनन्तानंद प्राणियों में कोई एक भगवद्‌-परायण होता है; इन भग- 
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वद्‌ परायण जनों में भी कोई एक भगवत्‌-पद-संस्पर्श प्राप्तियोग्य होता है। 
ज्ञानी उद्धव भी प्राथेना करते हैं-- 


आसामहो चरणरेणजुषामहं स्यां, 
वन्दावने किसपि गुल्मलतों षधीनाम्‌ । 
या दुस्‍्त्यज॑ स्वजनमापथ चर हित्वा, 
भेजुमुकुन्दपदवीं श्रुतिभिविमृग्याम्‌ ७४ 
( श्रीमद्‌ भा० १०/४७/६१ ) 
अर्थात्‌, दूर्वा लता द्रुम पाषाणादि किसी भी रूप में मुझको वुन्दावन में 
स्थान प्राप्त हो ताकि दुस्त्यज आय॑-पथ को त्याग कर मुकुन्द की शरण जाने 
वाली ब्रजाड्रनाओं का पद-रज-संस्पशं मुझको प्राप्त हो सके | ब्रह्मा जी कहते 
तदस्तु में नाथ स भूरिभागों 
भवेष्त्र वान्यत्र तु वा तिरव्चाम्‌ । 
येनाहमेकोषपि._ भवज्जनानां 
भूत्वा निषेवे तव पादपललवम्‌ ॥ 
(शक्रीमद्‌ भा० १०/१४/३०) 
अर्थात्‌, हे प्रभो आपका भक्त बनकर, किसी भी रूप में रहकर आपके 


चरणारविन्दों की सेवा कर सक और आपके पद-पद्म-रज को पा सक | इतना 
ही नहीं-- 


तिद्भूरिभाग्यसिह जन्म किमप्यटव्यां । 
यद्‌ गोकुलेषपि कतसाड़ः प्रिरजोइभिषेकम ॥ 
(श्रीमद्‌ भा० १०(१४/३४) 
वुन्दाटवी के द्रुम, लता, दूर्वा, पाषाणादि कुछ भी होकर हम अपने आप 
को भूरिभाग, विशिष्ट सौभाग्यशाली समझेंगे । 


एकनाथजी कृत भाव रामायण” में भगवती सती को भ्रम हो जाने वाली 
कथा विशेष विस्तार के साथ दी गई है। राधवेन्द्र रामभद्र, वनवास-काल में 
रावण द्वारा सोता-अपहरण के अनन्तर उनके विप्रयोगजन्य तोब्रताप से संतप्त 
हुए उनको खोजते हुए वन-वन में भटक रहे हैं; तोब्रताप-जन्य उन्माद में कहीं 
किसी लता का आलिगन करते हैं तो कहीं किसी पाषाण का चुम्बन करने लगते 
हैं। इस अपूर्व दृश्य को देखकर भगवती सती को राधवेन्द्र रामभद्र की अखिल 
ब्रह्माण्ड नायकता, सवंशक्तिमत्ता, सर्वज्ञता में सन्देह होने लगा, अतः वे उनकी 
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परीक्षा लेने चल पड़ी; भगवती सती जनक-नन्दिनो जानकी का रूप धारण कर 
रामभद्र के मार्ग में आ बड़ी हुई; उनको देखते ही श्रीरामभद्र ने नमस्कार करते 
हुए कहा--माता ! जाप वन भें अकेली क्यों खड़ी हैं ? भगवान्‌ वृषकेतु कहाँ 
हैं.” इस प्रइन को घुनकर भगवती सती अत्यन्त लज्जित हुई; इतने में ही 
भगवती ने देखा कि अगु-परमाणु में सीता एवं राम विद्ममान हैं। आइचय॑ 
चकित हो भगवती सती राघवेन्द्र रामभद्र से प्रघत करती हैं, हे प्रभो ! आप 
ही स्वेश्वर, सर्वगक्तिमान्‌, सव॑व्याथी, सवंसाक्षी, सर्वान्तर्यामी, स्व-स्वरूप, 
स्वंदासावधान, सर्वज्ञ, सर्वाधिष्ठान हैं, फिर भी *अत्यन्त व्याकुल विरहीवत्‌ 
प्रछाप करते हुए कहीं पाषाण का चुम्बन करते हैं तो कहीं दुम-छतादिकों को 
अपने थालिंगन में भर लेते हैं; आपकी इन विह्वुल चेष्ठाओं को देखकर सहज 
ही भ्रम उत्पन्त हो जाता है। हे प्रभो ! आपकी इस अचिन्त्य लीला का क्‍या 
रहस्य है ? भगवान शघवेन्द्र रामभद्र उत्तर दे रहे हैं, माता ! इन लीलाओं 
का वास्तविक रहस्य तो भूत-भावन भगवान्‌ विश्वनाथ ही जानते हैं। जन्म- 
जन्मान्तर पय॑न्‍्त हमारी आराधना में रत अनेकानेक उपासक, अनेकानेक 
योगीन्द्र, मुनीन्द्र, अमलात्मा परमहंस ऋषि-सहुर्षिणण ही इन पाषाण खण्ड, 
द्रमलता दूर्वादि रूपों में हमारी संस्यश कामना से आविर्भूत हुए हैं । मर्यादा 
पुरुषोत्तम स्वरूप में परम आत्मीयत्वेन इनका संस्पर्श अआलिंगनादि कदापि संभव 
नहीं हो सकता, एतावता भगवती सीता के विप्रयोग जन्य तीब्रतायोन्माद-व्याज 
से ही हम इनको वांछापूर्ति कर रहे हैं, इसो तरह, आनन्दकन्द परमानन्द भा- 
वान्‌ कृष्णचन्द्र भी गोचारण के व्याज से वृुन्दाटवों में अटन करते हुए भिन्‍न- 
भिन्‍न स्थानों में स्थित विभिन्‍त अनन्यभक्तों की निरावरण-भगवत्‌ पादारविन्द- 
रज-संस्पर्श-कामना की पूति करते हैं । 
पूव॑-प्रसंगों में बताया जा चुका है कि आस्माराम भगवान श्रीकृष्ण का 
रमण आश्था में हो सम्भव है: अनात्मा में आत्माराम का रमण सवेथा असम्भव 
है। आनन्द कन्द परमानन्द भगवात्‌ श्रोकृष्णचन्द स्वयं निरावरण ब्रह्म हैं। 
हरिहि निगृण: साक्षात्‌ पुरुषः प्रकृतेः परः । 
स सर्वंद्गवद्रष्टा त॑ भजन निएणो भवेत्‌ ॥ 
( श्री० भा० १०/८८|५ ) 
हरि साक्षात्‌ निगगृंण हैं; सत्वगुणयुक् होते हुए भी हरि निर्गुण हैं। जेसे चक्षु 
एवं यूर्य के बीच काष्-खण्ड आ जाने से चक्षु के लिए सूय॑ का स्वरूप आच्छादित 
हो जाता है परन्तु स॒क्ष्म-वीक्षण यंत्र द्वारा विशिष्टतः दृष्टिगोचर होता हैं, वेसे 
ही गुण उपाधि के कारण भगवतृ्‌-स्वरूप प्रावुत नहीं होता अपितु सूक्ष्म वीक्षण 
थंत्र से दृष्ट दृश्यवत्‌, विशिष्ट सौन्दर्य माघुय॑-सो रस्यपूर्ण दृष्टिगोंचर होता है । 
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सर्व खल्विदं बह्मम! ( छा० ३/१४/१ ) के अनुसार सम्पूर्ण विद्व ही ब्रह्मरूप है 
तथापि रज एवं तम उपाधियुकत होने के कारण सावरण है। जैसे प्रत्येक काष्ठ 
खण्ड में अग्नि समा हित रहते हुए भी अव्यवत रहती है, वसे ही, सावरण ब्रह्म 
स्वरूप त्रिगुणात्मक अखिल विश्व में भी ब्रह्म अव्यक्त ही रहता है। जैसे 
व्यवताग्नि-काष्ठ के संस से अव्यवताग्नि-काष्ठ में भी अग्नि प्रस्फुटित हो जाती 
है, वेसे ही निरावरण ब्रह्म के संसर्ग से सावरण ब्रह्म भी निरावृत हो जाता है। 
निरावरण ब्रह्म स्वरूप श्रीकृष्णचन्द्र के मंगलमय मुखचन्द्र की सुमधुर-अधर सुधा 
ही वेणु-नाद-पीथूष रूप में सम्पूर्ण वृन्दावन धाम में विस्तीणं हुई; इस वेणनाद' 
रूप देवभोग्य अधर-सुधारस से संश्लिष्ट हो वुन्दावन धाम के पशु पक्षी, सरोवर, 
द्रुम लता दूर्वादि सम्पूर्ण र्मण-सामग्रियों में ब्रह्मूपता उद्बुद्ध हुई; बह्मरूपता 
आत्म रूपता प्रादुर्भूत होने पर तत्‌ तत्‌ स्वरूप में तत्र-तत्र स्थित भक्त जन एवं 
देवगणों को निरावरण ब्रह्म संस्पर्श स्वरूप आनन्दकन्द, परमानन्द भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण चन्द्र के निरावरण चरणारविन्दों का संस्पर्श जेसा दुलभातिदुलेभ 
सौभाग्यातिशय प्राप्त हुआ । 


'चलसि यद्‌ व्रजाच्चारयन्‌ पशुन्‌ नलिनसुन्दरं नाथ ते पदम्‌' 


पद का विदलषण करते हुए श्री बल्लभाचायं जी भी भगवात्‌ श्रीकृष्णचंद्र 
की गोपकुमार गोपाल स्वरूप में वृन्दाटवी में गोचारण लीला का मूल हेंतु 
भक्‍तानुग्रह ही मानते हैं । 


इस पद का एक भाव और भी है। गोपाज़नाएं श्रुतिझ्पा हैं; श्रुतियों का 
परब्रह्म से अन्यतम सम्बन्ध है गिरा अं जल वीचि सम कहियत भिन्न न भिन्न 
वाणी एवं अथं किवा समुद्र एवं उसकी तरंग की तरह परकब्रह्म एवं श्रुतियों का 
असाधारण सम्बन्ध हैं । प्रलयकाल की समाप्ति पर भगवान्‌ पुनः प्रबोधोन्मुख 
होते हैं; भगवान्‌ के पुनः प्रबोद्योन्मुख होने पर श्रुतियाँ भगवद्‌-स्तुति करती हैं । 
लोक व्यावहारतः जेंसे रात्रि के अवसान पर प्रातःकाल में राजाधिराज, 
चक्रवर्ती नरेश के पुनः प्रबोधोन्मुख होने पर बन्दीगण उनकी स्तुति करते हैं वेसे 
ही अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड नायक अखिलेश्वर, अद्वितीय प्रभु भी जब अपनी 
योगनिद्रा को त्यागकर प्रबोधोन्मुख होते हैं, तब श्रुतियों की महाधिष्ठात्री 
शक्तियाँ साक्षात्‌ होकर प्रभु का गुणगान करती हैं। 'अस्यमहतो भूतस्यनिः 
दवसितमेतद्यद्ग्देदो यजुर्वेद: सामवेदो धर्वागिरस' योगनिद्रा को त्यागकर भगवान्‌ 
के जागरणोन्मुख होने पर भगवत्‌नि:ःश्वास से ही यह अनन्त विधाओं का उदंगम- 
स्थान “अपास्त समस्त पुन्दोषशंकाकलंक' अपौरुषेय मन्त्र ब्राह्मणात्मक वेदो- 
राशि प्रस्फुटित हो जाती है। वेदों की ऋचाएँ ही मूृतिमती होकर भगवदु- 
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स्तुति करती हैं। “रामचरित मानस' में भगवान्‌ राधघवेन्द्र रामभद्र के जन्म के 
अवसग्पर शिव ब्रह्मादिक देवगण एवं सांज्भोपाज़ चतुर्वेदों का प्रकट होकर 
भगवान्‌ रमभद्र की स्तुति करने का वर्णन मिलता है। जैसे, कोई चक्रवर्ती 
नरेद! भी जागने पर बंदियोंकी, ब्राह्मण-पण्डितादिकों को यथोचित दान करता 
है वेसे ही, सवंशक्तिमान्‌ सर्वेश्वर, प्रभु भी प्रब॒ुद्ध होकर श्रुतियों को वरदान 
देते हैं । अत्यन्त आत्मीय-भावेन प्रभु-पद-संस्पशे, प्रभु-अंग-प्रत्यंग-सम्मिलत का 
वरदान ही श्रुतियों की एकमात्र वांछा हैं। भगवत्‌-'अंग-प्रत्यंग-आइलेष को 
कामना करने वाली श्रुतियाँ ही गोपाड्ना रूप से आविर्भत हुई । ये श्रुतिरूपा 
गोपाज्ुनाएँ प्राथंना कर रहो हैं बनविहाराध्कांक्षिण्य! | हें प्रभो ! हम भी 
आपके संग वन-विहार की आकांक्षा रखती हैं। जेसे जन्म-जन्मान्तर से आपके 
चरणारविन्दों में आसक्त भकक्‍त जनों पर अनुभ्रह हेतु ही आप ग्वाल-बाल-रूप 
में पशुओं का, गाय-बछड़ों का अनुसरण कर रहे हैं, वेसे ही, हमारा अनुसरण 
भी आपका कतंव्य है। 'कान्तस्थ तब अम्तकत्वं' आप कान्‍्त हैं। करामानापम्‌ 
सुखानास्‌ अन्तः कान्‍तः' पम्पूर्ण लौकिक एवं पारलौकिक सुखों का परययवश्षान 
जिसमें हो वही कान्‍त है; एतावता एकमात्र श्री भगवान्‌ ही कान्‍्त हैं। जेसे 
अनंतानंत जल कणों का अन्‍्तर्भाव समुद्र में होता है, वेसे ही, अनन्तकोटि 
ब्रह्माण्ड के अनंतकोटि देव . शिरोमणियों एवं ब्रह्मादिकों को प्राप्त होने वाला 
सुख पुंजीभूत होने पर भी जिस अनंत परमानन्द सिंधु में विन्दुवत्‌ अन्तर्लीन हो 
जाता है, वह आनंदसिध श्री भगवान्‌ ही कान्‍्त है । गोपाज्भना रूप श्रुतियाँ कह 
रही हैं 'कामानाम्‌ सर्वेधां लोकिकामां पारलोकिकानां च सुखानाम्‌ अग्तः 
प््यंवसानम्‌ अन्तर्भावः कान्‍्तः: किवा 'कान्तस्य तब अन्तकत्वं युक्त' हें कान्‍्त ! 
सम्पूर्ण लोकिक एवं पारलोकिक सुख का सागर होते हुए भी आप हमारे लिए 
तो सम्पूर्ण सुखों का हनन करने वाले अन्तक ही बन रहे हैं !' 

मानिती नायिका सदा विपरीतवत्‌ ही बोलती है; वे कह रही है, हें श्याम- 
सुन्दर ! तुम तो नाथ हो, उपतापक हो; सम्पूर्ण सुन्दर वस्तुओं का उपतापन ही 
तुम्हारः धर्म है। हे नाथ ! जो अपने नलजिनादणि सुन्दर एवं सुकोमल चरणार- 
विन्दों को भी ताप पहुँचा रहा है, उससे किसो भो प्रकार के सुखप्राप्ति की, 
अनुप्रह की प्रार्थना करना ही व्यर्थ है। जो अपने ही सुकोमल अंगो के लिए 
कठोर है वह अन्य के लिए क्योंकर सकरुण हो सकता है ? ब्रह्मा भी कहते हैं : 


अटति भवानबलाकवलाय वनेष न तत्र विचित्र' 


अबला-भक्षण-हेतु ही आप वन-प्रान्तर में अटन करते हैं। आपके लिए यह 
कोई आ5चयेजनक “कवा विचित्र बात नहीं है क्योंकि : 
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“प्रथयति पुतनिकेव वध्‌ वध निर्देयबालच रित्रम्‌' 


पृतना-वध जेसा आपका बाल-चरित्र ही आपके निर्दंय स्वभाव को प्रख्यात 
कर रहा है। यही कारण है कि है नाथ ! आप अपने इन नलितनादपि सुन्दर 
सुकोमल चरणारविन्दों के प्रति भी अकारण अकरुण हो रहे हैं; इस स्थिति 
में हें कान्‍्त ! हम आपसे किस सुख की आशा कर सकते हैं ? 


पद का निवृत्ति-पक्षीय अथं है; 'चलसि यद्‌ ब्रजाचचारयन्‌ पशुन' गावस्ति- 

्ठन्ति यास्मिम्स गोष्ठ:' गायों का आवास-स्थान ही गोष्ठ है; व्रज-पद भी गोष्ठ- 
पद का पर्यायवाची है। “गाः इन्द्रियाणि; चक्षु, श्रौत्र, त्वक आदि इन्द्रिय गो का 
आवास-स्थान शरीर ही गोष्ठ किवा ब्रज है ।' “ब्रजात्‌ देहात पशुन इन्द्रियाणि 
चारयन्नटति विषयेष्विति,' जीव पशुस्थानीय इन्द्रियों को श्नजस्थानीय देह से 
अन्यत्र विषयरूप गोचर-भूमि में अग्रसर करता है । 

आत्मानं रथिनं विद्धि शरोरं रथमेव तु । 

बुद्धि तु सार्राथ विद्धि मनः प्रग्रहमेव व ॥३॥ 

इन्द्रियाणि हयानाहु विषयांस्तेष गोचरान्‌ ।' 

( कठोप० १३ ) 
अर्थात्‌ इन्द्रियरूप गौओं को चराने हेतु आत्मा विषयरूप गोचरभूमि वन- 
प्रांतर में जाता है। 'प्रज्ञया चक्षःसमारुह्य चक्ष॒षा सर्वाण रूपाण्याप्नोति' 
( कौ० ब्रा० ३/६ ) प्रज्ञा के द्वारा चक्षु पर उपारूढ़ होकर सम्पूर्ण रूपों को, 
सम्पूर्ण दृश्य को आत्मा ही देखता है। अन्तःकरण की वृत्तियाँ ही तत्‌-तत्‌ 
इन्द्रियजन्य विषयाकाराकारित वृत्ति रूप में प्रस्फुटित होती है। उदाहरणतः 
सूयमण्डल पर दृष्टि जाने पर चक्षु की वृत्तियाँ सूयं-मण्डलाकाराकारित हो गई; 
उस अन्तःकरण की वृत्ति पर उपांख्क हुआ आत्मा भी सूय्यमण्डलाकाराकारित 
हो गया, अन्त.करणकी वृत्ति से सूय॑मण्डल विषयक अज्ञान दूर होने पर वृत्ति 
पारूढ़ चिदाभास से सूय॑मण्डल की स्फूर्ति हुई। यह वेदान्त की प्रक्रिया है । 
। 


दिनपरिक्षये.. तोलकुन्तले- 
तेनशहाननं बिभ्रदावतम्‌। 
धनरजस्वलं दरशंयन्‌ मुह 
मंनसि नः स्मरं बोर यक्छसि ॥१२॥ 


अर्थात्‌, है वीर ! जब दिन ढलने पर आप घर लोटते हैं तब हम देखती हैं 
कि गौओं के खुर से उड़ी हुई रज आपके मुखारविन्द पर घनीभूत हो रही हैं और 
आपके काले केशों की अलकें भी आपके मुखारविन्द पर यत्र-तत्र लटक रही हैं । 
हे प्रिय ! अपने इस अतुल सौन्दर्य का दर्शन कराकर आप हमारे मन में सम्मि- 
लन की आकांक्षा को उद्बुद्ध करते हैं । 
दिन के उदित होने पर बालकृष्ण गोचारण हेतु वृन्दावन चले जाते हैं अत: 
व्रजबालाओं को उनका दर्शन दुर्लभ हो जाता है । श्रीकृष्ण के विप्रयोग के कारण 
गोपा्भनाओं के लिए दिन दूभर हो जाता है; एक-एक क्षण गिनकर वे दिन 
व्यतीत करती हैं 'गतो यामी गती यामी, गता यामा गत दिनम्‌ । यह तो एक 
ही प्रहर व्यतीत हुआ है, ऐसे लग्बे-लम्बे तीन प्रहर और व्यतीत होने पर दिन 
का अवसान होगा; दिन के अवसान होने ५र ही प्रिय के दर्शन संभव होंगे । 
अ्ुटियु गायते त्वाम पश्यताम गोपोना! भगवान्‌ श्रीकृष्ण के वियोग में गोपाड्- 
नाओं को त्रुटिपरिमित काल भी युगवत्‌ प्रतीत होता है, परन्तु-- 
ता स्ताः क्षपा: प्रेष्ठतमेन नीता मयेत व॒ुत्दावन गोचरेण । 
क्षणाडंवत्ता: पुनरंग तासां हीना मया कल्पसमा बभुवुः ॥ 
( श्री भा० ११/१२११ ) 
ब्रद्म-रात्रियाँ भी प्रियतम श्रीकृष्ण के संग के कारण क्षणाधेवत्‌ बीत जाती हैं । 
क्षणं युग शतमसिव यासां येन बिना भजत्‌ ४ 
( श्री भा० १०/१९/१६ ) 
भगवान श्रीकृष्ण के विप्रयोग में क्षणाद्धं भो शतयुग-तुल्य प्रतीत होने 
लगता है। लोक-व्यवहारतः भी प्रियजनों के संसर्ग में दीधंकाल भी स्वल्पकाल- 
व॒त्‌ ही प्रतीत होता है, परंतु उनके वियोग में स्वल्पकाल भी अत्यन्त दीधतम 
अनुभूत होने लगता है। लौकिक स्नेह-संबंध, जनन-मरण-अविच्छेद-लक्षाणा संसूति 
के प्रेरक है, परन्तु भगवदीय स्नेह-संबंध इस संसृति का उन्मूलक एवं मुक्ति कारक 
है। श्रीमद्‌ वललभाचार्य जी कहते हैं-- 
क्रिया सर्वापि सैवात्र परं कामों न विद्यते' 
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अर्थात्‌ क्रिया में तो सवंत्र ही समानता है तदपि भगवदीय संबंध में काम का 
अभाव है। भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र एवं व्रज-सीमन्तनी जनों का हास-परिहास- 
विलासादि शाम्पूर्ण चेष्टाएँ लौकिक नायक-नायिकाओं की चेष्टा के समान होने 
पर भो वस्तुतः वासना-व्यतिरिकत हैं । 
प्रेमेव गोपरामार्णां काम इत्यगमवत्‌प्रथाम । 

भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के प्रति गोपाड्भनाओं का निर्मेल, निष्कलंक, विशुद्ध 
अनुराग ही तत्तुल्यता के कारण काम-पद-विह्लिष्ट हुआ । 

गोपाज्भनाएँ कह रही हैं, 'घनरजस्व् एवं भूत॑ वनरुहाननं मुहुमंनसि 
नः स्मरं वोर यक्छसि' | हे वीर ! आप अपने मधुर मंगलमय मनोहर मुखचन्द्र 
के दर्शन से हमारे मन में पुनः-पुनः समर का संचार करते हैं । छान्दोग्योपनिषद्‌ 
का कथन है 'स्मरोवा आकाशादूभूय:' ( ७/१३/१ ) समर तत्त्व आकाश से भी 
'भूयान्‌” महत्‌ है। स्मरण स्मरः स्मरण ही समर है; उत्कट उत्कण्ठा पवक 
प्रियतम-स्म रण ही स्मर-पद वाच्य है। समर” शब्द का अर्थ काम है। गोपाड्- 
नाओं द्वारा अपने परम-प्रेमास्पद प्रियतम श्रीकृष्णचन्द्र का अत्यन्त उत्कट 
उत्कण्ठा-पर्ण स्मरण ही उनका समर किवा काम है । 


“दिन परिक्षये, दितस्प परितः क्षय गोपाड्भनाएँ दिन का परि क्षय मनाती 
हैं। उनकी चाहना है कि शीघ्र ही व्यतीत हो जाय क्योंकि दिवावसान पर ही 
श्रीकृष्ण-दशन सम्भव होंगे । दिन के उदय होते ही बाल श्रीकृष्ण गोचारणहेतु 
वुन्दाटवी में चले जाते हैं; अस्तु जो दिन भगवत्‌-विप्रयोग का कारण बन जाता 
है उससे गोपाड्भननाओं को सहज ही द्वेष होता है; फलतः वे उसका परिक्षय 
मनाने लगती हैं । 

श्री रसिकावतंश लिखित प्रेम-पत्तन' नामक एक अत्यन्त सुन्दर ग्रंथ है। 
'पत्तन' शब्द का अथं है 'नगर”'। आधुनिक 'पूणा' शहर भी किसी समय 
धुण्य-पत्तन'! कहलाता था। 'प्रेम-पत्तन' के सम्पूर्ण यम-नियम सामान्य लौकिक 
नियमों से सवंथा विपरीत हैं। उदाहरणत: लोक में तृष्णा सवंथा निन्‍्द्य एवं 
त्याज्य है। भगवान्‌ शंकराचायंकृत प्रश्नोत्तरी है 'स्वरगंपदं किमस्ति ? तृष्णा 
क्षय: तृष्णा का क्षय ही स्वगं-पद है। प्रेम-पत्त न के व्यवहारानुसार तृष्णा ही 
सर्वोत्तम एवं सर्वाधिक वांछनीय है । भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के मंगलमय पादार- 
विन्द के दर्ंन-हेतु उत्कट तृष्णा का उद्बोधन ही जन्म-जन्मान्तर कृत पुण्य- 
पुंज का अद्वितीय पुरस्कार है । लौक़िक पदार्थ किवा व्यक्ति में व्यसन “पुनरपि 
जनन॑ं, पुनरपि मरणं, पुनरषि जननी जठरे दयनम' का ही प्रेरक है; अतः ज्ञानी 
जनों द्वारा त्याज्य है किन्तु श्रीकृष्णचन्द्र-चरणारविन्द-दंन का व्यसन तो 
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परम ज्ञानी अमलात्मा, आप्तकाम, पूर्णकाम, परमहंत्त महर्षिगणों के लिए भी 
अत्यन्त स्पृहणीय है । 
ज्ञातो शिरोमणि ज्ञानिनां अग्रगण्प! श्री हनुमानजी महाराज को भी एक 
व्यसन है -- 
यत्र यत्र रधुताथकोतंनम्‌ । 
तत्र-तत्र कृतमस्तकांजलिस्‌ ॥ 
वा८्पवारिपरिपूर्णलोचनस्‌ । 
मार्रुत तनप्तत राक्षसान्तकम ॥४ 
जहाँ-जहाँ रघुपतिं-गाया चलती हो वहाँ-वहाँ हनुमानजी गदगद हो अश्रु- 
पूरित नपत्र और मश्तक पर हाय बाँधकर नमस्क्रार करते हुए अवश्य ही पहुंच 
जाते हैं। यहो उनका व्यसन है। इसी तरह, कृष्णाभिरमण में अनुकूल होने के 
कारण ही अभिष'रिका गोपाड्ुताओं को कुश्णपक्ष ही रुचिकर होता है। '्रेंम- 
पत्तन' का यूल-मंत्र यही है कि जो भगवानु श्रीकष्णचन्द्र के दशंन एवं सम्मिलन 
में सहायक सिद्ध हो वह सर्वोत्कृष्ट, परमादरणीय एवं परमस्पृहणीय है और जो 
भगवद्दर्शत एवं सान्निध्य में बाधक हो वह स्वंथा निन्द्य एवं त्याज्य है। 
न किचित्‌ साथवों धोरा भक्ता होकान्तिनो मम । 
वांउन्त्यपि सयथा दत्तम, केवल्प सपुनभंवम्‌ ॥ 
( श्री भा० ११/२०/३२३४ ) 
अर्थात्‌ अन्तपुंद्दो घोर साधु-युरुष भुविति-मुक्ति-निरपेक्ष होते हुए भी भग- 
वद्दर्शंन की कामना करते हैं । 
'लरथ न धरम न काम रुचि, गति ते चऊ निरबान। 
जनम्-जनम रति राम पद, यह बरदानु न॑ आन 
( सानस, अयोध्या २४ ) 
कुन्ती देवी कहती हैं-- 
“'विपद: सन्तु नः शब्यतज्ञ तत्र जगवृगुरो । 
भवतो दर्शन यत्‌ स्थाद, पुतर्भंवदर्शनम्‌ ७४ 
( श्रीमद्‌ भा० १/८/२५ ) 
अर्थात्‌, है जवदगुरो ! जहॉ-जहाँ जब-जब हमारा जन्म हो सदा-सवंदा 
सवंत्र ही हमको विपत्ति ही मिले क्‍योंकि विपत्ति-काल में ही आपका दर्शन 
सम्भव होता है। भगवान्‌ विपद-परिगृहीत हैं, अनाथ-ताय हैं :-- 
/विपदो नेव विपदः सम्पदों नेव सम्पदः । 
विषद्विस्मरणं विष्णो: सम्प-तारायणरभृति: ४४ 


२७२ गोपी-गीतः 


अर्थात्‌, लोक दृष्ख्या जो विपदा किवा संपदा है वह यथार्थ में भ तो विपत्तिः 
ही है और न सम्पत्ति ही है। निरन्तर भगवत्‌ स्मरण ही सम्पत्ति तथा भगवद्वि- 
स्मरण ही वस्तुतः विपत्ति है। 
सनकादि महषिगण कहते हैं :-- 
काम भव: स्व व॒जिन निरयेषनः स्तातु, 
चेतो$लि वद्यदि नु ते पदयो रमेत। 
वाचदच नस्तु लसिवद्‌ भवदंप्रिशोभा:, 
पुर्येंत ते गुणग्णयंदि कर्णरन्त्रः ४ 
(श्री० भा० ३/१५/४९) 
अर्थात्‌, हे प्रभो ! जेसे मिलिन्द अरविन्द-मकरन्द-पान में तललीन हो जाता 
है, वेसे ही, यदि हमारा भी चित्त आपके चरणारविन्द-मकरन्द-पान में तन्‍्मय 
हो जाय और फिर, यदि निज दुष्कर्मों के कारण हमको नरक में भी वास करना 
पड़े तो उसकी चिन्ता हमें न होगी । वेदान्त का भी यही सिद्धान्त है; 
था निशा सव्वंभूतानां, तस्थां जागति संयमी। 
यस्यां जाग्रति भूतानि, सा निशपदयतो घुनेः ७! 
( गीता : २/६५ ) 
अर्थाथ, जो सम्पूर्ण लोकिक जनों के लिए रात्रि है उसमें ज्ञाती जागता है; 
जहाँ ज्ञानी जागता है वहीं लोक-रत-जन सोते हैं । 
'मोह निसा सबु॒ सोवनि हारा। देखिय सपन अनेक प्रकारा 
जानिय तर्बाह जीव जग जागा। जब सब बिषय बिलास विरागा 
( मानस, अयोध्या ९२/२/४ ) 
अर्थात्‌, प्राणी मात्र मोह रूपी रात्रि में सोते हुए विविध प्रकार के स्वप्न 
देखते रहते हैं । इस स्वप्न जनित मोह-माया, ऐश्वयं-विलास से सहज वेराग्य ही 
जीव की जागृति का परिचय है। अस्तु, अन्ततोगत्वा निष्कर्ष यह कि भवित की 
गति-विधि का लौकिक गति-विधि से सामंजस्य नहीं हो पाता; भक्त सवंथा 
विलक्षण है। भगवत्‌-विरह-दु:खिता गोपाड्रनाएँ भी भगवद्‌ दशंन में बाधक 
दिन के परिक्षय की ही कल्पना करतो रहती हैं । 
इस पद का एक अन्य भाव यह भी है कि गोपाझुनाएं कह रही हैं, हे 
प्रभो ! हे प्रियतम ! आपके मुखचन्द्र के सौन्दर्यामृत को प्यासी, विरहकातरा 
हम आपके आगमन की प्रतीक्षा करती हुई, निमेषोन्मेष-विवर्जित नयनों से 
आपका मार्ग निहारती हुई, मार्ग में ही इतस्तत: खड़ी रहती हैं। दिन के 
परिक्षय पर ही आंप पधारते हैं अतः आपके मंगलमय मुखचन्द्र के दर्शन में भी 
बाधा पड़ती है। 


गोपी-गीत-१२ २७३ 


“नोलकुन्तलेः आव॒तं वनरुह्मननं घतरजस्वलं'” 'लन' शब्द का अथं जल भी 
होता है। अतः वनरुहाननं' का अर्थ है जलरुह, सरोज | “नोलकुन्तलेः आवतं 
नोल स्निग्ध कुन्तलों में आवृत है। '“घनरजस्वलं, घनं गोधनं तस्य रजसा व्याप्तं 
घनरजस्व्” गोधन के खुरों से उड़ती हुई रज से व्याप्त भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र 
का श्रीमुख कुटिल नील स्निग्ध कुन्तलों से आवृत तथा गोधनों के खुरों से उड़ी 
हुई रजः से व्याप्त दिव्य सरोज है। इस पद की व्याख्या करते हुए श्रीधर 
स्वामी कहते हैं “अलिकुलमालासंकुल परागच्छुरित पद्ममिव” अर्थात्‌ श्रीकृष्ण 

का दिव्य मुखारविन्द कुटिल स्निग्घ कुन्तलों से आवुत एवं गोरज-पराग- 
छरित हो मकरन्द-पान-लोभी अलिमाला से आवृत, पराग-परिप्लुत, दिव्य-सरोज 
तुल्व शोभायमान हो रहा है। उपमेय के वर्णन हेतु उपमान अनिवायं है। 


उदाहरणतः भगवती, जनक-नन्दिनी जानकी का वर्णन करते हुए तुलसीदास जी 
कहते हैं- 


“सिय सोभा नहे जाइ बखानो । जगदम्बिक्रा-रूप गुन खानी । 
उपप्ता सकल मोहि लघु छागीं। प्राकृत नारि अंग अनुरागी ७ 
सिय बरनिअ तेइ उपभा देई। कुकषि कहाइ अजसु को लेई। 
जौं पटर्तारअ तीय सम सीया । जग असि जुबति कहाँ कमनोया 0७ 
गिरा मुखर तन अरध भयानी । रति अति दुखित अतनु पति जानी ! 
विष जारुनोी बंशु प्रिय जेही। कहिअ रमा सम किमि ब देही ॥ 
जाँ छवि सुधा परयोनिधि होई। परम रूपमय वच्छपु सोई। 
सोभा रजुमंदद सिगारू। मथे पानि पंकन्न भमिज भसारू॥ 

एहि बिधि उपजे लच्छि जब, सुन्दरता सुख मुल । 

तदपि संकोच प्तमेत कवि, कहूँह सीय सम तुल ४ 

( मानस, बाल, २४७ ) 


जनक-नन्दिनी जानकी के सौन्दय॑ का वर्णन ही असम्भव है; परम सोौन्दयें 

रूप कच्छप पर आधारित श्वृंगार रूप मन्दराचल की मथानी एवं शोभारूप रज्जु 
सें साक्षात्‌ मन्‍्मथ ही अपने पाणि-पल्लवों से छविन्सुधा-पयोनिधि का मन्थन 
करें तो उससे उत्पन्न श्री से विदेह-कुमारी की अतुलित सोन्दय॑-राशि का 
संकेत मात्र किया जा सकता हैं। यह कवि-कौशल का चमत्कार है कि उपमात 
के अपकर्ष का वर्णन न करते हुए भी उपमेय की महा को सिद्ध कंर दे। 
सच्चिदानन्द-रस-सार-स रोवर-समु:द्भत सरोज ही भगंवान्‌ श्रीकृष्णचंद्र का मंगल- 
मय मुखारविन्द है, इस मुखारविन्द पर कुटिल स्निग्ध अलकावलि मंडरा 
रही है । 


94 
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“अलं अत्यथंक ब्रह्मात्मकं सु येषां ते अलका: अलकानाम्‌ आवलिः अलका- 
वलिः” ब्रह्मात्मक सुख ही अनन्त, अत्यर्थ है जिनके लिए वे हो अलक हैं; तात्पय॑ 
कि ब्रह्मानन्द सुधा-सिन्धु का रसास्वादन करनेवाले ब्रह्मविदू-वरिष्ठजन ही अलक 
हैं; अलकों की अवलि ही 'अलकावलि', अलकों की पंक्ति है। भगवत्‌ सांयुज्य 
का .अनुभव करने वाले ब्रह्मविद्‌ू-वरिष्ठजनों को अवलि ही भगंवत्‌-मुखा रविन्द 
पर विद्यमान अलकावलि है। भगवान के श्रीकण्ठ में मुक्तावलि, सुमन-माल एवं 
वज्ञमाल विद्यमान हैं। 'मुक्तावलि'। 'सुमन-माल' एवं 'वज्-माल' शब्दों में 
भी इलेष है। सुक्ता का एक अर्थ सोपी से उत्पन्त मोती भी है और दूसरा अथ॑ 
जनन-मरण-लक्षणा-अविच्छेद-संसुति-परम्परा से विमुक्त ब्रह्मविद्‌ वरिष्ठजन 
भी हैं; ऐसे मुक्तजनों की अवलि ही भगवत्‌ श्रीकण्ठ में सुशोभित हो रही है । 
इसी तरह “सुमन” का एक अथं पुष्प तथा दूसरा अर्थ, सुन्दर मन वाला, तात्पय॑ 
देवता भी है; सुंदर मन वाले क्षज वरिष्ठजन किवा देवताओं की माला ही 
भगवान्‌ के श्रीकण्ठ में सुमनमाक्त रूप में सुशोभित हो रही हैं । भगवत्‌ श्रीकण्ठ 
में हीरक-हार भी विद्यमान है। वज्र का अथ॑ है हीरा; वज्र अत्यन्त कठोर होता 
है; अतान्त कठोर स्वभाव वाले व्यक्ति के लिए वज्र-हृदय' प्रयोग सामा न्यतः 
ही किया जाता है; ऐसे वज्ज-हृदय, कठोर-हृदय व्यक्तियों की माल ही हीरक- 
हार किवा वज्ञमाल है। गोपाज्ननाएँ परस्पर कह रही हैं-- 
“अहो सुमनसो सुक्ता वज्ञाण्पपि हरेरुरः 
न त्यज्यंति वय॑ तत्र का वा स्मरवद्ाः स्त्रियः ' 

हे सखी ! गुरुजनों का आदेश है कि हम श्रोकृष्ण से अपना मन हटा लें 
परन्तु ये मुक्त एवं सुमनगण भी सदा, सवंदा श्रोकण्ठ से लिप्त रहते हैं; क्षण- 
मात्र के लिए भी उनसे विमुख नहीं हो पाते; हे सखो ! इतना हो नहीं, अत्यन्त 
कठोर हृदय व्यक्ति भी विशिष्ट सौभाग्यवशात्‌ एक बार भी श्रीअंग-सायुज्य 
पर दृष्टिपात कर लेने पर कभी भी उनसे विरकक्‍्त नहीं हो पाते तब हम स्मर- 
वशा स्त्रियों के छिए उनसे विराग की कल्पना भो क्योंकर सम्भव हो सकती है? 
अत्यन्त उत्कट उत्कण्ठापूर्ण स्मरण ही समर है; इस समर के वशीभूत गोपाज्नाएँ 
अत्यन्त खिन्‍न हो कह रही हैं 'हे वीर ! आपके अलिमाला-संकुल परागच्छुरित 
मुखारविन्द के अद्धूत सौन्दय के दर्शन से हमारे मन में उत्कट समर उद्बुद्ध होता 
है; आपके इस अद्भुत सौन्दर्य में आसक्ति होती है तथापि आपका सान्लिध्य न 
पाकर हमारा मन अत्यन्त खिन्‍न हो जाता है।” 


घन रजस्वलं' स्वर अर्थात्‌ सुष्ठु, अलं अलडकृतम्‌॥। गो-धन की रज से 
सम्यक्‌ प्रकारेण अलंकृत भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र का मुखारविन्द; अथवा--सुष्ठु, 


गोपो-गोत-८ २७५ 
अल अत्यर्थ रजः: विभ्रतु धन रजः विश्रत्‌ सुष्ठु अलुकृतं मुखारविन्द | भगवत्‌- 
सुखारविन्द के सौन्दय॑-माधुयं-सौरस्थ पान का महत्त्व वर्णनातीत है । ब्रह्माजी 
कहते हैं-- हे 
/एवां तु भाग्यमहिसाच्युत तावदाष्ता- 
गेकादशोव हि वर्य बत भूरिभागा:। 
एतद्घषो कत्तपकेरसकृत्‌ू. पिबास: 
शर्वादयों इण्यु दजमध्वम्रतासवं ते ।” 

( श्रीमद्‌ भा०, ६९ ०/१४/३३ ) 
अर्थात्‌, है अच्युत ! इन ब्रजवासियों के सौभाग्यातिशय की महिमा अत्यन्त 
विलक्षण है। मन आदि एकादश इन्द्रियों के अधिष्ठात देवता के रूप में हम इनसे 
सम्बन्धित होकर आपके चरणारविन्द के रस का जो अमृत से अधिक मघ्र तथा 
आसव से अधिक मादक है, पान करते हैं। हम देवता गण तो तत्-तत्‌ इन्द्रिय 
रूप दर्वी के माध्यम से ही उस रस का पान कर पाते हैं परन्तु ये ब्रजवासी 
वनिताएँ एवं ग्वाल-मण्डल तो अपनी ग्यारहों इन्द्रियों से साक्षात्‌ आपके सौन्दर्य 
'माधुय-सौरस्यामृत का सेवन करती हैं एतावता इन ब्रजवासियों का सौभाग्या- 
तिशय तो निश्चय ही वर्णनातीत है । गोपांगनाएँ कहती हैं-- 


“गोप्य: किमाचरदयं कुशल सम वेणु दमोदराधरसुधामपि गोपिकानाम । 
भडकते स्वयं पदवशिष्टरसं हर दिन्यों हु५पत्त्वचों श्रमुमुच॒स्तरवों यथार्था:।' 
( श्री भा०, १०/२१/९ ) 


हे सखि ! यह वेणु हमारे मदन-मोहन, श्याम-सुम्दर के अधरामत को भोगता 

है। वेणु का उच्छिष्ट रस हो वेणु-छिद्रों से वेणनाद रूप में प्रवाहित होता है 
जिसका पान कर वृन्दावन के सरोवर एवं सरसियाँ भी गोमांच कण्टकित हो जाते 
हैं; सरोवर एवं सरसियों में खिले हुए कमल-कमलिनी, कुमुद-कुमुदिनी हो 
उनकी रोमांचोदगति है। हे सखि ! यह वेणु तो जड़ है अतः 'दर्वी पाकररं यथा 
भगवत्‌-अध रामृत रसास्वादन में असमर्थ है। इस वेणु रूप चषक के माध्यम से 
गोपा ड्रनाएँ हो भगवत्‌-अध रामृत का आस्वादन कर रही हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
चन्द्र का अधरामृत ही वेणु-छिद्रों में निश्षिप्त हो वेणु-नीयूष रूप से गोपाज्भनाओं 
के निरावरण कर्ण-कुहरों द्वारा उनके अन्तःकरण में प्रविष्ट होता है। सम्पूर्ग 
लौकिक रसों का आस्वादन करने में केवल भोक्‍ता हू समर्थ है १रन्‍्तु भगवर्दीय 
सौन्दय-माधु्य सौरस्थ रस की गति विलक्षण है; इस अद्भुत रस के कथंचित्‌ 
आस्वादन से ही ब्रह्मादि देव शिरोमणि गण भी अपने आपको क्ृताथं मानते हैं । 

इन्द्रिय रूप पान-पात्र के माध्यम से ततृ-तत्‌ इन्द्रिय के अधिष्ठातृ देवता ही रस 
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के यथार्थ भोक्‍ता हैं । उद्हरणतः नेत्रों द्वारा भगवत्‌-सोन्द्-माधु ये का आस्वा- 
दन किए जाने पर नेत्रों के अधिष्ठातृ देवता आदित्य ही उस भगवदीय 
सोन्दय॑-माधुय-रस का आस्वादन करते हैं। पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय एवं 
बुद्धि इन एकादश इन्द्रियों के अभिमानी देवता भी भिन्‍न-भिन्‍्न हैं; बुद्धि के 
अभिमानी देवता ब्रह्मा, रसना के अभिमानी देवता वरुण, थ्लाण के अभिमानी 
देवता अद्विनीकुमार,श्रौत्र के अभिमानी देवता दिक्देव, पाद के अभिमानी देवता 
विष्णु आदि हैं। कहीं-कहीं मन, चित्त एवं अहंकार की भी गणना कर देहाभिमान 
देवताओं की संख्या चतुदंश भी मानी गई है। 
रसिक एवं अन्तमुखी प्रवत्तियों द्वारा ही भगवत्‌-कथामत-माधयें बोधगम्य 
है| साथ ही भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के लोकातीत, उदात्त-स्तरीय स्त्ररूप का ज्ञान 
भी अनिवायं है । श्रीकृष्ण-विग्रह पृथ्वी, जल, तेज, वायु एवं आकाश पंच-तत्त्वों 
से निर्मित मायिक कलेवर नहीं अपितु सच्चिदानन्द-रस-सा र-सवं॑स्व-पंक-समुद भूत 
सरोज हैं । इस सरोज की अद्भुत अलौकिक शोभा, आभा, प्रभा, अवर्णनीय है 
यहाँ तक कि स्वयं वे ही अपने इस बालरूप पर मोहित हो जाते हैं-- 
“रत्नस्थले जानु चरः कुमार: 
संक्रान्तमात्मोीय सुखारविन्दस । 
आदातुका मस्तदलाभखेदात्‌ 
निरोक्ष्य धात्रीवदनं रुरोद।! 
अर्थात्‌, यशोदाजी के मणिमय प्रांगण में घुटनों के बल चलते हुए बालक 
श्रीकृष्ण प्रांगण की मणियों में अपने श्रतिबिम्ब को निहार कर उस पर मोहित 
हो जाते हैं और उसको लेने के लिए मचल उठते हैं । गोस्वामीजी कहते हैं-- 
“रूपराशि नप अजिर बिहारी। नार्चाह निज प्रतिबिम्ब निहारी ॥।” 
( मानस, उत्त र, ७६/८ ) 
अपने ही प्रतिबिम्ब के अतुलित सौन्दय॑-माधुयें को देखकर स्वयं प्रभु 
बालक रामचन्द्र भी नाच उठते हैं। “'रसोद्रेके नतंने भवति' नृत्य, रसोद्रेंक का 
परिणाम है। आनन्द से नाच उठे' सामान्य उक्ति है। रस की यथार्थानुभूति- 
हेतु तदनुकुल स्तर अनिवायं है, यथा, राजराजेश्वरी, त्रिपुर-सुन्दरी षोडशो 
श्री ललिता पराम्बा का लोकोत्तर सौन्दर्यमय स्वरूप 'परम शिव दृडमात्र विषयी:' 
एकमात्र भगवान्‌ शिव की दृष्टि का ही गोचर है। इसी तरह वुषभानु-नन्दिनी' 
“नित्यनिकु जेश्वरी, रासेश्वरी, राधारानी एवं परमांनन्द आनन्दकन्द भगवान्‌ 
श्रीकृष्णचन्द्र के लोकोत्तर सौन्दय॑-स्वरूप का वास्तविक दशन परस्पर इनके लिए 
ही सम्भव है, अन्य के लिए नहीं । आनन्दकन्द परमानन्द भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र 
का स्वरूप अनंतकोटि कंदप॑-दपं-दमन पटोयान्‌ है ।' 
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“दिन परिक्षये नील कुन्तलेवंनरुहाननं” पद की भी वल्लभाचायंजी कृत 
व्याख्यानुसार ववगरुहाननं' दब्द कुबलय अथंबवाची है। कुबलय का विकास 
चन्द्रमा के योग से रात्रिकाल में ही होता है। जैसे, चन्द्रमा के उदित होने पर 
ही अव्यवधान-पुरस्सर न होने पर भो कुवलूय, कुमुदिनी प्रफुल्लित हो जाती हैं 
वेसे ही, परमानन्द-कन्द, आनन्द-कन्द भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के आविर्भाव मात्र 
से ही कुमदिनीरूपा गोप-बालिकाएँ अपने-अपने घरों में रहती हुई भी प्रफुल्लित 
हो उठीं । गोप-बालिकाओं का कथन है--स्मरं विज्ञत नः सनसि स्मसरम 
अर्पयसि' अर्थात्‌, आप ही स्मरण को धारण कर हमारे मन में अपित करते हैं। 
गोपाजड़नाएँ परमानन्द-कन्द, आनन्द-सिन्धु, श्रीकृष्णचन्द्र की वीचि, तरंग हैं 
अठ: तदवत्‌ तद्भिन्‍न, तद्रप अचिन्त्य, अनन्त, परमानन्दघन, स्वप्रकाश, अखण्ड- 
बोध स्ग्खू्पा ही हैं, एतांवता उनमें भी आप्तकामता, पूर्णकामता, परमनिष्का” 
मता, आत्मारामता स्वभाव-सिद्ध है। लीला-हेतु ढ्वी भगवान्‌ अपनी मोहिनी 
माया, योगमाया के प्रसरण द्वारा स्वयं अपने में और अपने भक्तों में मोह 
उदब॒ुद्ध करते हैं क्योंकि आसक्ति एवं अनुराग-राडित्य में लीलाएँ सम्भव ही 
नहीं हो सकतीं; थदि इ्यामसुन्दर, ब्रजेन्द्रनन्दन, मदन-मोहन श्रीकृष्ण आप्तकाम, 
पूर्णकाम, परम निष्काम, आत्माराम होने के कारण राधारानी भें आसक्त न 
हों तो रासलीला ही असम्भव हो जाय । रासलीला के अभाय में श्ंगारशास्त्रा- 
नुमोदित रीति से रसास्वाद, जो यहाँ अपेक्षित है सम्भव नहीं । अस्तु, बारम्बार 
कहा गया है कि क्रिया प्॒वंत्र समान होते हुए भी छलौकिक काम-व्यतिरिक्त है । 
इस विषय का विस्तृत विवेचन, पूर्व॑ प्रसंगों में किया जा चुका है । 


गोपाड्रनाएँ भगवान्‌ श्रीकृष्ण के प्रति बीर' सम्बोधन का प्रयोग करती 
हैं। समर धश्नत्‌ न: सनसि यच्छसि अपंयसि' अर्थात्‌ हे थीर ! समर को धारण 
कर आप हम:रे मन में अपँण करते हैं, तात्पयँ कि किसी भी सामान्य ऐऐरेरणा- 
वज्ञीभूत हो हमारे मन में स्मर उदित हो नहीं हो पाता परन्तु आप बलात्‌ हमारे 
हृदय में समर उदबुद्ध कर अपनी वीरता का प्रदर्शत कर रहे हैं। अथवा 
विविधम्‌ ईरयति इति वोरः तत्सम्बुद्धों हे वीर ! विविध प्रकार से प्रेरणा देने 
वाले ! आनने वनरहानन बिफ्रदातृतम साप्तान्यतः आननं! पद का अथ सुख 
ही होता है परन्तु इलेषण “आ ईणदपि न याञचा न अस्षीकारो यस्मिन्‌ तत 
प्राप्ति की आशा होने पर है तीब्र उत्कण्ठा होती है । उत्कट उत्कण्ठा के कारण 
तीब्र प्रयास होता है; परिणामतः फल-प्राप्ति सम्भव डोती है परन्तु निराशा 
पिशाची से त्रस्त होने पर उत्कण्ठा एवं प्रयास दोनों में हो न्यूनता आ जाती है । 
परिणामतः फल-प्राप्ति भी दुलंभ हो जाती है । यदा-कदा कुछ विशिष्ट भगवद्‌- 
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भक्त अपने आराध्य में अखण्ड, अनन्य प्रेम रखते हुए भी तत्‌-भाव निरपेक्ष रहते 
हैं, जेसे, अनन्य, अखण्ड, एकांगी प्रेम को अपने हृदय में सँजाये हुए मीन जल के 
प्रति अथवा चातक मेघ के प्रति सदा-सवंदा समपित रहते हुए भी तत्‌-भाव-निरपेक्ष 
ही रहता है। सामान्यतः प्राणीमात्र में स्पुहा होती है कि हमारा प्रेमास्पद हम 
से प्रेम करे; परस्पर सख्यभाव के आधार पर ही आशालता अंकुरित हो 
सकती है । 
श्रुति वाक्य है-- 
“हा सुपर्णा सयुजा सखाया 
समान वक्ष परिषस्वजाते । 
तयोरन्य: पिप्पलं स्वाद्वत्त्य- 
नइनन्‍्नन्‍्यो._ अभिचाकशीति ४” 
(ऋ० सं० १११६४/२०) 
जीवात्मा अनेकानथं-परिप्लत हैं, ब्रह्म निविकार है, तथापि दोनों में ही 
मूलतः सादेद्य, सायुज्य, साजात्य एवं सख्य सम्बन्ध है | जन्म-जन्मान्तर, युग- 
युगान्तर; कल्प-कल्पान्तर से जीवात्मा अनेकानथे परिप्लुत होकर परमात्मा के 
साथ अपने मूलतः सख्य सम्बन्ध से विस्मृत हो जाता है। जेसे तरंग एवं जल, 
घटाकाश एवं महाकाद का सम्बन्ध अभिन्‍न, अनंत एवं अनन्य है, वेसे ही, 
जीवात्मा एवं ब्रह्म का संबंध भी अभिन्न, अनन्त एवं अनन्य ही है । वस्तुतः इस 
नित्य-सम्मिलन के होते हुए भी अनेकानथ्थ॑ँ-परिप्लुत हो भवाटवी में भटकते हुए 
जीवात्मा को भगवत्‌-विप्रयोग की भ्रान्ति होती है-- 
आनंदसिन्धु मध्य तव बासा । बिन जाने कत सरसि वियासा ४४ 
एक बार भी पूर्ण विश्वास के साथ भगवन्नामोच्चारण करने पर प्राणी 
निर्मंछ, निष्कलंक, परम-पवित्र अनेकानर्थ विमुक्त हो जाता है; परिणामतः जीव 
एवं ब्रह्म के मूलतः सख्य-सम्बन्ध-ज्ञान से जीव में भगवद्‌-सम्मिलन की आशा- 
कल्पलता अंकुरित हो जाती है। 
नाम्नोउस्प यावती शक्तिः पापनिहंरयों मम । 
तावत्‌ कुतुम्‌ न शक्‍नोति, पातकं पातकी जनः ॥४ 
(स्क० पु०, वेष्णव खण्ड, मार्गंशीष माहात्म्य, अध्याय १५, इलोक ५३) 
अर्थात्‌, भगवान्‌ में पाप-शमन की शक्ति अत्यन्त गहित पातकी की पाप- 
कम करने की सम्पूर्ण शक्ति से भी अधिक प्रबल है । 


“को5तिप्रयासो5सु रबालका हरे- 
रूपासने स्वे हुदि छिद्रवत्‌ सतः। 
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स्वस्यात्मस:.. सख्युरशेषवेहिनां 
सामान्यतः कि विषयोपपादने: ४ 
(श्रीमड्रागवत्‌, ७/७/३८) 


भक्त प्रह्नलाद कह रहे हैं, हे असुरबालको ! हरि की उपासना करने में कौन 
प्रयास करना है? वे तो तुम्हारे अन्तर्यामी ही हैं; हरि सर्वान्त्यामी, सर्वज्ञ हैं । 
पूर्व प्रसंगों में इन सब विषयों पर विस्तुत विवेचना की जा चुकी है। तात्पय॑ 
यह कि परमात्मा से तादात्म्य सम्बन्ध होते हुए. भी अनेकानथं-परिप्लुत जीव 
विश्रान्त हो दिप्रयोग की कल्पना कर दुःखी हो जाता है परन्तु भगवन्नामोच्चा- 
रण से उसके मल का निश्षेय होता हैं, मल-निक्षेप॑ से मुल-सम्बन्ध का ज्ञान होता 
है । मूल-सम्बन्ध के परिज्ञान से भगवद-सम्मिलन की उत्कट-उत्कण्ठा एवं तज्जन्य 
प्रयास सम्भव होता है; साथ ही, भगवान्‌ भी भक्तानुग्रह कर भकत-हृदय में बलात्‌ 
स्वविषयिगी प्रीति उद्बुद्ध करते हैं; भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र श्री गोपाड्नाओं के. 
आप्तकाण, पूर्णकाम, परम निष्काम हृदयों में भी स्वविषयिनी कामना को आ ग्रह- 
पव॑क प्रेएरित करते हैं। 'दर्शयन्‌ मुहुः विभिन्‍न प्रसंगों से बारम्बार दर्शन देकर 
'सनस्ति नः स्मरं वीर यच्छसि' हे वीर ! आप ही वलात्‌ हमारे मन में स्वविषयक 
समर उत्पन्न करते हैं । 

'शीलकुन्तलैं: घन-रजस्वलं' नील कुन्तल तमोगुण एवं रज रजोगुण का सूचक 
है। श्रीयुत्‌ रामनारायणजी कृत 'भाव-विभाविका” नामक एक भ्रन्थ है। इसके 
अनुसार भगवान्‌ का दिव्य स्फुट हासयुक्त विशुद्ध सत्त्वात्मक मुखचन्द्र का 
दर्शन ही सव॑ प्रकार के राग-कामादि दोषों का समूछ उन्मूलक है। गोपाज्भनाओं 
को तो भगवान्‌ के गोरज-छुरित तथा कुटिल स्निग्ध कष्ण अलकावलि-समावृत्त 
मुखचन्द्र के ही दर्शन होट हैं। “रजों रंजनात्मक्! रज रंजनात्मक होता है। 
लछौकिक राग जनन-मरणअविच्छेद-लक्षणा संसूतिकारक है अतः सवंथा निद्य 
एवं त्याज्य है परन्तु भगवद्‌ मुखारविन्द दर्शन का राग सम्पूर्ण पाप-ताप-शमन- 
कर्ता हैं अट: सवंवन्ध एवं अत्यन्त स्पृहणीय है । “रजः सत्त्वाम्यां सुष्टिपालक:/ 
भगवा के भेत्रों में अझूणिमा भी है ! यह अरुणिमा रजोगुण का ही सूचक है । 
रजोगुण द्वारा भगवान्‌ भक्तों के अभीष्ट की रचना करते हैं । भगवान्‌ के नयनों 
की स्वच्छता सत्व का परिचायक है : 'सत्त्वगुण द्वारा भगवान्‌ भक्त के “योगक्षेम॑ 
वहाम्यहम्‌! ( श्रीमद्‌ गीता, ९/२२ ) योगक्षेम का वहन करते हैं। रजोगुण द्वारा 
भगवान्‌ भक्त को अप्राप्त की प्राप्ति कराते हैं दथा तमोगुण द्वारा उसकी रक्ष॥, 
पालन करते हैं । भगवद-मुखा रविन्द घन रजस्वलं' गोधन की रज से स्वलंकृत 
है; रज से रंजन होता है, तात्पयँ आसक्ति उद्भूत होती है। गोधन के रज से 
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स्वलंकृत भगवत्‌ मुखारविन्द के दर्शन से गोपाज्भनाओं में भगवान्‌ श्रीकृष्णचंद्र 
के प्रति आसक्ति उत्पन्न होती है । नील-कुन्तल, श्यामता के सूचक हैं; श्यामता 
तमोगुण का परिचायक है; तमोगुण द्वारा मोह उत्पन्न होता है। तात्पय॑ कि 
रज से स्वलंकृत मुखारविन्द के दर्शन से गोपाज्भनाओं में भगवान्‌ के प्रति 
आसक्ति उद्भूत होती है और नील कुन्तल आवुत मुखारविन्द-दर्शन से वह 
आसक्त मोह में परिणत हो जाती है। कुटिल कुन्तल जेसी उक्त से सम्पूर्ण 
ऊहापोह-शून्य, सम्पूर्ण इतर राग-विस्मरणपृव॑क प्रभु मुखारविन्द-सोन्दय॑-दर्शन 
में तल्‍लीनता ही विवक्षित है । 

इस पदांश का श्रीमद्जीव गोस्वामी ने अथे किया है “नितरां भोरयति 
प्रेरयति इति नीरः तत्सम्बुद्धों' र, ल का अभेद है। हे नील ! हे श्याम, उपयुक्त 
अर्थानुसार “नील” पद कुन्तल का विशेषण न होकर श्रीकृष्ण के प्रति संबोधनरूप 
में ही प्रयुक्त हुआ है। जैसे क्रिया-विशेषण 'बोरयति बोरः, विविधमोरयति 
वोर:' इसी तरह विविधतया नोलयति, किवा नितरां नीलयति हति नोलः 
“इस प्रसंगानुसार ही आनन शब्द का अर्थ है, 'आ ईषदपि न न यस्मिन्‌ तत्‌ 
आननम्‌' इसमें याञऊचा अस्वीकार का किचिन्मात्र भी लक्षण नहीं है अतः यावत्‌ 
आकांक्षा की पूति निश्चय ही होगी; जहाँ प्राप्ति की संभावना होती है वहीं 
आशा बँधती है; मधुर, मनोहर, मंगलमय भगवदृ्‌-मुखारविन्द के यांचा- 
अस्वीका राभाव-लक्षण स्वभाव-दर्शन से भक्त के हृदय में आशा उत्पन्न होती 
है कि भगवान्‌ भक्‍त-वांछा-कल्पद्रम है; इस आशाबन्ध के आधार पर ही 
भगवत्‌-सम्मिलन की उत्कट उत्कंठा जागरूक होती है : तात्पयँ कि भगवत्‌- 
मुखा रविन्द-दर्शन से ही आश्ञाबंध एवं उत्कट उत्कण्ठा-दोनों की ही अभिवृद्धि 
होतो है । अन्य भाव “विविध ईरयतिं विविध प्रकार को प्रेरण। देते हैं; इस 
प्रसंगागुसार आनन' पद का अथ॑ है आ समन्‍्तात्‌ नत यस्मिन्‌! जिस मुख में 
सवंतोमुखी अस्वीकार लक्षण का ही प्राधान्य है; तात्पय॑ कि प्रभु बड़े निष्ठर 
एवं रूक्ष हैं। भगवत्‌-मुखारविन्द में भक्त की आशा-कल्पलता अभिवद्ध॑न एवं 
सम्मिलन की उत्कट उत्कंठा को जाग्रत्‌ -करने वाले अकारण-कारु ण्य, करुणा- 
वरुणालयत्व, यांचा, अस्वीका रलक्षण-स्वभाव भी स्पष्टतः अभिव्यक्त है, साथ 
ही, निष्ठुरता एवं रूक्षता भी . अभिव्यक्त है। तात्पय॑ कि प्राणीमात्र के जीवन 
में आशा एव निराशा के झंझावात चलते रहते हैं । वेद भी कहते हैं, 'तद्दूरे' 
भगवान्‌ बहुत दूर हैं; जन्म-जन्मान्तर, युग-युगान्तर पय॑न्त तप करते रहने पर 
भी उनके कानों पर ज भी नहीं रेंगती; भगवान्‌ दुरागम हैं। महाभारत में द्वित- 
श्रित नामक मह्षियों की कथा इसका ज्वलन्त उदाहरण है। मह्॒षियों को 
अहंकार था कि हम यज्ञ द्वारा भगवदृशन करा देंगे; यज्ञ सम्पन्न हुआ परन्तु 
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भगवदूर्शन सम्भव नहीं हुआ; मह॒षिगण पुनः कठिन तपस्या में रत हुए। युग- 
युगान्तर पर्यग्त तप - करने पर उनको आदेश हुआ, “महषियों तुम रवेत द्वीप 
जाओ, वहीं तुमको पुनः-आदेश प्राप्त होंगे।' महषिगण श्वेत द्वीप पधारे; वहाँ 
भी उन्होंने घोर तप किया; फलतः उनको कुछ शब्द सुनाई दिए; श्वेत-द्वीप 
निवासी भगवत्‌-स्तुति करते हैं--“जितं ते पुण्डरीकाक्षं तमस्ते विश्वभावन 
इत्यादि; महर्षियों ने इस स्तुति के ही शब्द सुने; कालान्तर बाद उनको किसी 
इवेत द्वीप तिवासी का दर्शन भो प्राप्त हुआ। उन्होंने महर्षियों से कहा, 'आप- 
लोगों को इस जन्म में भगवह॒शंन नहीं प्राप्त होंगे। इस शरोर को त्याग कर 
आप चित्रकूट में बन्द-भालू बनें; राधवेन्द्र रामावतार स्वरूप में भगवान्‌ वहां 
पधारंगे तब आपको उनका दर्शान एवं सान्निध्य प्राप्त होगा ।: अस्तु, भगवद्दशन 
अत्यन्त दुलभ तद्दूरे तद्वन्तिके (ई०,५) दूरातु सुदूरे सद्धिन्तिके च (मुं०,३)१।७) 
हैं; इस स्वरूप में भक्त को भगवान्‌ को निष्ठुरता, रूज्नता की प्रतीति होती है। 
भगवान्‌ का अन्य स्वरूप 'दुअन्तिके” अत्यन्त सन्निकट है। वे तो स्वंदा सर्व॑- 
हृदयेश्वर, सर्वान्तरयामी हैं: तात्पय॑ यह कि सर्वान्तरयामी प्रभु के प्रत्यक्षी- 
करण-हेतु भी कठिन प्रयास अनिवाय॑ है; परम-प्रेमास्पद, हृदयेश्वरसम्मिलन 
आशाबंघध के कारण ही उत्कट उत्कण्ठा एवं तज्जन्य कठित प्रयास भी संभव 
है | स्वभावतः ही युऊुभ में उत्कण्ठा नहों होती, दुलंभ में ही, उत्कट उत्कण्ठा 
एवं तज्जन्य कठिन प्रयास होता है | उच्ठात्युच्च कोटि के भक्तों को भो भगवान्‌ 
अत्यंत दुलंभ प्रतीत होते हैं! उदाह रणतः वृषमानुन दिनी, नित्य-निकुंजेश्वरी 
रासेश्वरी, राधारानी यद्यपि भगवान्‌ सच्चिदानन्द आनंद-सिन्धु की, माधुय-सार- 
सर्वस्त की अधिष्ठात्री एवं हृदयेब्वरी हैं तदपि उनको भी कृष्ण-सम्मिलन ऐसा 
दुर्लभ प्रतीत होता है जेंसा रंक के लिए चितामणि की प्राप्ति कल्पनातीत है । 
भक्‍्त-प्रवर पघुरदासजी भी कहते हैं-- 
“नो सभ कौन कुटिल खल कामो' 
गोस्वामी तुलसीदासजी कहते हैं-- 
'जों अपने अवगुन सब कडुऊं । बढ़िदु कथा पार नहीं लहऊँ। 
तिन्‍ह सहेँ प्रथम रंखजग मोरी । धींग धर्मध्वज धंधक धोरी ।॥४ 
( मानस, बाल, ११/४, ५ ) 


भक्तों की यह विनम्रता केवल-मात्र-वाणी का विषय नहीं है; असम्यग्दर्शी 
बहिर्मुखो प्राणी ही अयने आपमें अधिकाधिक गुणगण-सम्पन्नता की कल्पना 
करता है। ऐसे व्यक्ति दूधरों के महत्वातिशायी गुणों को भी परमाणु तुल्य 
अनुभव करते हैं| इसके विपरोत संतजन अपने अवगुण एवं दूसरों के गुणों का 
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ही अनुभव कर पाते हैं। वस्तुतः तो भगवत्‌-सम्मिलन अनन्त है; अजर, अमर, 
अखण्ड स्वप्रकाश विशुद्ध स्वान्तरात्मा ही भगवान्‌ है। जेसे, विस्मृत कंठमणि 
का पुनः प्रबोध किवा साक्षात्कार ही उसकी प्राप्ति है; वेसे ही, स्वंव्याप्त, 
सर्वान्तिरयामी, सर्वात्मा स्वरूप का पुनः प्रबोध, साक्षात्कार ही भगवत्‌-सम्मिलन 
है। अप्राप्त में प्रेप्सा होती है; विस्मुत हो जाने के कारण अप्राप्त प्रतीत होतो 
कंठमणि में भी प्रेप्सा उदभूत होती है; प्रेप्सा भी दो प्रकार की होती है; एक 
प्रयास-साध्य, दूसरी ज्ञान-साध्य; जेसे विस्मृत कंठमणि की प्राप्ति तदर्थ प्रेप्सा 
की निवृत्ति ज्ञान-साध्य है परन्तु अप्राप्त ग्रामादि की प्रेंप्सा की निवृत्ति प्रयत्न- 
साध्य है । भगवत्-साक्षात्कार हेतु प्रतिबंध निवृत्ति अनिवायं है; प्रतिबंध-निवृत्ति 
हेतु सम्मिलनजन्य आनन्द एवं विप्रयोग-जन्य तीब्रतापानुभूति परमावश्यक है। 
श्रीमद्‌ वल्‍लभाचायंजी के सम्प्रदाय में विप्रयोगजन्य तापानुसन्धान ही सर्वाधिक 
महत्त्वपर्ण मान्य है। उपासक स्वयं में गोपाड्भना भाव की कल्पना कर उस 
विरहताप का अनुभव करे जो भगवान्‌ श्रीकृष्ण के मथुरा एवं द्वारिका पधारने 
पर गोपाज्ुनाओं को हुआ था; यही तापानुसन्धान का स्वरूप है। रामानुज- 
संप्रदाय में भी 'अतप्ततनुनंतदामों अबनुते ( ऋ०, सं० ९/८३/१ )। श्रुति का 
विशेषतः महत्त्व होता है। जिसका तनु शंख चक्र के ताप से तप्त नहीं हुआ वह 
अतष्त-तनु' है; अतप्त-तनु अपक्व होने के कारण स्व को प्राप्त नहीं होता; 
भगवत््‌-स्वरूप-सम्मिलन ही स्व है-- 
'यन्‍्न दुःखेन सम्भिन्‍्त न च ग्रस्तमनन्तरम्‌ । 
अभिलाषोपनोतञ्च तत्सुखं स्वः पदास्पदम्‌ 

वस्तुतः 'स्वर्गे ज्ञेगे लोके प्रतिष्ठति” इत्यादि अनेक उपनिषद्‌-पदों में स्वगं 
शब्द का अथथ ही सच्चिदानन्दधन परात्पर परत्रह्म है। अस्तु, अतप्त-तनु, अपक्व 
उपासक ब्रह्म-यद को कदापि प्राप्त नहीं हो सकता। उपर्युक्त मंत्र ऋग्वेद के 
'पवमानी' सूक्त का अंश भी है। स्मात॑ मतानुसार इसका अन्वय “कृच्छचाण्वाय- 
णादिना न तप्तं तनुयंस्थ सो$तप्त तनुः” अर्थात्‌ कृच्छ, चान्द्रायण, पराक्‌ एवं 
एकादशी आदि ब्रतों के द्वारा जिसका तनु तप्त नहीं हुआ वही “अतप्त तनुः' 
अपक्व आम्रतुल्य है। ऐसे व्यक्ति को भगवत्‌-पद-प्राप्ति नहीं हो सकती। 
तात्पय॑ यह कि भगवत्‌-पद-प्राप्ति-हेतु तप्त-तनु होना अनिवायं है। हमारे 
मतानुसार तो चान्द्रायण, कृच्छादि अनेकानेक कठिनतम ब्रत तथा शंख-चक्रादि 
को धारण करना भो पुण्य-कमं है अत: वांछनीय है तथापि भगवत्‌-विप्रयोग- 
जन्य-तीव्रताप से दग्ध होने पर ही भगवत्‌-सम्मिलन सम्भव है; भगवत्‌-विप्रयोग- 
जन्य तीकब्रताप से दग्ध प्राणी ही यथाथे तप्त-तनु' है; इस ताप से दग्ध प्राणी 
के स्थल, सूक्ष्म एवं कारण तीनों ही “'तनु' दग्ध हो भस्मीभृत हो जाते हैं । 
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नह 


अनिभित्ता भागवती भवितः सिद्धे गरीयसो ४ 
“जरपत्याशु याकोब॑ं' (श्री ० भा०, ३/२५/ ३२) अर्थात्‌ अनिमित्ता भागवती 
भक्ति, निष्काम भागवती भक्ति, सिद्धि से भो अधिक महत्त्वपूर्ण है। सिद्धि 
अर्थात्‌ गक्ति; अनिमित्ता भागवती भक्ति अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञान- 
मय, आनन्दमय आदि पंज्रकोषों को, कंचुकों को, शीघ्रातिश्रीत्र जलाकर भस्म 
कर देती है, जेसे-- 
“निगोणंमनलो यथा ४ जैसे भुकत अन्न को जठरानल भस्म कर देता है । 
भगवत्‌-विप्रयोग-जन्य तीक्र-तापानुभूति को प्रज्वलित कर देना ही सम्पूर्ण 
ब्रत, थम, नियमादि धर्म-कामों का अन्तिम लक्ष्य, परम पुरुषार्थ है। वस्तुतः तो 
आदिकाल से ही प्राणीमात्र भगवत्‌-विप्रयोग-ताप से त्रस्त रहता हुआ भी 
उसका अनुभव नहीं कर पाता । जेसे आतप के ताप-सन्ताप के अनन्तर ही छाथा 
के सुख की मूल प्रतीति हो पाती है, वेसे ही, संयोग-सुख के रसास्वादन से ही 
विप्रथोगजन्य तीब्रताप की अनुभूति होती है। भगवत्‌-सन्निधान प्रत्यक्षतः भी 
प्राप्त होता है, यदा-कदा मानसी अनुभूति भी होती है; मानसी अनुभूति की 
महिमा निराली है। 
“दुस्सहप्रेष्ठविरह॒तोब्रतापक्षुता शभा: । 
ध्यानप्राप्ताच्युताइलेषनिवृंत्या क्षीणमंगला: ।” 
(श्री० भा०, १०/२९/१०) 
तर्थात्‌ विप्रयोग-जन्य दुष्सह तीव्र-ताप से प्रेरित भगवान्‌ अच्युत के मानसी 
आहलेष से प्रादुर्भत आनन्द-सिन्धु के अद्भुत उद्रेक से अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड के 
अनन्तानन्तप्राणियों के सम्मिलित पुण्य-पुृञु्ज भी प्रकम्पित हो जाते हैं, इस 
सम्मिलित पुण्य-पुञ्ञ से प्राप्त होने वाला अनन्त सुख भी भगवान्‌ अच्युत के 
मानसी आइलेषजन्य आनन्द-सिन्धु का बविन्दुमात्र है। भकत-शिरोमणि प्रुवजी 
कहते हैं--- 
“या निवृतिस्तनुभूृतां तब पादपद्स- 
ध्यानादभवज्जनकथाश्रवणेन या स्यातु । 
सा ब्रह्मणि स्वमहिमन्यपि नाथ मा भु- 
तल्कित्वन्तकासिलुलितात्पतर्तां विमानात॒ ॥” 
(श्रीमद्‌ भा०, ४/९/१०) 
अर्थात्‌, है नाथ ! आपके चरण पंकज के ध्यान से भक्‍तों को जो आनन्द 
मिलता है वह तो साक्षात्‌ ब्रह्म-पद में भी नहीं मिल पाता | 'श्षुवजी' की यह 
उक्ति श्वापेक्ष है, इसका तात्पय॑ है-- 
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अव्यकताहि गतिदु:खं देहवद्भिरवाप्यते” (श्री म० गी०, १२।५) अर्थात्‌, 
देहाभिमान शुन्य ही ब्रह्म-सम्मिलन का अनन्त आनन्द अनुभव कर सकता है; 
जो देहाभिमान, देहाध्यास शनन्‍्य नहीं हआ वह उस आनन्दानुभूति से रिक्त ही 
रह जाता है। यथार्थ में ब्रह्मस्वरूप होते हुए भी जीव शकर-कृकर-कोट-पतंग- 
पशु-पक्षी-देवता-दानव-मानव आदि विभिन्‍न योनियों में, अनेकानथ॑-परिप्लुत 
भवाटवी में भटकता हुआ ब्रह्मानन्द से अपरिचित एवं संसार-ताप से संत्रस्त ही 
रहता है। अस्तु, भक्त ध्रुव कहते हैं--हे नाथ, आपके चरणारविन्द के ध्यान 
तथा आपके भक्तों की कथाश्रवण से भी जो आनन्द प्राप्त होता है वह 
स्वप्रकाश में भी नहीं है। काल की तलवार की तीक्ष्ण धार से छिन्न-भिन्‍न हो 
विमानों से नीचे गिरने वाले देवता तो उस सुख का अनुभव ही केसे कर सकते 
हैं ? अन्ततोगत्वा तात्पयं यह कि भगवान्‌ अच्युत का प्रत्यक्षतः किवा ध्यानगम्य 
आइ्लेष-जन्य आनन्दोद्रेक होने पर ही विप्रयोग-जन्य तीव्-तापानुभूति सम्भव 
हो सकती है; दौलंभ्य-सौलभ्य की संधि ही उत्कट प्रीति का एकमात्र स्थल है। 
गोपाड्धनाओं में अहंकार का उदय हुआ; सर्वेशक्तिमान्‌ अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड 
नामक, सर्वेश्वर प्रभु भी हमारे वशीभूत हो दारुयन्त्रवत्‌ हमारा अनुसरण कर 
हे हैं; इस दप॑ के उदय होते ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण अन्तर्धान हो गये; भगवत्‌- 
विप्रयोग-जन्य तीब्र-ताप से उनका अहंकार दग्ध हो गया। अस्तु “आ ईषदर्पि 
नन यस्मिन्‌ तत्‌ आननम्‌! किचिदपि याश्ञा-अस्वीकार नहीं है जिसमें ऐसा 
भवदीय आननं मुखं' अथवा आसमनन्‍्तात्‌ नन यस्मिन” सवंथा अस्वीकार 
जिसमें है ही नहीं ऐसा भगवदीय 'आननं-सुखं ।' 


उत्कट उत्कण्ठा उद्भूति-हेतु हो भगवान्‌ अपने अलौकिक स्वरूप को छिपा- 
कर लौकिक स्वरूप में अवतरित होते हैं। भगवान्‌ का अलौकिक स्वरूप अदृश्य 
अग्राह्म, अलक्षण, अचिन्त्य, अव्पपदेश्य, अव्यवहाय॑, चेत्य-विर्वाजत, अनन्त 
चिति, स्वप्रकाश अखण्ड-बोध दृष्टारहूप है: इस स्वरूप में निरतिशय, रागानुगा- 
प्रीति सम्भव नहों हो सकती; स्वभाव-सिद्धि निरतिशय प्रीति होते हुए भी 
अनुभव का विषय नहीं; स्वरूप साक्षात्कार बिना स्वाभाविकी निरतिशय प्रीति 
का परिचय स्वथा असम्भव है। अप्रसिद्ध में प्रीति नहीं होती, ऐसा लोक में 
विधान होता है । 


“विधिरत्यन्तमप्राप्तो' अत्यन्त अप्राप्ति में ही विधि होती है। उदाहरणतः 
'भोजनस्य रागप्राप्तस्थ' क्षुधा-निवृत्ति में प्राणीमात्र की प्रवृत्ति स्वभावतः होती 
है अतः भोजन में विधि नहीं परन्तु भोजन की प्रक्रिया में शिष्टाचारं-परक 
विधान होते हैं। यथा 'एवं भोजन कतंव्यं न पराड्मुखेन, न दक्षिण मुखेन 
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आदर हस्तपादादिना' इत्यादि नियम विशेष हैं। सर्वदा ही विधि अप्रवृत्तप्रवतंक 
है। जेसे अग्निष्ठोत्रादिक-करम में प्राणी की प्रवुत्ति स्वाभाविक नहीं है। अभ्वि- 
होत्रादि स्वग का कारण है, यह भी प्रत्यक्ष अनुमान-प्रमाण द्वारा नहीं जाना 
जा सकता; अन्ञातज्ञापकत्वं हि प्रमाणानां प्रमाण्यम्‌” अज्ञात-ज्ञापकता ही 
प्रमाणों का त्रामाण्य होता है; अग्निहोत्रादि कम एवं स्वगं-प्राप्ति में कमं-कारण- 
भाव प्रत्यक्ष-प्रमाण से अविदित होते हुए भी “अग्निहोत्रं जुहुबात्‌ स्वर्गकाम: 
वचन द्वारा अज्ञातजज्ञापकत्वेन प्रामाण्य है और अभप्रवत्त-प्रवत्तकत्वेन इसमें 
विधित्व भो है । तात्पय॑ यह है कि सहज प्रेम के गोचर बनने के लिए अछौकिक 
भो लोकिकदत्‌ हो गया | 

“धबन्ध प्राकृतं यथा' ( श्री भा०, १०९॥१४ ) नन्दरानी ने अपने बालक 
पुत्र कृष्ण को वेसे ही बाँध लिया जेसे कोई लोकिक कल्याणमयी, स्नेहमयी 
अम्बा अपने पुत्र को बाँध देती है। '्राकृतं यथा” वचन से 'प्राकृतं यथा न तु 
प्राकृतम' :रकृत न होते हुए भी प्राकृत-तुल्य, प्राकृतवत्‌ भाव विवक्षित है। 
भगवान्‌ के अन्य अग्तार, जसे वराह अथवा नृसिंह रूप में विलक्षणता के 
कारण रागानुगा-प्रीति सम्भव नहीं होती; ईश्वर-बुद्धि से ही उनकी उपासना 
की जा सकती है। स्वारसिक प्रीति सभान में ही सम्भव है; यही कारण 
है कि राम /वं कृष्णावतार में प्रीति सम्भव है। रामावतार में भी ऐश्वर्य॑ 
के कारण कुछ हिचक बनी ही रहती परन्तु भगव।न्‌ श्रीकृष्ण स्वयं गोपाल रूप 
धारण किए हुए हैं; अन्य ग्वाल-मण्डली की तरह वे भी गोचारण करते हुए गो- 
धन के पीछे-पीछे भंटक रहे हैं; उनकी भी अलकावलि इतस्तत: बिखरी हुई है 
मख-क्रमल घलि-घसरित हो रहा है; जैसे दिव्य अलौकिक चिन्तामणि से धलि- 
समावत हो जाने पर भी विशिष्ट प्रभा प्रस्फुटित होती रहती है, वसे ही, अनन्त- 
को८ि-कन्दर्प-दप॑-दमन-पटीयान्‌ भगवान्‌ श्रीकृष्ण के मधुर, मनोहर, मंगलमय 
मखचन्द्र से लोकोत्तर आभा प्रभा प्रसारित होती रहतो है एतावता उतकी 
दिव्यता भी सदा हो अभिव्यक्त रहती है। इस परण्णतः सादव्य स्वरूप में गोप 
सीमन्तनी जनों को स्व्रभावतः ही प्रगाढ़ ममता होती है 


दर्शायन्‌ मुहुः बारम्बार दर्शन देकर बालक्ृष्ण अपने प्रति गोपाज्नाओं 
की प्रीति को उकसाते रहते हैं । अधिकाधिक सौन्दर्य एवं ऐश्वयंपूर्ण होते हुए भी 
अपने से निः्पेक्ष में प्रीति प्रेरित नहीं होती । उदाहरणतः शुकदेवजी की कथा 
है। परमज्ञानी-शिरोमणि शुकदेवजी समाधिस्थ थे : व्यासजी के शिष्यों ने उनको 
इलोक सुताथा--- 
“बहाँपीर्ड नटवरवपु: कर्णयोः कंणिकारं, 
ब्िश्रद्‌ वास: कनककपिदशां वेजयन्ती थे सालाम । 
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रन्प्रान्‌ वेणोरधरसुधया पुरयन्‌ गोंपव॒न्दे- 
वृंन्दारण्यं स्वपदरसणं प्राविशद्‌ गीतकोतिः ४ 
(श्रीमद्भागवत, १०/२१/५) 


अर्थात्‌ अनन्त सोन्दय॑-माधुयंपूर्ण स्वच्छन्द वुन्दावन-धाम को अपने मंगलमय 
पादारविन्द के चिह्न से अंकित करने वाले मोर-मुकुट धारण किए, नट और वर 
के समान मनोरंजक तथा आकर्षक हऋगार किए, वेजयन्तीमाला पहने, कानों में 
कणिकार पहने, गोपवृन्द के संग, वेणु को अधर-सुधा से पूरित करते हुए, 
श्रीवन्दारण्य धाम में पधारे। इस इलोक में भगवान्‌ के संप्रयोगात्मक-विप्र- 
योगात्मक उभयविध एक कालावच्छेदेन उद्वेलित श्वृंगार-रस-सार-सव॑स्व स्वरूप 
का ही वर्णन किया गया है। 'नटवरवपु४ नटवत्‌ वरवच्च वपुयंस्थ” अर्थात्‌, 
नटवत्‌ तथा वरवत्‌ है शरीर जिसका, वह नटवरवपुः:।॥ “न पद से विप्र- 
योगात्मक-श्ूंगार परिलक्षित है क्योंकि अपने अभिनय द्वारा नट वस्तु के अभाव 
में उसकी अभिव्यंजना करता है। 'बर' पद का अथे है दुल्हा; वर प्रत्यगू-भोक्ता 
है; प्रत्यगू-भोक्‍ता वर संप्रयोगात्मक-श्यृंगार-रस का प्रतिनिधित्व करता है; अस्तु 
संप्रयोगात्मक-विप्रयोगात्मक उभयविध एककालावच्छेदेन उद्वेलित श्यूंगा र-रस- 
सार-सवंस्व स्वरूप है जिसका वह 'नटवरवपु: है 'सकलू-विरुद्ध धर्माश्रयत्वात्‌ 
भगवत ' भगवान्‌ सकल विरुद्ध धर्मों के आश्रय हैं; 'महतो महीयान्‌ अणोरणी- 
पान्‌' महत्‌ से भी महत्‌ साथ हो अणु से भी अण हैं । 

रसिक हृदय पर ही रस का प्रभाव होता है; 'सवासनानां समभ्यानां' जो 
सभ्य हैं सवासन हैं; उन्हीं में रसाभिव्यक्ति संभव है; निर्वासनिक वेदान्ती तथा 
मीमांसक एवं वेयाकरण के हृदय में वेसी रसाभिव्यक्तित सम्भव ही नहीं होती । 

“ब्ोड़ां विलोडयति लुंचति धेय॑मायं- 
भीतिभिनप्ति परिलुम्पति चित्तवृत्तिम । 
नामेव यस्य कलित॑ श्रवणोपकण्ठे 
दृष्टः स कि न कुरतां सखि मद्विघानाम 0” 


एक अत्यन्त रसमयी कथा है; किसी दिन विलाप करते-करते राधारानी को 
मूर्छा आने लगी; सखियाँ उपचार हेतु प्रयास करने लगीं; राधारानी ने कहा 
“सखियो ! हमारा पातित्रत भंग हो गया है, हम अशुद्ध हो गई हैं अतः आप लोग 
हमें न छुए।! आइचयचकित सखियाँ परस्पर एक दूसरे का मुंह देखने लगीं; 
राधारानी कहती रहीं, 'सुनो सखियो ! एक दिन मेंने कृष्ण नाम सुना और 
उनमें अपना तन-मन, रोम-रोम, प्राण, अन्तरात्मा, स्वस्व अपंण कर दिया; 
अन्य दिन वेणुगीत मेरे कानों में पड़ा और मेरा मन उसमें आकर्षित हो गया; 
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मेरे मन में पुनः वही उन्‍्माद-परम्परा जाग्रत हो गई। एक दिन कोई सखी एक 
चित्र ले आई; उस चित्र में अंकित सौन्दय॑-मराधुर्य पर मेरा मन पुनः डोल उठा । 
अतः है सखियो ! मेरी अनन्यता भंग हो गई, अतः इस जीवन से तो मरण ही 
श्रेष्ठ है !' 

सखियाँ राधारानी को आश्वासन देते हुए कहने लगीं कि “राधे ! तुम वास्तव 
में बावली हो । यह चित्र भी उसी कृष्ण का है तथा यह वेणु-गीत-पीयूष भी उसी 
कृष्ण का हो अधरामृत है जिसके क्ृष्णनाम को सुनकर ही तुम सववेस्व 
ग्यौछावर कर चुकी हो।” निष्कर्ष यह कि रसिकों द्वारा ही अर्थ-चमत्कृत 
अनुभवगम्य है । 

वेदान्तभतानुसार भी विशिष्ट अधिकारी जनों को केवल “ईशांबास्यम तत्त्व- 
मसि' आदि पद-श्रवण मात्र से ही तत्त्वज्ञान हो जाता है। 'दशमो अहं अस्मि' में 
ही दसवाँ हूँ, इस ज्ञान के प्राप्त होते ही सम्पूर्ण भ्रान्तियाँ अनायास ही समाप्त 
हो जाती हैं। जेसे “दशमस्त्वशसि' वाक्य श्रवण समनन्तर ही दशमोहमस्थि' 
इत्यकारक साक्षात्कार हो जाता है, वेसे ही, “तक्त्वमत्ति! वाक्य श्रवण से ही 
उच्चाधिकारी को प्रत्यक चेतन्याभिनन परात्पर परत्रह्म तत्त्व का अपरोक्ष 
साक्षात्कार हो जाता है| अधिकारी न होने पर सम्पूर्ण वेद-वेदान्त, उपनिषद्‌, 
गीता आदि को कंठाप्र कर लेने पर भी यथार्थ ज्ञान नहीं हो पाता-- 


“उपनिणदः परिपोता, गीतापि, 
हन्त सतिपथं नीता । 
तदपि न सा विधुवदना, 
मानसदनाद्‌ बहिर्याति ।” 

( पण्डितराज जगन्नाथ ) 
अर्थात्‌ संपूर्ण वेद-वेदांग, उपनिषद्‌ एवं गीता को घोंट कर पी लेने पर 
भी हा हन्त । संसार-सुन्दरी तो मन से एक क्षण के लिए भी नहीं निकल पाईं। 
'भक्ति-रसामृत-सिन्धु में लिखा है--“भगवान्‌ का एक गुण 'आत्माराम-चित्ता- 
कषकत्व' भी हैँ। व्यासजी के शिष्यों द्वारा कथित इछोक को सुनकर अमलात्मा; 
आत्माराम, महामुनीन्द्र, योगीन्द्र, शुकदेवजी महाराज के चित्त में भी वह 
सर्वाकषंक स्वष्ठ१ प्रकट हुआ; उस स्वरूप-दर्शन से आनन्दोन्मत्त हो परमज्ञानी 
इ[कदेवजी भी एक बार नाच उठे । इस हर्षोन्माद में भी अपनी अकिचनता और 
भगवत्‌ स्वरूप की अद्भुतता का अनुभव कर वे हताश होकर पुनः समाधिस्थ 
हो गए। शिष्यों ने यह सम्पूण वृतान्त अपने गुरु श्री व्यासजी से निवेदन किया; 
व्यासजी ने शुकदेवजी का भाव समझकर, एक अन्य इलोक बनाकर शिष्यों को 


२८८ गोपो-गोठत 


पढ़ाया; गुरु-शिक्षित शिष्यगण पुनः शुकदेवजी के स्थान पर जाकर उस इलोक 
का पाठ करने लगे-- 
अहो बकोीय॑ं स्तनकालकूटं, 
जिघांसया पाययदप्पसाध्वो । 
लेभ गति धात्युचितां ततो नन्‍्यं- 
क॑ वा दयालु दरण ब्रजेस ७ 
( श्री० भा०, ३/२/२३ )' 
अर्थात्‌, स्तनों में काछकूट विष लगाकर स्तन-पान से बालक की हत्या करने 
की आकांक्षा रखने वाली पूतना को भी जिन्होंने अत्यन्त दुलेभ गति प्रदान की, 
ऐसे परम दयालु, अकारण करुण, करुणा-वरुणालय, शरणागत-वत्सल प्रभु 
अकिचनाति अकिचन से भी प्रेम करने वाले हैं, अपना लेने वाले हैं । बाल- 
हत्यारिणी पूतना अपावन वाञ्छा रखती हुई भी एक बार प्रभु-पादोन्मुख हो 
महत्‌ गति को प्राप्त हुई-- 
“दह्मानस्य देहस्य धमदचागुरुसो रभः । 
उत्यितः कृष्णनिभुक्तसपद्याहतपाप्सनः ॥ ३५ 0 
पद्म्यां भक्तहदिस्थाम्पां वन्द्याम्यां लोकवन्दिते: । 
अड्भ॑ यस्याः समाक्रम्य भगवानपिबत्‌ स्तनम्‌ ७” ३७७ 
(श्रीमद्‌ भाग ०, १०/६/३४, ३७) 


अर्थात्‌, भगवान्‌ के स्तन-पान करने से ही उस राक्षसी पृतना के शरीर में 
अनोखी सुगन्ध समा गई; उसके शरीर से निकलती हुई यह कमल और पलाश 
पुष्पों के तुल्य सौरभ योजनों पर्यन्त फेल गई । व्यास शिष्यों द्वारा भगवान्‌ के 
प्रेममय स्वरूप का ज्ञान प्राप्त कर शुकदेव जी व्यासजी के पास आए और उनसे 
श्रीमद्‌ भागवत को पढ़ा । 

“प्रेम्णा पठनंभागवतं शने: शने: | [श्री भा० मा०, ६/७८] निष्कर्ष यह कि 
भगवान्‌ को. भी सापेक्षता का प्राकट्य अनिवायं है: अस्तु ““दहांयन्‌ मुहुः' 
विभिन्‍न प्रसंगों से बारम्बार दर्शन देकर श्रीकृष्ण अपनो सापेक्षता को प्रकट कर 
गोपा्नाओं में अपने प्रति प्रेम प्रेरित करते हैं; तात्पयं कि प्रभु को बारंबार 
अपनी ओर निहारते देख उनको सापेक्षता के अनुभव से उनमें उत्कट प्रीति 
उद्भूत होती है। भक्त अनुभव करता है कि मेरे प्रभु अलौकिक, अदृश्य, अलक्ष्य 
अचिन्त्य, अखण्ड, अव्यपदेश, परात्पर, परब्रह्म, निरपेक्ष नहीं अपितु मेरी हो 
तरह हस्तपादादिमान्‌ पुमान्‌ हैं; इतना ही नहीं वे भी हमारी जाति के गोपाल ही 
हैं; वे भी हमारी ही तरह गोचारण करते हुए गोरज से धुलि-धुसरित हो जाते 
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हैं। अतः गोपाड्भ नाएं कहती हैं भगवतृ्‌-स्वरूप के दर्शन से “दर्शयन्‌ मुहुसमनरि 
नः एमरं वीर 4च्छसि 
“प्रोक्षमिच्छसि चेत्तात विषयान्‌ क्थिउत््यज ४! 
अर्थात्‌ हे वात ! यदि मोक्ष की इच्छा हो तो विषयों का विषवत्‌ त्याग कर 
दें | यदा-कदा कुछ ऐसे भी दुरदृष्ट होते हैं जिनके कारण सहृदय सत्पुरुष में भी 
विषयसंग बन जाता है। 
राम के वन-गमन का प्रसंग उपस्थित होने पर लक्ष्मण अत्यंत खिन्न हो देव 
थे भी युद्ध के लिए तत्पर हो गए; लक्ष्मण को प्रबोध कराते हुए भगवाद्‌ राभ 
कहते हैं पदचिन्त्यं तु तद्‌ देतलम! जो अचिन्त्य है वही देव है। फल-प्राप्ति के 
अनन्तर ही देव का परिज्ञान होता है। देव बुद्धि का अगोचर है; विभिन्न देव, 
अदृष्ट अपने-अपने फल को देकर रवभावत: ही नष्ट हो जाते हैं अतः दब से 
संग्राम संभव नहीं होता । 
“ऋ षयोषप्युग्रतपसो देवेनाभिप्रणोदिताः । 
उत्सुज्य नियमांस्तोब्ान्‌ अध्यन्ते काममन्यु(भः ॥! 
(वा० रा० २(२२(२३) 
अर्थात्‌, उग्रतपा, महान्‌ तप करनेवाले ऋषि भी देव-प्रेरित हो, देव-गराधीन 
होकर अपने कठिन थम-नियमादि को त्यागकर काम एवं मन्यु, क्रोध के वशीभूत 
हो जाते हैं। उदाहरणत: जड़भरत ब्रह्मविदू-वरिष्ठ, परं-तत्त्वविद्‌ थे तथापि, 
प्रारब्धकमंवशात्‌ प्रप॑च में आसक्त हो गए। तात्पय यह कि सतृपुरुष को 
विषयों से सदा-सवंदा बचना चाहिए; विषयों के सन्निधान से तत॒विषयक संकल्प 
बनते हैं; संकल्प से आसक्ति होती है; आसक्ति हो जाने पर उनसे निवृत्ति अशक्य 
हो जाती है। संयम ही संपूर्ण रोगों की महत्‌ औषध है; सर्वोत्तम औषध भी 
संथम-विवरजित होकर निष्फछ हो जाती है । पव्य-परिपालन एवं अपद्य-विवर्जन 
ही संयम है| विषय-दोष-विनिमृक्त होने के लिए विषय-सन्निधि-त्याग संयमरूप 
महौषध अनिवायं है। गोपाद्भनाओं को अपने प्रेमास्पद भगवान्‌ श्रीकृष्ण में ही 
धोर आसक्ति है अतः जेसे विवेकी पुरुष सदा-सबंदा अपने-आपको विषयों से 
विरवत रखने का प्रयास करता है, वेसे ही श्रीकृष्ण के विप्रयोगजन्य ताप की 
दारुण व्यथा से झुलसती हुई वे अपने मन को ही भदन-मोहन, श्यामसुन्दर से 
विखत हो जाने के लिए प्रेरित करती हैं । वे कह रही हैं “हे ब्यामसुन्दर ! आप 
हमारे सामने न आते तो बहुत अच्छा होता । गोचारण कर आप सीधे अपने घर 
लौट जाते तो हृम्त अपने मन को जेसे-तैसे समझा लेतीं परन्तु 'बर्शयन्‌ मुहुमंनसि 
नः समर वीर यक्ष्छसि ४ आप तो विभिन्न व्यांज से बरंबार दरश्शंन. देकर 
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हमारे मन में अत्यंत तीत्र उत्कण्ठा, अविद्यमान मनःकामना को भी उद्भूत कर 
देते हैं। दुजंन स्वभावतः प्रत्येक वस्तु का दुरुपयोग करता है और सज्जन 
स्वभावत: प्रत्येक वस्तु का सदृपयोग करता है। जेसे “कोपइच कोपे कथं न च' 
अपकारी में क्रोध होता है; क्रोध से अधिक अपकारी और कौन हो सकता है ? 
सज्जन इस घोर अपकारी क्रोध पर ही क्रोध करते हैं। अन्य पर किया गया 
क्रोध अनर्थंका री है पर क्रोध पर किया गया क्रोध सवं-शुभ का हेतु है । इसी तरह, 
सामान्यतः तृष्णा अनथंकारिणी होने के कारण निन्द्य एवं त्याज्य है परन्तु भगव- 
दुन्मुखी तृष्णा स्वंहितकारिणी, सवं-वन्द्य, सर्व-वांछनीय है। 


“अजातपक्षा इव मातर खगाः 
स्तन्‍्यं यथा वत्सतरा: क्षुधार्ता:। 
प्रियं प्रियेव व्युषितं विषण्णा 
सनो$र विन्दाक्ष दिदुक्ते त्वाम ॥! 
(श्री० भा० ६/११/२६) 
अर्थात्‌, भकत-वांछा है कि जैसे पक्षियों के बिना पंखवाले शावक किवा 
अतृणाद बछड़े अपनी कल्याणमयी करुणामयी अम्बा के, अथवा प्रोषितभतृूंका 
नारी अपने प्रियतम प्यारे के आगमन को प्रतीक्षा बड़ी उत्कट उत्कण्ठा के साथ 
करती रहती हैं वेसे ही, हे प्रभो ! हमारा मन, हमारी अन्तरात्मा आपके मंगल- 
मय मुखारविन्द-दशशन के लिए उत्कण्ठित बना रहे । 
लौकिक सम्बन्धों की तरह ही भगवान्‌ से विभिन्न संबंधों को जोड़कर प्राणी 
कृताथ हो जाता है; अस्तु, जो लोक में निन्‍्द्य एवं त्याज्य है वही भगवत्‌-संबंध 
से अत्यन्त स्तुत्य एवं वांछनीय हो जाता है। रागानुगा-प्रीति का यह विशिष्ट 
चमत्कार है कि वह किसो भी हेतु किवा फल की अपेक्षा. न रखते हुए स्वभावतः 
उदभत हो जाती है। रागानुगा-प्रीति में प्रयास नहीं होता; प्रयास-सिद्ध-स्नेह 
कृत्रिम होता है; रागानुगा-प्रीति सहज विशुद्ध प्रेम-तत्त्व है। इस सहज रागानुगा- 
प्रीति में यदा-कदा अत्यन्त विह्लल हो जाने पर प्रेमी अपने मन को प्रेमास्पद से 
हटा लेने का ही प्रयास करता है, परन्तु यथा. में 'स्थुणा निख्चनन न्याय यह 
आयास भे प्रेम-वृद्धि का ही कारण होता है । जेसे, खूंटा गाड़ते हुए बोच-बीच में 
उसको हिलाकर देख ।लथा जाता है; यदि खूटा पूरो तौर से गड़ा नहों हो तो 
वह हिल जाता है; खूंटे के हिलने पर उसको पुनः तब तक ठोंका जाता है जब 
तक वह दोवार में मजब॒ती से लग न जाय | इसी तरह, प्रेमास्पद से अपने मन' 


भो प्रबलतम होतो जातो है| 
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नीलकुग्तलेवंगरुहाननं, घनरजस्वछू” पद का विश्लेषण करते हुए श्रीमद- 
वल्लमावाय॑ लिखते हैं कि भगवत्‌ मुखारविन्द पर बिखरी हुई स्निग्ध, कुटिल 
कृष्ण अलकावलि तम और रज का प्रतीक है; यदि भगवान्‌ श्रीकृष्ण अपनी कुटिल 
कुन्तल अलकावलि का समूहन और गोरज का प्रक्षालन कर लें तो तम एवं रज 
से निराबृत होकर विशुद्ध सत्त्वात्मक भगवदीय मुखारविन्द का दर्शन हो जाय; 
तात्पर्य कि पूर्णरूपेण अपरोक्ष ब्रह्म-साक्षात्कार हो जाय | अपरोक्ष ब्रह्म-साक्षा- 
त्कार हो जाने पर संपूर्ण व्याधि स्वतः समाप्त हो जाती है। अस्तु, गोपा ड्रनाएँ 
कहतो हैं कि हे श्यामसुन्दर ! आपको हमारा दुःख ही प्रिय है क्योंकि आप अपने 
कुटिल कुन्तल एवं घनीभूत गोरज से आवृत मुखारविन्द का बारम्बार दर्शन 
देकर अपने प्रति हमारी उत्कण्ठा का दृढ़ीकरण करते हैं। भगवदीय प्रेरणा से 
ही भगवद्‌-स्वरूप में प्रोति, मोह किवा आसक्ति सम्भव है। सांसारिक विषयों से 
हटकर मन का भगवत्‌-स्वरूप में अवरुद्ध हो जाना हो आसक्ति किवा निरोध 
है । पूर्वप्रसंगों में इस विषय की विस्तृत विवेचना की जा चुकी है। 


भगवान श्रीकृष्णचंद्र का स्वरूप मायिक किया पंचभौतिक नहीं है तथापि 
शुद्ध सच्चिदानन्द घतरूप भी नहीं है, अपितु शुद्ध रसात्मक है। कान्ता-वांछित 
चैतन्य, सच्चिदानंद परब्रह्म का अवस्थांतर ही रस है एतावता, रस को ब्रह्म 
सहोदर कहा गया है। ब्रह्म एकरस है परन्तु पानक-न्यायतः उसमें विभिन्न रसों: 
का सम्मिश्रण है। अस्तु, रसात्पक में आलंबन, उद्दीपन, संवार आदि विभिन्न 
विभावों को विस्फूर्ति होना अनिवाय है। यथार्थ॑तः ये विभिन्न भाव व्यभिचारो हैं 
क्योंकि वे रस का संचार कर लठ॒प्त हो जाते हैं; इनकी विशेषता यही है कि इनके 
द्वारा रस की समत्कृति अभिव्यक्त होती है। शॉांस्व्रातुसार शंगार-रस ही अंगी 
रस है, अन्य सब रस अंग हैं अतः श्ूंगार-रस हो प्रमुख रस है; शछ्ूंगार-रस भी 
दो प्रकार का हे, संयोग-श्ूंगार तथा विप्रलम्भ-श्वृंगार । भगवान्‌ श्रीकृष्णचंद्र 
का विग्रह निखिल-रसामृत-मूर्ति, सम्पूर्ण रसों का सार-तत्त्व है अतः उनमें यथा- 
समय विभिन्न भाव सांगोपांग अभिव्पक्त होते हैं । भगवान्‌ श्रीकृष्णचंद्र के द्वारा 
धारित चत प्रवाल, नव॒ल कोमल आम्रपल्कव आसक्ति का तथा मयूर-पुच्छ तम 
का सूचक है। तम से आवरण, आवरण से मोह, मोह से विवेकाभाव होता है; 
“प्रेभोन्मादजं जिवेकराहित्यं शुषण म्‌ इदं न तु दृषणम्‌' जो दृूषण नहीं अपितु भूषण 
है। प्रेमोन्‍्मादजन्य मूर्च्छा में प्रछापादि व्यापार होते रहते हैं परन्तु उनमें ज्ञान 
का अभाव होता है। पृव॑-प्रसंगों में बताया जा चुका है कि भगवान्‌ श्रीकृष्णचंद्र 
ने उत्पलाब्जमाल, आम्र-पल्लव एवं मयूर-पुच्छ धारण कर रखे हैं: उत्पलाब्ज- 


२९२ गोपी-्गीत 


माला से प्रेम, आम्र-पल्लव से आसक्ति और मयर-पुच्छ से मोह विवक्षित,है, 
तात्पय॑ कि आसक्ति-निरोध, प्रेम-निरोध तथा व्यसन-निरोध तीनों ही भगवतृ- 
स्वरूप में अन्तनिहित हैं; भगवान्‌ का मंगलमय विग्रह ही विशेषण-विशिष्ट 
संप्रयोगात्मक-विप्रयोगात्मक-उभयविध एककालावच्छेदेन उद्बुद्ध 'यंगार-रस-सा र- 
सर्वस्व है। 


श्रोहरि: 
प्रणतकामद॑ पद्मज्ञाचितं धरणिमण्डतं ध्येषम्तापदि । 
चरणपडुज शंतम च ते रमण नः स्तनेष्वपंयाधिष्टन्‌ ॥ १३ ७ 


अर्थात्‌, है रमण ! आपके वरणारविन्द प्रणतजनों के . समस्त पाप-ताप का 
शमन एवं अशेष मंगल को प्रदान करनेवाले हैं, सम्पूणं आधि-व्याधि का हनत 
करनेवाले हैं, पद्मज ब्रह्मा एवं पदमजा लक्ष्मी द्वारा आचित धरणी के मण्डल, 
अलंकार हैं। आपत्ति-काल में आपके चरणारविन्दों का स्मरण हो कतंव्य है 
क्योंकि आयके चरणारविन्द-स्मरण से सम्पूर्ण आपत्तियाँ कट जाती हैं। हे 
रमण ! आप अपने पाद-पड्धूजों को हमारे स्तन-मण्डरू पर .विन्यस्त कर विप्र- 
योगजन्य तीन ठाप का शमन करें। 

पिछले श्लोकों में गोपाड्भनाओं ने भगवानु श्रीकृष्णचन्द्र के नेष्ठुये का वर्णन 
किया; वे कहती हैं कि हे वीर ! अपने घनरजस्वल, नील-कुन्तल-समावुत, 
वनरुहानन मुखचन्द्र को बारम्बार हमारे सामने उपस्थित कर आपने स्वयं हो 
हठात्‌ हमारे मन में स्वविषयक समर उद्बुद्ध किया। स्मर-उद्बोधन में तो 
आप अत्यन्त वीर हैं परन्तु हमारे हृत्ताप-उपशमन, तापापनोदन में आपकी 
वीरता स्थिर नहीं रहती । विप्रयोग-ताप-विदग्ध बिह्वल गोपाड्भरनाएँ अकारण-. 
करुण, करुणा-वरुणालय भगवत्स्वरूप में अकारुणिकता का आरोप करती हुई 
भी भगवांत्‌ के कृपित हो जाने की आशंका से क्षमापन कर रही हैं; वे कह रही 
हैं कि हे प्रभो ! हम आपके दोषानुसंधान नहीं कर रही हैं, हम तो अपने हो 
मन्दभाग्य का वर्णन कर रही हैं। 

'राजन्‌ कनकघाराभिस्त्वयि सवंत्र वर्षति।॥ 
अभाग्यच्छत्रसञछन्ने सयिनायान्ति बिन्दवः ॥ 
(भोजप्रबन्ध) 

हे राजन्‌ ! यद्यपि आप तो विश्वुद्ध सुबर्ण-वुष्टि हो करते हैं तथार्षि हमारे 
अभाग्य मन्द-भाग्य के कारण ही हम पर तो उसका एक बिन्दु भी नहीं आ 
पाता । हे भगवन्‌ ! आप करुणावरुणालय. हैं, परम दयामय हैं 33 अपने 
दुर्भाग्य से ही हमारे दु:खों की निवृत्ति, हमारे हत्ताप की उपशान्ति नहीं हो 
पाती । हम आशा करती हैं कि आपके पादारविन्द संस्तवन द्वारा हमारे अभाग्य 
का शमन हो जायगा। आपके पाद-पंकज 'प्रणत-कामद॑' हैं । “प्रकर्षण मरानां 
नम्राणां कामदं' अर्थात्‌, आपके पाद-पंकज विनम्रतापूर्वक नमन करनेवाले 
प्राणी के सम्पूर्ण पाप-ताप का: समूल उन्मूलन करनेवाले तथा अशेष मंगल के 
कारक हैं। वस्तुतः नमन में प्रकषं, उत्कषे होना चाहिए; 'नम्रन! का अर्थ है 
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झुकना; 'नमों नतो' (अमर० ३॥४।१८) । श्रद्धापुवंक झुकना ही नमन का प्रक्ष, 

उत्कष है | श्रद्धा सोमात्मक वस्तु है : 'श्रद्धापदवाक्ष्या: आप: श्रद्धापदवाच्य 

जल है। यज्ञादि कर्मों में प्रयुक्त दधि, दुग्ध, आज्य आदि कर्म समवायी जलीय 
द्रव्य ही 'सोभ' है । वह कहीं-कहीं कमंपद से भी व्यपदिष्ट होता है। 


तस्मिनतपों मातरिश्वा दधाति, (शु० य० वे० सं० ४०।४) मातरिश्वा 
हिरण्यगर्भ: तस्मिन्‌ परमात्मनि अधिष्ठाने सत्येव अपः दधाति ४ तात्पयं कि 
“अबुलक्षितानि कर्माणि कर्मोपलक्षितानि लोकान्‌ दधाति' अर्थात्‌, मातरिश्वा 
हिरण्यगर्भ उस सर्वाधिष्ठान स्वप्रकाशरूप अधिष्ठान में ही सम्पूर्ण लोकों का 
निर्माण करते हैं; जेसे कुम्भकार आधार भूतलादिकों में ही घट उदंचन शरावा- 
दिकों का निर्माण करता है। “अप” कार्य॑त्वात्‌ लोक को अप्व्यपदेश्य कहा; अप 
अर्थात्‌ कम | श्रुति अनुसार कम॑ और लोक का कार्य-कारणभाव होने पर ही 
लोक अप्व्यपदिष्ट कहे जाते हैं । 


गोभिः श्रोणोत मत्सरं! (ऋ० सं० ९/४६/४) इत्यादिकों में जेसे गोभि से 
गो विकार दुग्धदध्यादि ही गृहोत हैं। “दध्यादिभिः श्रोणीत मत्सरं सोमम्‌' 
अस्तु, यहाँ अप्‌ शब्द का अथ्थे कम है; अप बहुलत्वातू, जल-बाहुलल्‍य के कारण 
ही अपू पद से कमंपद की व्यपदेश्यता है। एतावता अपू, जल, सोम का हो 
प्रतिनिधित्व करता है। सोम नम्र है, द्रव है, अतः जहाँ जल द्रवता है वहाँ नम्नता 
है; जहाँ नम्रता होती है वहाँ. श्रद्धा का अस्तित्व स्वतःरिद्ध है; जहाँ श्रद्धा होती 
है वहाँ नमन स्वभावतः ही हो जाता है । सर्वाधिष्ठान, स्वप्रकाश ब्रह्म का निर्णय 
कर उनकी महिमा को समझकर उनकी अनन्तता, अखष्डता को समझकर 
प्राणी स्वभावतः ही अन्तःकरण, अन्तरात्मा रोम-रोम से नमित, प्रणत हो जाता 
है। इस प्रकार का प्रणाम ही उत्कृष्ट प्रणाम है। आप्तकाम, पूर्णकाम, परम 
निष्काम भगवान्‌ भी भाव के भूखे हैं। यह भाव-भीना एक प्रणाम भी 
मोक्षप्रद है-- 


'एकोईपिं कृष्णस्य कृतः प्रणामों दशाइवमेधावभथेन तुल्यः । 
दहाइवमेधी पुनरेति जन्म कृष्णप्रणामी न पुनरभंवाय ॥ 
(महाभारत, शान्तिपवं ४७॥९१) 


प्रणत-जन भी दो प्रकार कें होते हैं; एक सकाम, दूसरे निष्काम | भगवान्‌ 
सत्य-संकल्प हैं, सवंकामप्रदाता हैं। यदि किसी कामनावश भी अन्य के सम्मुख 
नमन करना ही हो तो वह नमन भी किसी लौकिक प्राणी के प्रंतिन कर 
भगवत्‌ चरणारविन्द में हो करना चाहिए। .प्राणिमात्र स्वयं ही अपूर्णंकाम हैं; 


जो स्वयं अपर्णकाम है, वह अन्य की कामना-र्पाति क्‍यों कर सकता है ? लौकिक 
जनें के दान 'शाकायव्स्याएलवणायवास्यथात' ही होते हैं । 


अकासः सर्वकामो वा सोक्षकास उदारधीः । 
तोक्षेण भक्तियोगेन यज्जेत पुरुष परम 0४ 
(श्री ० भा० २।३।१०) 
अर्थात्‌, ती> भक्तियोग के द्वारा ही भगवान्‌ सम्पूर्ण कामनाओं की पूर्ति 
करते हुए मोक्ष भी प्रदान करते हैं। भगवत्‌-चरणारविन्द प्रणत-कामर्द हैं, 
'कामं ददाति इति कम, कार्म दाति खण्डयति इति काम ( 
श्रतिस्मुती ममवाजञे यस्‍ते उल्लंध्य वर्तंते। 
आन्ञोक्छेदी मम द्रोही मद्भकतोषपि न वष्णवः 0 


अर्थात्‌, श्रुति-स्मति-लक्षणा प्रभु-आज्ञा का सवंधा पालन ही तीब्र भक्ति- 
योग है; आज्ञा-पालन से अन्य कोई उत्कृष्ट सेवा नहीं; भाज्ञा का उच्छेदक 
ही भगवत्‌-द्रोही है, वह न भकक्‍त है, न वष्णव | 
अनुकूलस्प संकल्पः प्रतिकुलस्य वर्जतम्‌ 
'रक्षिष्यतोति विश्वास: गोप्तृत्ववरणं तथा ७! ७६।७ 
(ब्रह्माण्डपुराण ४४२) 
सर्वेश्वर शक्तिमान्‌ एभु अवद्य ही रक्षा करेंगे ऐसे दृढ़ विद्वास के साथ 
कठिन-से-कठित आपत्ति-विपत्ति में अथवा अत्यन्त आनन्द एवं हर्षोत्लास में 
देह, इन्द्रिव, मन-बुद्धि, अहंकार की कोई हलचल प्रभु-आज्ञा-विपरीत न करना 
ही तीज्र भक्तियोग है। जेसे कोई यजमान यज्ञकतंत्वेन ऋत्विजों का वरण 
करता है, वसे हो, आाणी द्वारा संप्तार-मोचकत्वेन रक्षकत्वेन सर्वाधिष्ठान 
सर्वास्तर्यामी का वरण कर लिए जाने पर ही अकारण-करुण, करुणा-वरुणालय 
भवत-वत्सल प्रभु स्वयं ही अहनिश उसकी कल्याण-कामना में चिन्तित रहते हैं । 
का में चिन्तों साइपाँ, मम चिन्ते का होय। 
मोरी चिन्ता हरि कर, आगे पाछे जोय॥४ 
(कबीर) 
तद्भिन्‍नत्वेन निर्णय ही वरण है; जेसे घटाकाश का आश्रय महाकाश 
किवा तरंग का आश्रय समुद्र ही है, बसे ही, जीवमात्र का आश्रय सर्वाधिष्ठात 
परमात्मा ही है। भगवान्‌ स्वयं ही कहते हैं-- 
परामक शरण ब्रज” (अश्रीमद भ० गीता १८६६) मेरी ही शरण में स्थिर 
हो जाओ; मुझ एक अनन्त, अखण्ड, अद्वितीय परमात्मा को ही अपना एकमात्र 
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शरण्य जानो । भक्‍तराज प्रह्लाद प्रार्थना करते हैं, “हे प्रभो ! यदि कुछ देना हो 
हो तो यही वरदान दो कि हमारे हृदय में कामना का स्फुरण ही न हो।” 
परन्तु गोपाड्नाएँ तो कहती हैं "हे रमण ! हम तो योगिनी नहीं, वियोगिनी हैं । 
हम सकाम हैं । आपके प्रणत-कामदं मंगलमय पादारविन्द को अपने उरोजों पर 
विन्यस्त करना चाहतो हैं। भगवत्‌-पादार विन्द-द्शन की कामना परम-निष्का- 
मता का अन्तिम परिणाम है। भुक्ति-मुक्ति-निरपेक्ष महाभागी भक्ततज्ञानियों में 
भी अग्रगण्य है।”' 

तेत्ति रोय श्रुति है--'को होवान्यात्‌ु कः प्राण्यात्‌ु यदेष आकाश आननन्‍दों 
न स्थात्‌! (ते० २/७) । अर्थात्‌ भगवत्‌-विप्रयोग-जन्य तीक्-ताप-दग्ध प्राणी क्‍्यों- 
कर प्राण धारण कर सकता, क्योंकर चेष्टा कर सकता, यदि परमानन्दघन 
आकाश आनन्द, अपरिच्छिन्न आनन्दस्वरूप से प्रांणिमात्र के हृदय में 
विराजमान नहीं होते। अपरिच्छिन्न आनन्दरूप परमानन्दधन ही प्राणि- 
मात्र के हृदय में अधिष्ठित हो उसका आप्यायन एवं रक्षण करते हैं; अधिष्ठान- 
भूत परमतत्त्व के आधार पर ही प्राण एवं अपान का रक्षण एवं आप्यायन 
होता है। पृव॑-प्रसंग में प्राणापान की गति-सम्बन्धी विस्तृत चर्चा की जा 
चुकी है। 


मान्य है कि भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र, वुन्दावन का त्याग कदापि नहीं करते। 
वुन्दावनं परित्यज्य पादमेक॑ न गच्छति ४' 
पूव॑-प्रंसंग में बताया जा चुका है कि लोकदृष्ट्या भगवान्‌ श्रीकृष्ण अक्रर 
के साथ मथुरापुरी पधारे तथापि उनका पृणंतम पुरुषोत्तमस्वरूप वृन्दावन में 
ही प्रतिष्ठित रहा । इसी तरह गोपाड्भनाएँ भी अन्तःकरणस्थित सर्वाधिष्ठान- 
भूत भगवतृ-स्वरूप का अनुभव करतो हुई भी बाह्यतः भी श्रीकृष्णचंद्र-वरणा र- 
विन्द-संस्पशं की स्पष्टानुभूतिं की कामना से विकल हैं । 
'स बाह्याभ्पन्तरों हज: ॥ 
(मुण्डको ० २/१/२) 
सर्वाधिष्ठानभूत, सर्वान्तर्यामी के मंगलमय विग्रह का, अंग-प्रत्यंग का 
निरन्तर ध्यान एवं पूजन ही भक्त की कामना है । भक्त 'त बाह्माम्यन्तरों ह्याज:! 
का ही रसिक है। 
भगवान्‌ योगमायासमाव॒त हैं । 
ताहूं प्रकाश: स्वस्थ योगमायासमावृतः ४ 
(श्री० भ० गी० ७/२५) 


गोवी-गोत-? ३ २९७ 


शंकराचायेजी कहते हैं, भगवान्‌ परिभू हैं; परिभवति इति परिभूः परितः 
चतुदिक्षु भवाति इति परिभूः जो स्वव्याप्त है वही 'परिभ' है 'घस्य उपरिभवत्ति 
यदच उपरिनवति त॒ स्व: स्वयप्िव भवति इति स्वयंभूः अर्थात्‌, जो सवण्याप्त, 
स्वत्र-व्याप्त है ओर जहाँ जिस पर व्याप्त है वह सम्पूर्णतः स्वयं ही उदबद्ध है 
स्वयंभ है । 

'स बाह्याभ्यन्तरों हाजः ।' 
(मु० २(१/२) 

अर्थात्‌, कारणात्मक प्रपञत ही अजर, अमर, अनन्त, अखण्ड, स्थप्रकाश 
ब्रह्म है। तद्भिन्त कोई सत्ता नहीं। कवि कष्टता है अरबरात नि9्ति दिन 
मिलिबे को, सिले रहत मानो कथहुँ मिले ना ४! यथाथं में तद्भिन्‍न होते 
भी अत्यन्त उत्कट उत्कण्ठावशात्‌ मिलन-हेतु अनुनय-विनय' प्रीत्यत्कषंजन्य 
चमत्कृति हे | 

'तत्परं पुरुषरुषातेगणवेतृष्ण्यम्‌ ।' 
(योगदर्शन १/१६) 

अर्थात्‌ दृष्ट और आनुश्वविक, लौकिक एवं पारलौकिक सवंविध सुख से जो 
वितृष्णा, निष्कामता है वह वशीकारसंज्ञक वेराग्य है। दृष्टानुश्रविक विषय से 
वितृष्गा होने के अनन्तर ही सम्गक्‌ श्रवण, मनन, निदिध्यासन, तदनन्तर 
तत्पुरुषख्याति होती है । 


न द्वेष्ठि संप्रवत्तानि न निवत्ताति काइक्षति ।' 
(श्री० भ० गी० १४/२२) 
अर्थात्‌ प्रवत्त राजप्रभाव से द्वेष नहीं करता; पुरुष-स्वरूप का अपरोक्ष 
साक्षात्कार हो जाने पर गुणों में भी वितृष्णा हो जाती है। ऐसे वेराग्य-संपन्न- 
साधुपुरुष स्व-कामना-विनिर्मुक्त हो जाते हैं । 
स्वंकाम-विनिर्मुक्त, आप्तकाम, पू्णकाम, परम-निष्काम आत्माराम को 
ही भगवान्‌ के मंगलमय चरणारविन्द में अनन्य अनुराग होता है। उरस्थल में 
भगवत्‌-पाद-पंकज का विन्यास इस अनन्य अनुराग का ही विन्यास है। 
'वद्धजाचितं, पदमजेन ब्रह्मणा अचित पदमज ब्रह्मा के द्वारा आचित, 
भगवान #क्षेष्ण के पाद-पंकज कमलयोनि ब्रह्मा द्वारा अचित हैं । 
अन्दमानचरण: पथि व॒द्धे: । 
श्री गोपाज्ुनाएँ कह रही हैं 'बृद्धें: ब्रह्मादिभिरषि वनन्‍्यमानचरण: जब 
हमारे श्यामपुन्दर गोचारण के बाद संध्याकाल में घर लौटने भी लगते हैं तो ये 


२९८ गोपी-गोत 


ब्रह्मादि वृद्धजन प्रणाम-दण्डवत्‌ करते हुए विलंब का हेतु बन जाते हैं । ब्रह्माजी 
कह रहे हैं-- 


को वेत्ति भूमसन्‌ भगवनपरात्मन योगेश्वरोतोभ॑वतस्त्रिलोक्याम । 
कब वा कथ्थ वा कति वा कदेति विस्तारयन्‌ क्रोडसि योगमायाम्‌ ७ 
तस्मादिदं जगदशेषमपत्स्वरूपं स्वप्ताभमस्तंधिषणं पुरुदुःखदुःखम ' 
त्वय्येव नित्यतुखबोधतनावनन्ते, मायात उद्यदषि यत्‌ सदिवावभाति ॥ 
(श्रीमद्भागवत १०/१४(२१-२२) 
अर्थात्‌, हे प्रभो |! मायातः माया के कारण ही आपके नित्यसुखबोध- 
स्वरूप में ही अविचारतः रमणीय, स्वप्न-तुल्य जगत्‌ उदित होता प्रतीत 
होता है । 
सत्यज्ञानानन्तानन्दमात्रकर सपृतंयः | 
अस्पृष्ट भरिमाहात्म्या अपि हा पनिषद्दृशाम्‌ ४ 
(श्री० भा० १०/१३/५४) 
अर्थात्‌ जो सत्य, ज्ञान एवं आनन्दमात्रस्वरूप एकरस हैं वही अदृश्य, 
अग्राह्मय, अलक्ष्य, अचिन्त्य, अव्यपदेद्य भी विशुद्ध सत्त्वादि के सन्निवेश से 
साकार, सगुण सच्चिदानन्दघनस्वरूप में प्रादर्भूत है। जेसे, दूर-वोक्षण-यंत्र 
द्वारा सू्य-स्वरूप विशेषतः परिलक्षित होता है, वसे ही, विशुद्ध सत्त्व सन्निवेश 
के कारण सर्वाधिष्ठान सर्वान्तर्यामी प्रभु भी विशेषतः सौन्दयं-माधुय-सौरस्य 
गुण-संयुक्त अनुभूत होते हैं। वेष्णव-मतानुसार यह विशुद्ध-सत्त्व ही अचिन्त्य 
दिव्य अंतरंग लीलाशक्ति है। 'माया तु वर्ण ज्ञान! माया का अथ॑ वर्ण है; माया 
का अथे ज्ञान है; माया प्रभा है; अचिन्त्य, दिव्य, भगवदीय, अन्तरंगा शक्ति 
भास्वती भगवती की अनुकम्पा के प्रभाव से ही संपूर्ण विश्व-प्रपंच का प्राकल्य 
होता है | 
ब्रह्मा भी दो प्रकार के होते हैं -- 


आनन्दाध्येव खल्विमानि भूतानि जायन्ते; आनन्देन जातानि जीवन्ति 

ग्ाननदं प्रयन्त्यभिसंविजश्न्ति । 
(ते० ३. ३/६), 
जिससे अखण्ड ब्रह्माण्ड उत्पन्न, स्थित एवं प्रविलीन हो जाता है, वह 
ईश्वर-स्वरूप ईदवर-अभिन्‍न है। अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड हैं; प्रत्येक ब्रह्माण्ड के 
अपने-अपने ब्रह्मा हैं; अद्वमेध-अवभुथोपासना आदि द्वारा जीव ही ब्रह्मा बन 
जाता है; अस्तु, इन ब्रह्माओं में जीव एवं ईव्वर-धम दोनों हो दृष्टिगोचर 
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होते हूं; ब्रह्माण्ड के अधिपति ब्रह्म को ही भगवान्‌ श्रीकृष्णस्वरूप में सन्देह 
हुआ; तत्क्षण सम्पूर्ण गोधन, गो-वत्स एवं तत्‌-तत्‌ वसन-भूषणादि स्वरूप में 
आविभूत होकर भगवान्‌ ने ब्रह्मा का मानभंग कर दिया; सम्पूर्ण ऊहापोह, 
सन्देह-विनिमृक्त हो श्रह्मा भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के प्रणत-कामद चरणा< 
रविन्द की अर्चना करते हैं । 
अथवा परद्भजादितं, पदूमजया अचितं' महालक्ष्मी द्वारा अचित; भगवत्‌- 
पादारविन्द पद्मज एवं पद्मजा दोनों की ही अर्चा के आस्पद हैं; तात्यये कि 
भगवत्‌-पादारविन्द दही सांगोपांग धर्माधिकरण है; धर्माधिकरण में ही धर्मा- 
नुष्ठान, पूजन-अचन सम्भव है--निशचयरूपेण तुभ्यमेव सर्मापत यज्ञ, तप, 
दान, ब्रतादि सम्पूर्ण भगवत्‌-चरणारविन्दों में ही अपित किए जाते हैं; बन्धन 
के हेतु कम॑ भी मुक्ति-फल-प्रदायक हो जाते हैं । जैसे विशिष्ट संस्कारों हारा 
शोधित होकर मारक विष भी स्वास्थ्य-प्रदायक विशिष्ट औषध बन जाता है 
वेसे ही, प्रभु-पाद-पंकजों में अपित कर्म स्व-प्रकार के बन्ध के निवतंक बन जाते 
हैं। अस्तु, सम्पूर्ण धर्भानुष्ठानों के अपंग के आश्रय भगवत्‌-चरणारविन्दों की 
धर्माघिकरणता स्वतःसिद्ध है । 
“धरणि-मण्डन! भगवत्‌-पादारविन्द धरणी के अलंकार हैं; भगवत्‌-पादार- 
विन्द संस्पर्श को पाकर धरणी धरित्री धन्य-धन्य हो रही है । 
'परसि राम-पद पदुम परागा। भानति भूमि भूरि निज भागा ४४ 
(मानस, अयोध्या ० ११२/८) 
वृन्दावन की भूमि को निरावरण भगवत्‌-याद-पंकज-संस्पर्श मिछा। इस 
संस्पर्श से वुन्दावन के पाषाण भी द्रवित हो गए; नवनीत से भी अधिक कोमल, 
द्रवित पाषाण-खण्डों में भगवत्‌-पादारविन्द स्पष्टतः अंकित हो गए । 
भगवान्‌ की तीन शक्तियाँ-श्री, भू एवं नीला हैं। अनन्त ब्रह्माण्ड को ऐडवर्या- 
धिष्ठात्री शक्ति श्री, अनन्तानन्द की अधिष्ठानत्नो शर्कित नीला, तथा अनन्त वेभव 
की अधिष्ठात्री शक्ति भू किवा धरणी | धरणी के सौभाग्यातिशय में गोपाडु- 
नायें अनेक भाव अभिव्यक्त करती हैं; वे धरित्री से पुछने लगती हैं-- 
कि ते कृतं क्षिति तपो बत केशवाड:प्रिस्परशोत्सभोत्पुछकिताड्ररहैविभासि । 
अप्यडः छिसम्भव उसरुक़मविक्रमाद था आहो वराहवपुषः परिरष्भणेन ७ 
(श्रीमद्भागवत, १०३०/१०) 
अर्थात्‌, है धरित्री बहन ! तुमने कौत सा ऐसा गंभीर तप किया है जिसके 
फलस्वरूप तुमको हमारे मदत-मोहन श्यामसुन्दर के निरावरण चरणारविन्दों का 
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सौभाग्यातिशय प्राप्त हुआ | हे बहन ! हमें भी बता दो ताकि हम भी वेसा ही 
तप करें ताकि हमें भी अपने उरस्थल में ब्यामसुन्दर के पादारविन्द-विन्यास का 
सोंभाग्यातिशय प्राप्त हो । 

श्रीमड्भागवत में वर्णन है--भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने गोयाज्भुनाओं से पृथक्‌ 
होकर किसी 'एका' सखी को एकान्त में ले जाकर उनका श्रृंगार किया, उनको 
दिव्य भूषण-वसन-अलंकारादिकों से अलंकृत किया। वृषभानुकुमारी, राधारानी 
ही यह 'एका' विशिष्ट सखी हैं। राधारानी का मण्डन करनेवाले श्रीकृष्णचन्द्र, 
इ्यामसुन्दर ने धरणी का भी मण्डन किया । तात्पयँ कि विशेष रसदशा में 
भगवान्‌ ने धरती के उरोजों पर अपने मंगलमय पादारविन्द विन्यस्त किये। 
तद्वत्‌ भावों की परिकल्पना करती हुई गोपाज्भनाएँ कह रही हैं “हे प्रभो ! जैसे 
आपने श्रीराधारानी के उरस्थक पर अपने चरणारविन्द विन्यस्त किए, 
वेसे ही, धरणी, भू-देवी के उरस्थल पर भी अपने पाद-पंकजों को मण्डित किया; 
आप अत्यन्त रसिक हैं, अतः हम आपकी अनुरागिणी परम प्रेयसी जनों के उर- 
स्थल पर भी आप अपने चरणारविन्दों को विन्यस्त करें।” 

ध्येयमापदि” आपके चरणारविन्द अनन्तकीति, समग्रयश, समग्रश्नी तथा 
समग्र धर्म का आश्रय हैं एतावता आपत्तिकाल में भजनीय हैं। आचार्य शंकर 
की उक्त है: 

“आपदि कि करणीयं ?! 'स्परणोयं चरणयुगलमम्बाया:' 
आपत्तिकाल में अम्बा के चरणयुगल का निरन्तर स्मरण ही कतंव्य है। 
भगवत्‌ चरणयुगल का ध्यान करने से ही सम्पूणं आपदाओं का समूल उन्मूलन 
एवं अदशेष मंगल का अभिधान होता है । गजेन्द्र, द्रौपदी आदि अनेक आतं-परा- 
यण भक्तों का चरित्र प्रत्यक्ष उदाहरण है। है प्रेभो ! हम भो आतं हैं; आपके 
विप्रयोग-जन्य तोब्रताप से विदग्ध हैं अतः हें रमण ! हमारे उरस्थलू पर अपने 
चरणयुगलों को विन्यस्त कर हमारी आति का अपनोदन करें। 

“चरणपंकजं शंतमं च ते! भगवत्‌-चरणारविन्द शांतमं हैं। बहुनां सुखानां 
मध्ये अतिशयेन श॑ यतृतत्‌ शंतमप्र' संसार में अनेक्त प्रकार के सुख हैं; विभिन्न 
सुखों में तारतम्य भी है; सर्वोत्तम, सर्वोत्कृष्ट सुख ही 'शंतमं” है। भगवान्‌ के 
चरणारविन्द सर्वानर्थ-निवृत्ति-प्रस्सर परमानन्दस्वरूप तथा ज्ञान-वेराग्य के 
आश्रय हैं । ज्ञान से वेराग्य और वेराग्य से परम-सुख, परमानन्द किवा मोक्ष की 
प्राप्ति होती है।एतावता, भगवान्‌ के चरणारविन्द सवं-पुरुषार्थसाधक हैं । 
गोपाजुनाओं के हृदय, अन्तरात्मा एवं रोम-रोम में भगवत्‌-चरणारविन्द सदा- 
सवंदा-विन्यस्त हैं तथापि 'स बाह्याम्यन्तर अनुभूति', प्रत्यक्षानुभूति-हेतु ही वे 
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भगवान्‌ श्रोकृष्णचन्द्र परमातन्दकन्द के मंगलमय चरणारविन्दों को अपने उर- 
स्थल में विन्यस्त करने की प्रार्थना, अनुनय-विन्य कर रहो हैं । 


भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के चरणारविन्द सूख के साधन भी हैं, सुख-स्वरूप भी 
हेँ। श्री वललभाचायजी ने श्रीमद्भागवत के कुछ अध्यायों को फलाध्याय कहा 
है। रासपंचाध्यायी भी फलाध्याय ही है। सिद्धान्त है कि यावत्‌ विधि-निषेध 
साधन-विषग्रक ही होते है; फल विधि-निषेधातीत होता है | उदाहरणत: 'देव- 
दत्त: वक्ष छिनत्ति' देवदत्त वृक्ष को काटता है। यहाँ व॒क्ष के दो टुकड़े हो जाना, 
वृक्ष का दंघी-भाव हैं| फल है। वृक्ष के दधी-भावरूप फल में पुरुषकृत व्यापार 
नहीं है; साधन-गोचर कुठार के उद्यमन एवं निपातन में ही पुरुषक्ृत ब्यापार है। 
गोचर कृठार का उद्यमन एवं निपातन क्रमबद्ध चलते रहने पर ही तत्‌ प्रक्रिया 
फल-स्वरूप वृक्ष का द्धीभाव स्वयं उद्बुद्ध हो जाता है। पुरुष के सम्पूर्ण प्रयत्न 
साधन-गोचर हाते हैं; प्रयास द्वारा फल स्वयं उद्बुद्ध होते हैं। नाना प्रकार के 
कम ठु:ख के साधन होते हैं अत: उनमें निषेध होता है। शास्त्रानुसार सत्कमं 
सुख के साधन होते हैं अत: उनमें विधि होती है। फलरूप सुखोपभोग विधि- 
निषेधातीत है। सुस्त भोक्तव्यं वा वे भोक्तव्यं' ऐसा कोई विधि-निषेध नहीं 
होता। भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र परमानन्द सार-सवंस्थ हैं, सवंप्राणि परमप्रेमास्पद 
हैं अत: स्वभावत: सनभोग्य हैं एतावता तद्विषयक निषेध असम्भव है। भगवान 
श्रीकृष्णचन्द्र परमानन्दकन्द के अधरामृत का रसास्वादन, मुखचन्द्र का दहन, 
श्रीअंग का सौन्दंय, माधुय, सौगन्ध्य, सौरस्यथादिकों का अनुभव, पादारबविन्द- 
संरपर्श सब १रमानन्द का ही अनुभव है अतः विधि-निषेधातीत है तथापि इसमें 
भी तारतम्य स्वीकृत है । 


श्रीकृष्णचन्द्र सच्चिदातनद रस-सार-सरोवर-समुद्भूत सरोज-स्वरूप आनन्द- 
रस-सार-स्वरूप हैं । भक्त कहते हैं : 


'पु»जी भूत॑ प्रेम गोपाड्नानां मृतंसरत भागधेय यदूनाम्‌ । 
एकोभूत गुप्तवित्त ऋुतीनां इ्यामोभूतं श्रह्म से सन्निधत्ताम्‌ ४ 


वेदान्त-वेद्य, अशच्द, अस्पर्श, अरूप, अव्यय, अनाम, निविकार, निराकार 
ब्रह्म ही गोपाज्भनाओं के पुंजीभूत प्रेम, श्यामीभूत ध्यामसुन्दर श्रीकृष्णस्वरूप 
में प्रत्यक्ष हो.गया। 


'परप्िमसुपदेशसाद्रियध्वभ्‌ निगमवनेष नितात्तलेदखिन्नाः । 
विचिनुत भवनेष॒वल्लब्रीनामुपनिषद५मुलूखले मिबद्धम॒ ४ 
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अर्थात्‌ भक्त कहता है, निगमाटवी में ब्रह्म के अनुसन्धान में परिश्रांत विद्वद्वरो, 
हमारा भी, परम श्ञांति प्रदान करनेवाला आदेश सुन लो-आप जिस ब्रह्म 
के अनुसन्धान में परिश्रान्त हैं वह तो गोपिका माता यशोदारानी के प्रांगण में 
उलखल में आबद्ध है। गोपाज्भनाएँ कह रही हैं-- 


श्यूणु सर कौतुकमेक नन्‍्दनिकेताडरणेमया दृष्टम । 
धूलीधूसरिताड्रो. नृत्यति वेदान्तसिद्धान्तः ॥४ 


अर्थात्‌, है सखी ! एक अत्यन्त विचित्र कौतुक सुनो। वेदान्त-सिद्धान्त, 
वेदान्त-वेद्य, परात्पर, परब्रह्म ही माता यशोदा के प्रांगण में धूलि-धूसरित हो 
थेई-थेई नृत्य कर रहा है। मधुसूदन सरस्वती कहते हैं-- 


बंशीविभूषितकराननवनी रदाभात्‌ पीताग्बरादरुणबिम्बफलाधरोष्ठातु । 
पूर्णन्दुसुन्द रमुखादर विन्दनेत्रात्‌ कृष्णात्परं॑ किमपि तत्वमहं न जाने ४ 
(मधुसूदन सरस्वती) 


अर्थात्‌, पूर्णन्दु चन्द्रमा के समान जिनका अतुलित सौन्दय॑-माधुयं है, जिनके 
कर-पल्‍लव वंशी-विभूषित हैं, जिनके नेत्र कमल-दलतुल्य हैं ऐसे ऋष्णचन्द्र 
परमानन्द के तुल्य और कोई वस्तु है ही नहीं; सच्चिदानन्द्धन आनन्दकन्द 
परमानन्द श्रीकृष्णस्वरूप से भिन्‍न कोई तत्त्व है ऐसा में नहीं जानता; तात्पय॑ 
कि श्रीकृष्णस्वरूप ही सर्वोपरि तत्त्व है। अन्ततोगत्वा तात्पय॑ यह कि परात्पर 
परब्रह्म ही श्रीकृष्णस्वरूप में साक्षात्‌ हुए हैं। यावत्‌ इतर प्रपंच भी ब्रह्म- 
स्वरूप हैं : 

आजन्दाध्येव खल्विमानि भूतानि जायन्ते; आनन्देन जपतानि जीवन्ति, 
आनरनदं प्रयन्त्यभिसंविद्वन्ति । (ते० ३. ३/६) 


सम्पूर्ण विश्व-प्रपंच ही आनन्द-समुद्र का परिणाम है; जगत्‌ के अणु-अणु, 
परमाणु-परमाणु में अजर-अमर स्वप्रकाश ब्रह्मानन्द विद्यमान है तथापि अविद्या- 
आवरण के कारण सम्पूर्ण जगत्‌ सावरण ब्रह्म है। परमानन्द-सार-सर्व॑स्व, 
निरावरण ब्रह्म श्रीकृष्णचंद्र सच्चिदानंदघन साक्षात्‌ फलस्वरूप हैं। फल विधि- 
निषेधातीत है; एतावता आचाय॑-कथन है : 
यिन-केन प्रकारेण मनः कृष्णे निवेशयेत्‌' 


जिस किसी भी भावना से प्रेरित हो भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र से अपना संबंध 


शोपी-गीत-१३र ३०३ 


जोड़ लो; यही वेद-वेदांग, उपनिषद्-पुराण आदि सम्पूर्ण सत्‌-शास्त्रों का एकमात्र 
उपदेश -आदेश' है। 
क्वाम॑ क्रोधं॑ भयं स्नेह, ऐक्पं सोहदभेव च। 
नित्य हरो विदधतों यान्ति तन्मयतां हि ते ४ 
(श्रो० भा० १०/२९/१५) 


क्रोध से भजनेवाले शिशुपाल को, भय से भजनेवाले कंस को, काम से 
भजनेवाली कुब्जा रानी को भी उसी परात्पर परब्रह्म परमेश्वर की प्राप्ति हुई । 
नणां निःश्षेगसार्थाय व्यक्तिभंगवतों नृप। 
अव्ययष्याप्रमेयस्प निर्गंणस्ण एुणात्मनः ७४ 
(श्री० भा० १०/२९/ १४) 
अर्थात्‌, विवेकशून्य, धमश्‌न्य प्राकृत प्राणो जन-साधारण के अशेंष कल्याण 
हेतु ही निर्ुण, गुणात्मा, परात्पर, परब्रह्य, प्रणंतम,.पुरुषोत्तम प्रभु ही श्रीक्षष्ण- 
चन्द्रस्वरूप में अभिव्यक्त हो गए। भक्‍त के लिए भगवन्नाम साधन नहों अपितु 
साध्य है। भक्तप्रवर हनुमानजी राधवेन्द्र रामचन्द्र भगवान्‌ से यही वरदान मभाँगते 
हैं “हे प्रभो ! यावच्चसद्रदिवाकरो, जब तक सूय॑-चन्द्रमा की स्थिति है तब तक 
हम आपके मंगलूमय नामामृत का पान करते रहें।” 
जेसे पित्त-रोगी को गुड़ में मिठास का अनुभव नहीं होता, वेसे ही, संसा र- 
रत प्राणी को भगग्नाम में भी फलानुभूति नहीं होती तथापि यदि' जीव प्रयास- 
पृवंक भगवन्नाम जपता रहे तो अन्ततोगत्वा उसके सम्पूर्ण पाप-ताप का दमन 
हो जायगा । फलतः उसको भगवन्नाम का रसास्वादल होने लगेगा जैसे, रोग- 
विनिमुक्त प्राणी को स्त्रभावतः गुड़ की .मिठास का अनुभव होने लगता है। 
भगवन्नाझ एवं भगवत््‌-स्वरूप में साधनरूपता भी है. साध्यरूपता भी है। 
भगवाज्‌ श्रीकृष्ण का विश्रह सांगोपांग फलस्वरूप है तथापि भगवदीय हस्ता- 
रविन्द एवं पादारविन्द में साधनरूपता भी है। दुष्ट-दमन-हेतु अग्रसर होने पर 
भगवत्‌-पादारविन्द एवं हस्तारविन्दों में साधनरूपता तथा भक्तानुग्रहाथ॑ प्रवत्त 
होने पर साध्णरूपता अनुभूत होती है; भगवत्‌-हस्तारविन्द एवं पादारविन्द का 
अपने मस्तक एवं उरस्थल में विन्यास ही भक्त को तीद्रोत्कण्ठा है। भगवत्‌- 
मुखारविन्द विशुद्ध फल, केवलमात्र साध्यस्वरूप है। सांगोपांग सम्पर्ण श्रीविग्रह 
ही ध्यान का विषथ है परन्तु जेसे-जेसे बुद्धि सूक्ष्म होती जाती है, मन एकाग्र 
होता जाता है, चिन्तन-विषय भी सीमित होता जाता है। 


सुस्मि भावयेन्मुखम्‌! (शओओ० भा० ११/१४/४३) एकमात्र सुस्मितभाव- 


३०४ गोपी-गोत' 


संयक्‍्त मुखचन्द्र काही ध्यान करो। वेणुनाद-पीयूषरूप में आध्यात्मिकता 

की अभिव्यंजना में साधन है। भगवान्‌ के मंगलमय श्रीविग्रह में भी क्रमशः 
साधनरूपता एवं साध्यरूपता भक्‍तों द्वारा स्वीकृत है। इस पद में प्रयुक्त 'प्रणत- 
कामदं, पद्मजाचितं, धरणिमण्डन' आदि सम्पर्णं विशेषण भगवत्‌-पादा रविन्द 
की साधनरूपता में ही प्रयुक्त हैं । | 

'आधिहन” मानसी पीड़ा के हंता। भगवत्‌-पादारविन्द मानसी पीड़ा 
के भी हर्ता हैं। अपने मन के प्रतिकूल व्यापार का काँटा सदा ही प्राणी के 
अन्तरात्म में खटकता रहता है, यही मानसी पीड़ा का स्वरूप है। भगवत्‌- 
चिन्तन से सम्पर्ण दुश्चिताओं एवं व्यथादिक से आत्यन्तिक निवृत्ति होती है । 
प्राय: ही देखा जाता है कि अनेकानेक दुश्चिन्ताओं से विकल प्राणी को निद्रा 
नहीं आती । कवि कहता है-- 

“ज्ञींद पुरानो गेहनो, रात न आयो, हाय। 
चिन्ता नववधु देखि के, ताकि-झाँकि चलि जाय 
दुश्चिन्ता-ग्रस्त व्यक्ति भी भेगवन्नाम-संकीत॑न करते हुए अथवा भगवत्‌-कथा 
सुनते हुए झपकियाँ लेने लगता है। शास्त्र-कथन है-- 

“तत्र को मोहः कः शोक एकत्वमनुपठ्यतः” (शुक्ल यजुर्वेद संहिता 
४०|७) अनन्त, अखण्ड, स्वप्रकाश ब्रह्म का बोध होते ही उसमें कल्पित माया- 
मय दृश्य प्रपंच का बाध हो जाता है। फलतः कुछ समय के लिए दुःख-निवृत्ति 
हो जाती है परन्तु जब तक यह विचार-धारा समर्थ नहीं हो जाती तब तक 
शोक-मोह की आत्यन्तिक निवृत्ति नहीं हो पाती । एतावता प्रार्थना की जाती है 
“तेजस्विनावधीतमस्तु, सहवीय॑ करवावहे ॥” उदाहरणतः जैसे इमशान की अग्नि 
और अरणि-मन्धन से प्रकट की गई आधानादिक संस्कार द्वारा संस्कृत अग्नि 
की चमत्कृति में भेद है, वेसे ही गुरु-भक्तिपूर्वक यम-नियमादिसहित शास्त्रोक्त 
विधान-संयुक्त, भगवदुपासना-संयुक्त वेदान्त का अध्ययन ही शक्तिशाली तेजस्वी 
अयातयाम तथा फलपयंवसायी होता है । 

“छन्दांस्ययातदामानि भवन्त्विह परत्र चर” (श्रीमद्भा० १०/४५/४८) 
वे छन्‍द अयातयाम होते हैं, सदा ताजा रहते हैं, वे कदापि गतरस, निःसार 
नहीं होते। भगवान्‌ बादरायण कहते हैं, “आवृत्तिरसकृदुषदेशात्‌” ( ब्र० 
सू० ४/१/१) अर्थात्‌, तब तक धान को कूटना कतंव्य है जब तक सम्पूर्ण 
भूसी न निकल जाय | तात्पयं कि जब तक जगतृ-स्वरूप का सम्यक्तः बाध न 
हो जाय तब तक भगवन्नाम की आवृत्ति करते रहना चाहिए । 

भगवान्‌ राघवेन्द्र रामचन्द्र पिता के वचन के कारण अवध का राज्य-सिहा- 
सन त्यागकर वन-गमन के लिए उद्यत हुए; लखनलाल भगवान्‌ राघवेन्द्र राम- 


गोपी-गी त-१ ३ ३०५ 


चन्द्र के साथ वन जाने के लिए तत्पर हैं, ऐसे समय में माता सुमित्रा अपने लाल 
को सीख एवं आशीष दे रहो हँ-- 


“रागु रोषु हरिषा मदु सोहु। जनि सपनेहुँ इनके बस होहू ।”” 
(मानस, अयोध्या ० ७४५) 
हे पुत्र | तुम राधवेन्द्र रामचन्द्र के साथ वन में जा रहे हो; साथ रहते 
हुए यदा-कदा राग. द्वेष, ईष्या आदि विभिन्‍न भावनाएँ उद्बुद्ध हो सकतो हैं 
परन्तु तुम भूलकर इनके वशीभूत न होना। सम्पूर्ण विचारों के त्याय-प॒व॑क, 
मनसा, वाचा, कमंणा उनकी सेवा करना । इस सीख के अनन्तर माता भआाजशीष, 
आशीर्वाद देती है, 


“छुलसो प्रभहि सिख देद आयसु दीन्ह पुति आसिष दई। 
रति होउ अबिरल असल सिय रघुबोर पद नित नित नई 0” 
(मानस, अयोध्या ० ७४/छंद) 


अर्थात्‌, वेदान्तवेद्य सिय-रघुवीर-पद में हे पुत्र ! तेरी रति अविरल हो 
तथा मेरे द्वारा प्रदत्त उपदेशों को कार्यान्वित करने में तु सदा समथं हो । 
महर्षि सन्‍्दीपनि ने भी अपने शिष्य शगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र को आशिष' देते 
हुए कहा-- 

“४न्दांस्थयातयामानि भवन्त्विह परन्न च ४ 

(श्री ० भा० १०/४५/४८) 
अर्थात्‌, हे कृष्ण |! जिन छन्दों का तुमने अध्ययन किया है वे लोक-परलोक 
में सदा-सवंदा अयातयाम हों अर्थात्‌, वीयंवान्‌ हों, समर्थ हों। अन्ततोगत्वा 
तात्पय॑ यह कि भगवत्‌-पादारविन्द-विन्तन सम्पूर्ण आधि, मानसी पीड़ाओं का 
हर्ता है। एतावता गोपाड्रनाएँ प्रार्थना करती हैं कि हे रमण ! जो पाद-पंकज 
प्रणत-कामदं, पद्मजाचितं, धरणिमंडनं, ध्येयम्ापदि, शंतमं एवं आध्िहन हैं 

उनको हमारी उरोज-स्थली पर विन्यस्त करें । 

'पद्मजाचितं' पद्मजा, महालक्ष्मी द्वारा अचित हैं। पदमजा, महालक्ष्मी 
स्वयं हो सौभाग्याधिष्ठात्री हैं। ब्रह्मादि देवाधिदेव भी बहुकालपयेन्त जिसके 
अपांग मोक्ष की कामना से तप करते हैं; भगवती भास्वती महालक्ष्मी एक कर 
जिसके प्रति अनुकम्पाभरी दृष्टि से निहार दें वही परम सौभाग्यशाली हो 
जाता है। वह महालक्ष्मो स्वयं ही अपने निवास-स्थान अरविन्द-वन को त्याग- 
कर भगवत्पादारविन्दों में ही लिप्त रहती हैं, रूदा-सवंदा उनमें ही तललीन 
रहती हैं । 


३०६ गोपी-गोत 


ब्रह्मादयो बहुतिथं यदपाद्धमोक्षकामास्तपः समचरन्‌ भगवत्प्रपन्ता । 
सा श्री: स्ववासमरविन्दवर्नं विहाय यत्पादपद्धजमल भजते5नुरक्ता ॥ 
(श्री० भा० १/१६/३२) 


अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड की अधिष्ठात्री परम सौभाग्यशालिनी भगवती 
महालक्ष्मी ही जिन पाद-पंकजों की अचैना करती हैं उनका महत्त्वातिशय 
अवर्णनीय है। 

पद्मजाचित पाद-पंकजों का सौन्दर्यातिशय भी अकथनीय है । स्वयं पद्म हो 
अद्भुत शोभा-संयुक्त होता है; एतावता पद्मगर्भा श्री का सौन्दर्य निश्चय ही 
लोकोत्तर है; लोकोत्तरसौन्दयंंशालिनी श्री द्वारा अचित भगवतृ-पादाम्बुजों का 
सोन्दर्यातिशय तो स्वंथा अवर्णनीय है। श्रीमद्भागवत का कथन है कि मृदिमा 
की अधिष्ठात्री महालक्ष्मी भी अपने अतिशय मृदुल हस्ता रविन्दों से भगवत्‌-चरणा- 
रविन्द-संस्पर्श में संकोच करतो हैं क्योंकि उनको भय वना रहता है कि कहीं मेरे 
इन कठोर हाथों से अतिशय मृदुल कोमल भगवत्‌-पदाम्बुजों में आधात न रूग 
जाय | पद्मजाचित भगवत्‌-चरणारविन्दों की महिमा, सौभाग्यातिशय एवं 
सोन्दर्यातिशय स्वभावतः अव्णतीय है | 

'ध्येयमापदि', भगवत्‌-चरणारविन्द आपत्ति-काल में भी, सम्पत्ति-काल में 
भो सदा-सवंदा ध्येय हैं; आपत्ति-काल में आपत्ति-निवृत्ति हेतु तथा सम्पत्ति-काल 
में सम्पत्ति को स्थिरता एवं सुरक्षा हेतु भगवत्‌-पादारविन्द सदा-सव॑दा ही ध्येय 
हैं। युग-युगान्तरों से महापुरुष भी सदा-स्वदा भगवत्‌-चरणारबविन्दों का हो 
ध्यान करते रहे हैं। भगवत्‌-पादारविन्द ही परिभवष्न हैं । 


ध्येये सदा परिभवध्नमभीष्टदोहूं तोर्थास्पदं शिवविरिख्िनुतं शरण्यम्‌ । 
भृत्यातिहूं प्रणतपालभवाब्धिपोतं वन्३े महापुरुष ते चरणारविन्दम्‌ ॥ 
(श्री० भा० ११/५/३३) 


संसार में जीवात्मा का परिभव, अवमान निरन्तर होता रहता है। संसार- 
कतुंक नाना हेतुओं द्वारा जीवात्मा का अनन्त, महा-महिम वेभव, उसकी 
अखण्डता, अजरता, अमरता, अनन्तता, सवंबोधता सदा ही पद-दलित होती 
रहती है। जिस जीवात्मा ने भगवत्‌-पाद-पंकजों का ध्यान किया, उसके संसार- 
कतुृंक अवमान का अन्त हो जाता है। भगवत्‌-चरणारविन्दों का ध्यान करने 
से बुद्धि शुद्ध हो जाती है, बुद्धि शुद्ध होने पर अविद्या एवं तत्कार्यात्मक समूल 
विश्व-प्रपंच का उन्मूलन हो जाता है; विश्व-प्रपंच का उन्मूलन होने प्र संसार- 
कतुंक अवमानना के कारण का ही बोध हो जाता है । द 


-गोौत-१३ ३०७ 


भगवत्‌-चरणारविन्द अभोष्टदोहम्‌' हैं। सम्पूर्ण अभीष्ट के दाता हैं। 
अनिष्ट-निवृत्ति एवं परमानन्द-प्राप्ति ही अभीष्ट है। दरिद्रता, दीनता, पर- 
तन्त्रता, आधि-व्याधि, शोक-संताप ही अनिष्ट है। 

भगवत्‌-व रणारविन्द 'तोर्थास्पद! हैं, तारनेवाला ही तीथं है “तारत्येनस 
इति तीर्थ: सब तोर्थों का मूल गंगा है। सवंतीथंमयी भगवती भागीरथी गंगा 
साक्षात्‌ ब्रह्मद्रव है। अनन्त-बह्याण्ड-नायक, सर्वाधिष्ठान, सच्चिदानन्दघन, पर- 
ब्रह्म ही नीर बनकर गंगारूप में प्रवाहित है । 

'नराकरं भजन्त्येके निराकारसमथापरे । 
बयं संसारसंतप्ता नोराकारमुपास्महे ॥४' 

अर्थात्‌, भक्त कहता है, कोई तो नराकार राम-क्ृष्ण आदि रूपों में श्रह्म 
की पूजा करते हैं; कोई निराकार, अदृश्य, अग्राह्मय, अचिन्त्य, अव्यपदेश्य ब्रह्म की 
उपासना करते हैं परन्तु हम तो निराकार, सवंतीर्थभयी, भास्वती भगवती गंगा 
की ही उपासना करते हैं । भगवत्‌-चरणारविन्द से ही भगवती गंगा का आवि- 
भाव हुआ है, एवावता भूतभावन भगवान्‌ सदाशिव भी अपनी तेजोमयी प्रकाश- 
मयी जटाराशि में भगण्ती गंगा को धारण किए रहते हैं । 

शिवविरिख्िनुतं शरण्यं भत्यातिहम! भगवत्‌-चरणारविन्द-भृत्य, भकक्‍तजन 
की सम्पूर्ण आति के निवारक, आति के हर्ता हैं। भगवान्‌ के मंगलमय पाद- 
पंकज हो समश्न यश का अधिष्ठान हैं। आतें का' परित्राण ही /दिग्दिगन्तथ्यायी 
यश का मल है। जेसे कोई राजाधिराज, महाराज, शाहंझ्राह, चक्रवर्ती नरेन्द्र 
किसी अथक्ति-विशेष के वुजिनापवज॑न डैतु उसके घर नहीं. जाते अपितु अपनी 
आज्ञा से ही दुःख-हरण कर लेते हैं वसे ही प्रत्येक शोकग्रस्त व्यक्ति अनुभव 
करता है कि किसी विशिष्ट अदृश्य शक्ति द्वारा उसके द:खों का निवारण किया 
गया । उदाहरणत: द्रौपदी, गजेन्द्रादिकों के उपाख्प्रान प्रसिद्ध हैं। आध्यात्मिक, 
आधिदविक, आधिभौतिक त्रिविध-ताप में एकमात्र ईश्वरीय आश्रय के आधार 
पर ही धेयं बना रह सकता हैं । 

'रक्षिष्यतोति विश्वास: 

जैसो सुदृढ़ भावता के कारण आस्तिक का धेव॑-भंग नहीं होता 


“आपद्मसधेयंत्व॑ सम्पनभिसानिता । 
यदुत्साहस्ण चात्यागस्तद्धि सतृपुरुषब्तम्‌ ४ 
अर्थात्‌; आपत्ति में-घेय-मंग न हो, सम्पत्ति में अभिमान न हो यही महासत्त्व 
का लक्षण है; भगवान्‌ की असीम अनुकम्पावशात्‌ ही यह महासत्व-स्थिति प्राप्त 


होती है । 


३; गोपी-गात 


भगवत्‌-उपासना से भकत-मण्डन भी होता है; भक्त का ऐश्वर्य, आभा, 
प्रभा, कान्ति बढ़ जाती है। यदा-कदा धमंराज युधिष्ठिर जेसे उदाहरण भी 
प्राप्त होते हैं। इन उदाहरणों के कारण श्रांतियों को स्थान मिलता है। यथार्थ 
में सम्यक्‌ विचार से इन भ्रांतियों का निराकरण हो जाता है । जैसे, प्रत्येक बीज 
के अंकुरित, पल्‍लवित, पुष्पित एवं फलित होने में तदनुकूल समय की अपेक्षा 
करनी पड़ती है । 


अत्युग्रपुण्प-पापानामिहेव फलमदनमुत्ते । 
(स्कन्दपुराणे प्रथमे माहेश्वरखण्डे द्वितोये कौमारिकाखण्डे अ० ३४, इलोक ७८) 


उग्र पुण्य किवा पाप का कल तत्काल होता है । तात्पय॑ कि पूर्वाजित शुभा- 
शुभ कम का फल समयानुकूल ही प्राप्त होगा तथापि विशिष्ट उम्र शुभाशभ 
कर्म का फल तत्काल ही होता है | भीषण विपत्तिकाल में 


अखण्डं कारयेत्तत्र जपहोमादिका: क्रिया: ४ 


अखण्ड ध्यान, अखण्ड भजन का विधान है | यह अखण्ड ध्यान एवं भजन 
सबाह्याभ्यन्तर होना चाहिए । बहिरंग एवं अन्‍्तरंग प्रवृत्ति की एकाग्रता होने 
पर तत्क्षण कार्यंसिद्धि होती है। सत्यमेव जयते नानृतम्‌” अन्तिम विजय सत्य 
की ही होती है। अस्तु, भगवत्‌-चरणारविन्द आपन्नजनों के वृजिन का समूल 
उन्मूलन तथा सम्पूर्ण पडेश्वय का मण्डन करनेवाले हैं। भगवान्‌ परम-रसिकः 
शरणागतवत्सल, दीनवत्सल हैं । 


'परद्मर्जाचतं धरणिमण्डनं' जेसी उक्ति से एक भाव यह भी विवक्षित 
होता है कि भगवान्‌ के मंगलमय पादारविन्द अनन्त सौन्दययं, माधुय, सौभाग्य 
एवं ऐश्वयं की अधिष्ठात्री भगवती महालक्ष्मी द्वारा पूज्य हैं और धरणी के मण्डन 
हैं। इस कथन द्वारा महालक्ष्मी की तुलना में धरणी का सौभाग्यातिशय ही 
विवक्षित है। भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र वुन्दावन में निरावरण चरणों से ही अटन कर 
रहे हैं। उनके चरणारविन्दों में ध्वज, वजन, अंकुशादि जो अनेक चिह्न हैं, वे 
धरणी के उर-स्थल पर मण्डित हो जाते हैं। सौन्दयंशाली के संसर्ग से असुन्दर 
वस्तु भी अलंकृत तथा सौभाग्यहीन वस्तु भी सौभाग्यशाली हो जाती है । भगवत्‌- 
चरणारविन्दों से दीत-वत्सलता, सौभाग्यातिशयता तथा सौन्दर्यातिशयता ही 
लक्षित है; इन चरणारविन्दों से जिसका मण्डन हो. उसमें गुणगणों की वृद्धि 
स्वभावतः ही हो जाती है । 


ऐश्वर्याधिष्ठात्री महालक्ष्मी पदमजा द्वारा पूजित होते हुए भी भगवत्‌- 


गोपी-गोत-१ ३ २०५ 
चरणारविन्द, दीन-दत्सल हैं एतावता उनसे अंकित हो धरणी अलंकृत हो जाती 
है । 'घरोग्दिलितम' अर्थात्‌ रारोवर फला है; ऐसी उक्ति का तात्पय॑ यही होता 
है कि सरोवर में कमल-कमलिनी खिले हैं। इसी तरह, भगवत्‌-च रणारविन्द 
धरणि-भंडनं' हैं जेसे कथन का तात्पयं भी यही है कि निर/्वरण भगवत्‌-चरणार- 
विन्दों का संस्पर्श प्राप्त कर धरणी मंडित, अलंकृत हो रही है। जिस समय मंग ल- 
मय विभ के चरणारविन्द धरणी पर प्रकट होते हैं इन्द्र, श्रह्मादि देवाधिदेवगण 
भी पथ्वी की शोभा निरीक्षण-हेतु धरणी पर पधारते हैं। एतावता धरणी के 
माध्यम से प्राणीमात्र का मण्डन करनेवाले चरणारविन्दों से वस्तुतः धरणी ही 
समलकृत होती है । 
तस्याहमब्जकुलिशाह कुशकेतुकेते: 
भ्रीमत्पदेभंगवतः रामलडःकृताड्ीम ७ 
(श्री० भा० १/१६/३३) 
अर्थात्‌, हे प्रभो ! आपके लावण्य से ही अनन्तानन्त प्राणियों को लावण्य 
का दान मिलता है; जैसे, महासमुद्र से ही विभिन्‍न तरंगें उद्गत होती हैं, वेसे 
ही अनंतकोटि ब्रह्माण्डान्तगंत अनन्तानन्त ब्रह्म-रुद्र-इन्द्रादिक देव-शिरोमणियों 
को प्राए होनेवाला आनन्द एवं लावष्य, सौरभ्य, सौगन्ध्य, सौभाग्यादि सम्पूर्ण 
उत्तमोत्तम गुणगण भगवान्‌ के मंगलमथ चरणारबविन्दों से ही उद्बुद्ध होते हैं । 
ईशावास्योपनिषद्‌ का कथन है 'यत्‌ किश्ित्‌ जगत्यां जगत” “जगत्पाभ! अर्थात्‌, 
पृथिव्याम; भायाभमो' माया को भूमि; मायारूणी भूमिका में ही सम्पूर्ण 
विश्व-प्रपञ»च स्थित है। तात्पयं कि भगवत्‌-चरणारविन्द ही 'धरणी के माध्यम 
से अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड के अनन्तानन्त प्राणियों को अपने सौन्दय, माधुय, सोरस्य, 
सौगन्ध्यादि उत्तमोत्तम गुणगणों से अलंकृत करते हैं। अनृभूत सत्य है कि 
किसी सौभाग्यशाली महापुरुष के रहने पर वहाँ के वातावरण में एक अद्भुत 
कांति रहती है, वह स्थल जगमगाता रहता है परन्तु उस महात्मा के चले जाने 
पर वही स्थल, वही वातावरण कांतिहीन, श्रीहीन, दीन हो जाता है। यही 
कारण है कि आज भी भकतजन अयोध्या, मथुरा, वृन्दावन आदि भूमियों का 
दर्शन करने जाते हैं और वहाँ की मिट्टी को भी शपने मस्तक पर धारण करने 
में अपना अहोभाग्य मानते हैं, भगवत्‌-चरणारविन्दों से अंकित भूमि-खण्ड ही 
विशिष्ट तीथंस्थान हैं। जिस भक्त के हृदय में भगवत्‌-चरणारबविन्दों का 
प्रादर्भाव हुआ हो उसकी मुखाक्ृति में भी अद्भुत आभा, प्रभा एवं कांति, 
अद्भुत चमत्कृति दृष्टिगोचर होती है। श्री भगवान्‌ के मधुर, मनोहर, मंगल- 
मय पादारविन्द से अलंकृत हृदय में ही भक्ति सुशोभित होती है। एताबता वह 
भी तीथे हैं । 


३१० गोपी-गीत 


सिद्धान्त है-- 
न भमय्यावेशितधियां कामः कामाय कल्पते ।' 
(श्री० भा० ? ०/२२/२६) 
अर्थात्‌, जिनकी बुद्धि भगवान्‌ सर्वेश्वर सर्वशक्तिमान्‌ परात्पर परब्रह्म प्रभु 
में सन्निविष्ट हो चुकी है उनका काम भी वस्तुतः काम नहीं होता । नायक- 
नायिका-निष्ठ इच्छा भी काम-पद व्यपदिष्ट है; शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्धात्मक 
सम्पूर्ण संयोग भी काम व्यपदिष्ट है। भगवत्‌-वाक्य है-- 
'धर्माविरुद्धो भतेष कामो5स्मि भरतधथंभ ४ 
(श्री० भ० गी० ७/११) 
हे अर्जुन ! धर्माविरुद्ध काम भी मेरा ही स्वरूप है। 
“मत्पसादस्तु निगुण: ४ 
वह मेरे प्रसाद से निगूंण हो जाता है। तात्पयं कि संसार की विभिन्‍न 
वस्तुओं में सात्त्वक, तामसिक एवं राजसिक भाव होते हैं परन्तु भगवत्‌-प्रसाद 
तीनों गुणों से पर, निगंण ही है । 
'भजिताः क्वथिता धाना प्रायो बीजाय नेष्यते 
(श्री० भा० १०/२२/२६) 


वह विषय-भोग तात्कालिक सुख का हेतु होते हुए भी भुने हुए धान के 
तुल्य अंकुरोत्यादिनो शक्ति से हीन होता है। श्री वल्लभाचार्य॑जी कहते हैं-- 
कृष्णसेवा सदा कार्या मानसी सा परा सता । 
श्रीकृष्णचन्द्र परमानन्द की सेवा सदा कतंव्य हैं; मानसी सेवा ही 
सर्वोत्कृष्ट है । 
चेतस्तत्‌ प्रवणं सेवा ४ 
चित्त की ततृप्रवणता ही वास्तविक सेवा है । 
तत्‌ सिद्धये तनु-वित्तजा । 
भगवदुन्मुखी सेवा अत्यन्त दुरूह है; शरीर एवं वित से सेवा करते हुए 
क्रमश: भगवदभिमुखता प्रस्फूटित होती है। 'वित्तशाब्यविवर्जितं' वित्त-शाव्य 
निद्य है। अपनी अथ॑-शक्ति से न्‍्यून अथवा अतिरिक्त करना दोनों ही स्थिति-- 
वित्त -शाव्य' है । यदा-कदा इने महत्‌-वाक्‍्यों के आवरण में पाखण्ड-रचना भी 
होती है परन्तु सर्वान्तर्यामी यथाथे ज्ञान में समथ है । 
तक करिष्यति जनो बहुजल्पः सवंया स्वहितमाचरणीयम्‌ ४' 
बुद्धिमान्‌ व्यक्ति अन्य की आलोचना क्यों करे ? वह तो स्वहित की हो 
चिन्ता करता है । 


गोपो -गोत--१ रे २११ 


शास्त्र-कथन है नात्मार्थ पाचबेदम्नम! केवल अपने लिए हो भोजनन 
बनावे 'केवकाधों भवति केवलादी' (ऋ० सं० १०/११७/६) केवल अपने लिए 
भोजन बलानेवाला अपभक्षी होता हैं। महाभारत में विधशासी का बड़ा 
भहत्त्व माना गया है | विधिपू्वंक बलि, वेश्वदेव, भुत-यज्ञ, नरज्यज्ञ, देव-यज्ञ, 
ब्रह्म-मज्ञानन्तर भगवान्‌ को भोग लगाकर, अतिथि -सत्कार कर भोजन ग्रहण 
करनेवाला ही विधशासी है। 


'यज्ञशिष्टाशिन: सन्‍्तो घुच्यन्ते सवंद्तिल्बिष: ४ 
(श्री० भ० गी० ३/१३) 
अर्थात्‌ यज्ञावशिष्ट भोजन करें। 
प्रत्येक भोग का परिणाम वासना है। वासना ही आशा है आशणेरते 
हृदयेध इति आशयाः जो छुक्ष्य रूप से हृदय में शयन करता है वही वासना 
किवा आशय, संस्कार है। नाना प्रकार के सूक्ष्म संस्कार अन्त:करण में जम 
जाते हैं; थे अन्तःकरणस्थित विभिन्‍न संस्कार ही जन्म-मरण-परम्परा का मूल- 
कारण, बीजस्वरूप हैं । 
थावतः कुरुते जन्तुः सम्बन्धान्‌ मतसः प्रियान्‌ । 
तावन्तोष्स्य तिश्वन्यन्ते हृदयें शोकशडकवः ४४ 
(दाउगंधरपद्धति ४/३९) 
अर्थात्‌, प्राणी जितने ही अधिक गांसारिक भोग-विष्य किवा सुहृदादि 
नातों में प्रेम जोड़ता है उतनी ही अधिक लौह-शलाकाओं को अपने हृदय में 
ठोकता जाता है। गीता-वाक्य है-- 
“इन्द्रियाणां हि चरतां यन्मनो$नुव्धीयते । 
तदस्प हरति प्रज्ञां वायुर्नाविवास्भसि 0 
(श्री० भ० गी० २/६७) 
अर्थात्‌, इन्द्रियों द्वारा विभिन्‍न विषयों के भोग में तब तक खतरा नहीं जब 
तक मन से उनका अनुगमन न हो। सिद्धान्त है--'प्राणात्‌ स्वकामानां परि- 
त्यागो विशिष्यते ! ( म० भा०, शान्तिपर्व १७७/१६ ) सम्पूर्ण काम्य पदार्थों को 
प्राप्त करने की अपेक्षा उनका त्याग ही विशिष्ट है। यदा-कदा बाह्यतः सम्पूर्ण 
वासनाओं का त्याग करते हुए भी अन्तःकरण में ततू वासना के संस्कार रह 
जाते हैं । 
कर्मन्द्रियाणि संयम्य य आस्ते सतसा स्मरन्‌। 
दन्द्रियार्थान विमुढात्मा मिथ्याचारः श्र रच्यते॥' 
(श्री० भ० गी० ३/६) 


३१२ गोपो-गोत 


अर्थात्‌, जो कर्मेन्द्रियों का तो संयम कर लेता है परन्तु मन से विषयों का 
चिन्तन करता रहता है वह विमूढात्मा मिथ्याचारी है। ऐसे विमूढात्मा मिथ्या- 
चारी की अपेक्षा वह व्यक्ति जो वेध-वस्तु को प्राप्त कर लेता है अधिक संयत 
है क्योंकि वस्तु की प्राप्ति से तद्विषयक स्पृहा का अन्त हो जाता है। साथ ही, 


यत्‌ पथिव्यां ब्रीहियवं हिरण्यं पशवः स्त्रिया: । 
नालमेकस्थ तत्सवंमिति पव्यन्न मुहाति ४ 
(महाभारत ५/(३९/८५) 


अर्थात्‌, जैसे अग्नि में घृत की आहुति देने से वह कदापि शान्त नहीं होती, 
वसे ही संसार के संपर्ण काम्य पदार्थ किसी एक व्यक्ति की आकांक्षा-प्॒ति में 
समथथ नहीं होते । इस सत्य को जानकर प्राणी संयमपूवंक रहे। अस्तु, शास्त्राज्ञा 
है ब्रह्मचयदिव प्रत्नजेतु' (जाबालोपनिषद्‌) ब्रह्मच्याश्रम से ही परिश्रज्या ग्रहण 
कर ले। “यदहरेव विरजेत तदहरेव प्रव्नजेत' यदि ऐसा सम्भव न हो सके तो 
शास्त्र-विहित मर्यादानुकूल वेधमार्गं से तत्‌-तत्‌ विषयों के उपभोग-पुरस्सर वे राग्य- 
संपादन करें | वराग्य-संपादन होने पर व्यवहा रतः तत्‌-तत्‌ विषय-भोग भी काम- 
नि७्ठ नहीं रह जाता । भगवदुन्मुखी प्रवृत्तियों से विभिन्न वस्तुओं को ग्रहण करने 
पर उनमें कामता कंदापि नहीं आती; वासना के न होने पर आशय, संस्कार 
नहीं बनते; संस्कार के न होने पर जन्म-मरण-परम्परा नहीं बनती | एतावता वह 
बाह्यत: भोग भी सर्वानिर्थविनिर्मुक्त होता है। 

मानिनी पक्ष का व्याख्यान है। जीव में भगवत्‌-प्रेम, भगवत-सान्निध्य की 
मनसा, वाचा, कमंणा उत्कण्ठा जागृत हो जाने पर भगवान्‌ भी उस जीव का 
अनुसरण करने लगते हैं | पृव॑-प्रसंगों में इस विषय पर विस्तृत विवेचना की जा 
चुकी है। ऐसी उत्कट उत्कण्ठाभाववती .गोपाड्रनाएँ ही मानिनी हैं। स्वयं 
श्री भगवान्‌ ही उन मानिनियों के पक्ष में प्रयास करते हैं। उदाहरणतः सती 
वृन्दा, तुलसी महारानी की कथा प्रसिद्ध ही है । अत्यन्त ममत्व के कारण गोपाड्- 
नाएँ भी यही अनुभव करती हैं कि श्यामसुन्दर मदनमोहन ही उनके लिए अत्यन्त 
उत्सुक हैं। वे अनुभव करती हैं मानो श्रीकृष्ण कह रहे हैं 'हे सखियो ! तुम्हारे 
दर्शन से ही हमारे मन में तुम्हारे सम्मिलन की उत्कट इच्छा जाग्रत्‌ हो जाती 
है अतः हम तुम लोगों के सम्मुख प्रकट नहीं होते ।' उत्तर देती हुई वे कह रही 
हैं-- है रमण ! आप अधिकाधिक अपने चरणारविन्दों को हमारे उरस्थल पर 
विराजमान कर सकते हैं; इसीसे आपके हृत्ताप का शमन हो जायगा ।' उनमें 
पुनः भगवत्‌-वाक्य का स्फुरण होता है 'रमण नः स्तनेष्वपंया धिहन्‌ ४ हे सखियो ! 
इसमें तो तुम्हारा अवमान ही होगा ।' प्रत्युत्तर में वे कह रही हैं, है रमण ! 


गोपी-गीव-१ ३ ३१३ 


हमको इस अवमान की कोई चिन्ता नहीं । यदि यह अबमान है तो भी वह 
अत्यन्त स्तुत्य है। 'प्रणतकाञदं”, 'पदमजाजितं', 'धरणि-मंठनं', 'ध्येषमापदि', 
“शंतमं” एवं आधिहन” विशेषण-विशिष्ट पाद-पंकज के विन्यास से हमारी 
प्रशंसा ही होगी | 


निवृलिपक्षीय व्याख्यान है | श्रुतियाँ कह रही हैं--हे विभो ! ईश्वर एवं नाना 
प्रकार के जीवरूप में आप ही लीला हेतु रमण कर रहे हैं । 'तेन तेन रूपेण रमते' 
वेद-वाक्य है अधम्तावसथः, अयमावसथ:, अयमावसथ/ (ऐ० उ० ३/१२) 
भगवात्‌ के तोन धाम, निदासस्थान हैं। जागरावस्था में भगवत्‌-धाम नेत्र हैं 
तात्यय नेत्रोपलक्षित दत्‌ू-तत्‌ पंच ज्ञानेन्द्रियाँ ही जागरावस्था में भगवत्‌-धाम 
हैं। तत्‌-तत्‌ ज्ञानेन्द्रियों के द्वारा ततु-तत्‌ विषय का आहरण करते हुए तत्‌ तत्‌ 
इन्द्रियोपारूढ अन्तःकरण पर अभिव्यक्त होकर भगवान्‌ ही रमण करते हैं। 
स्वप्नावस्था में भगवान्‌ का धाम कण्ठ है; कण्ठ-स्थान में सूक्ष्म शरीर की प्रधा- 
नता रहती है; स्वप्नावस्था में उस सूक्ष्म शरीर में अवस्थित होकर भगवान्‌ रमण 
करते हैं । सुध॒प्ति-अवस्था में, निद्राकाल में भगवान्‌ हृदय-स्थान भें विहरण करते 
हैं । हृदय-स्थान में कारण-देह को प्रधानता है; इस कारण-देह में विराजमान 
होकर भगवन्‌ सुषुप्ति-अवस्था में विहरण करते हैं। अनन्तकोटि ब्रह्माण्डान्त- 
गंत अनन्तानन्त प्राणियों में जो सर्वद्रष्टा, सव॑साक्षी, सर्वाभिमानी होकर रमण 
करे वही राम है;-अथवा योगीनद्र, मुनीन्द्र, अमलात्मा, परमहंस जिसमें रमण करते 
हैं, वह राम है। तात्पय॑ कि जो सबमें रमण करे, और जिसमें सम्पर्ण विश्व 
रमण करे वही राम है। “नः श्रुतोनां स्तनेष कर्मोपासनाभागेष” कर्मंकाण्ड एवं 
उपासना-काण्ड भागद्वय श्रुतियों की स्तन-इयी है। इस स्तन-द्वय में भगवत्‌-पादा र- 
विन्द-विन्यास की कामना श्रतियाँ कर रही हैं। तःत्पय॑कि कर्मंकाण्डपरक एवं 
उपासतनाकाण्डपरक सम्पूर्ण वेद-राशि का महातात्पयं॑ भगवत्‌-चरणारविन्द ही 
है; ऐसी दृद अभिव्यंजना अधिकारी भक्‍तजनों के ह॒ृदय-न्यस्त हो यही उनकी 
कामना है| कर्म एवं उपासना-काण्ड के आदेशानुसार भगवान्‌ के मंगलमय पादा- 
रविन्द की आराधना करता हुआ ज़ीव अपने अन्तःकरण की शुद्धि संपादन कर 
चित्त की एकाग्रता अजित कर लेता है। एकाग्र चित्त से वेदान्त-श्रवण, भनन, 
निदिध्यासन करते हुए प्रत्यकू, घेतन्याभिन्न, परात्पर परब्रह्म परात्मा का 
अपरोक्ष साक्षात्कार कर परमपद को प्राप्त हो जाता है। हे वीर ! आप अविद्या 
एवं तत्कार्यात्मक प्रपंचों के समूल उन्मूलन में समर्थ हैं। आपके चरणारविन्द 
4ब्रणतकामदं', प्रणत-प्राणी के सांगोपांग . काम, सब प्रकार की कामनाओं 
को संपूर्ति प्रदान करनेवाले हैं; 'पदमजाचित॑ पद्मज ब्रह्मा एवं पदमजा 


३१४ गोपो-गोत' 


महालक्ष्मी द्वारा पृज्य हैं, 'आधिडुन्‌' सम्यूर्ण आधि-व्याधि एवं शोक-संताप के 
हर्ता हैं-- 


“जिद्वैकतोच्युत विकरषंति माइवितृप्ता शिश्नोड्न्यतस्त्वगुदरं श्रवर्ण कुतद्चितु । 
प्राणोउन्यतइचपलद्‌क्‌ कवच कर्मशक्तिबंह व्यः सपत्थ इव गेहर्पात लुतन्ति ७ 
(श्री० भा० ७/९/४०) 


जेसे कोई पुरुष अपनी अनेक पत्तियों द्वारा अपनी-अपता ओर खींचा जाकर 
विह्नल हो उठता है, वेसे ही, दीन-हीन बना हुआ मन एवं मन-विशिष्ट अन्त- 
रात्मा भी दसों इन्द्रियों दवरा अपनी-अपनी ओर खींचे जाकर अत्यन्त विह्वल, 
अत्यन्त चंचल हो उठता है। 


'तस्मिन्‌ कथं तव गति विमृशामि दोनः । (श्री० भा० ७/९/३९) ऐसा दोन- 
हीन, विद्धल, चंचल मन आपके अनुसन्धान में क्योंकर प्रवत्त हो सकता है? 
ऐसे आपत्ति-काल में भी आपके चरणारविन्द ही एकमात्र आश्रय हैं, आपके 
चरणारविन्द ही ध्येषमापदि हैं । भगवत्‌-पादपंक्रज का ध्यान करने से ही सम्पूर्ण 
अशांति के कारण का ही अन्त हो जाता है। भगवत्‌-पदाम्ब॒ज-ध्यान-रत प्राणी 
अनेकानेक लौकिक कामनाओं से त्रस्त नहीं होता। दृष्ट-काय-कारण-भाव, इस 
लोक में ही जिसका कार्य-कारण-भाव सिद्ध है, 'कण्टकेन कण्टकोद्धारः' भगवत्‌- 
चरणारविन्दानु रागी सम्पूर्ण इतर विषयों से विरक्‍त हो जाता है : आप्तकाभ, 
पूर्णकाम, परम-निष्करामजनों की जन्म-मरण-परम्परा के बीज का उच्छेदन हो 
जाता है। व्यवहा रतः भी किसी विशिष्ट-विषय के ध्यान द्वारा मन को अन्य 
विषयों से उपरत किया जा सकता है; जेसे क्रोधाकारवृत्ति के उद्भूत होने पर 
तत्काल के लिए काम-वृत्ति उपशमित हो जातो है परन्तु ऐसे शमन न शोभन 
होते हैं, न पुण्यका रक | भगवंत्‌-चरणारविन्द का ध्यान सदा-सवंदा-सवंत्र शोभन 
भी है और पृण्य-कारक भी। उदाहरणतः अर्जुन में दुर्योधन के आधिपत्य को 
समाप्त कर अखण्ड भूमण्डल का राज्य प्राप्त कर लेने की अत्यन्त प्रबल इच्छा 
थी; तदर्थ अर्जुन ने भगवान्‌ सदाशिव को उग्र आराधना कर पाशुपत अस्त्र प्राप्त 
किया; सात अक्षौहिणी सेना का संघटन किया; स्वयं श्रीकृष्णचन्द्र परमानन्द 
भगवान्‌ को निम॑ंत्रित कर संग्राम-क्षेत्र में भी ले आया; ये समस्त क्रियाएँ 
साम्राज्य-प्राप्ति के प्रति अत्यन्त लोभ ही प्रदर्शित करती हैं। फिर भी, संग्राम 
का अवसर उपस्थित होने पर संग्राम हेतु उद्यत अपने सम्पूर्ण परिजन, स्वजन, 
गुरुनन अपने समस्त समाज को देखकर अर्जुन मोहग्रस्त हो गया । “मोह के 
उदित होने पर लोभ का तात्कालिक शमन हुआ और अजुून कहने लगा-- 
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अपि त्रलोक्यराज्यस्थ, हेतो: किनु महीकृते ७ 
निह॒त्य धातंराष्ट्रान्नः का प्रोतिः स्माज्जनादंन ४' 
(श्रीमद्भगवद्गीता १/३५-३६) 
अर्थात्‌, है जनादंन ! पृथ्वी के राज्य के लिए तो क्या ज्रेलौक्य के राज्य के 
लिए भी तो में अपने इस बन्धुवर्ग को मारने के लिए तत्पर नहीं हो सकता। 
धदि मापप्रतोकारमदास्त्र. शस्त्रपाणयः । 
धातंराष्ट्रा रणे हन्युस्तन्मे क्षेमतरं भवंत्‌ ४ 
(श्रीमदभगवद्गीता १/४६) 


हे जनादंन ! निह॒त्यं एवं अप्रतिकार, शस्त्रास्त्र का प्रयोग न करते हुए 
पुझको ये धातंराष्ट्र, दुर्घधनादिक मार भी डालें तो वही मेरे लिए परम श्रेयत्‌ 
होगा | मोह के उदबोधन से लोभ का तात्कालिक शमन हो गया तथ्यपि यह सर्वे- 
कामना-विनिमुक्त वेराग्य नहीं । भगवान्‌ श्रीकृष्ण भी कहते हैं-- 

'अशोच्यानन्वक्षोचस्त्वं प्रज्ञावादांइव भाषरे ।! (श्री० भ० गी० २/११) 
हे अर्जन | तू भोह के वशीभूत विवेकशन्य हो अत्यन्त विवेकीजन की तरह बातें 
करता है; यह तेरा अज्ञान ही है। 

बलंब्यं था सम गसः पार्थ (श्री० भ० गी० २/३) हे पाथ ! तू क्लेब्य को मत 
प्राप्त हो । तात्वय कि 'कण्टकेन कण्टकोद्धार:' न्‍्यायतः मोह के उद्बोधन से लोभ 
का तात्कालिक उच्छेद हो गया परन्तु वह. वस्तुतः वेराग्य नहीं, अपितु कापंण्य- 
दोष ही था। कभी-कभी तत्काल अनर्थ-निवृत्ति हेतु येन-केन-प्रकारेण मन को 
विषय के प्रबल आकषंण से हटा लेना ही कतंव्य है परन्तु भगवत्‌-चरणा रविन्द 
का श्रयण सर्वोत्तम है। भगवत्‌-चरणारबिन्दो का आश्रयण ही फल-पयंवसायी 
होता है; इस आश्रय की महिमा से वस्तुत: वराण्य स्वतः जदबुद्ध हो जाता है। 
भगवतु-चरणा रविन्दों का ध्यान प्राणी के समस्त पाप-ताप का भी मूलोच्छेदन कर 
देता है, साथ ही, उसके पुण्य को प्रादुभूत कर उसका मंडन कर देता है । 

'अतिषतकयुक्तो5पि, ध्याधन्तिसिषमच्युतम्‌ । 
भूपस्तपर्वी भवति, पंक्तिपावनपावनः ४४ 
(महाभारत, भण्डारकर संस्करण १३) 

अर्थात्‌, जो! प्राणी एक निर्मिषमात्र के लिए भी श्री भगवान्‌ के मधुर 
मनोहर तसरणारविन्द का चिन्तन कर लेता है वडु धोरातिघोर पातक-युकत होने 
पर भी परम तपस्वी एवं पंक्ति-पावनों का भी पंक्ति-पावन हो जाता है | भगवत्‌- 
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चरणारविन्दों में कोई ऐसा अदृष्ट विशिष्ट कार्य-कारणभाव है जिसकी महिमा 
से पाप-पंक में फंसे प्राणी को तत्काल पंक्ति-पावन बना देता है। अस्तु, भगवत्‌- 
पदाम्ब॒जों में साधनरूपता भी है, साध्यरूपता भी । 


अथापि ते देव पदाम्बुजहयप्रसादलेशानुगहीत एवं हि। 
जानाति तत्त्वं भगवन्महिभ्नो न चान्य एको5पि चिरं विचिन्चन्‌ ४ 
(श्रीमद्भागवत १०/१४/२९) 


अर्थात्‌, देवाधिदेव ब्रह्माजी कह रहे हैं--हे देव ! यद्यपि यह सत्य है कि 
आप ही स्वप्रकाश, स्वयंज्योति नारायण हैं।' “नराणां सम्हो नारः जीवाः, 
नराणां समहो नाराः, नारानू अयते जानाति इति नारायणः, नरस्थ अयन सः 
नारायणः” आदि अनेक प्रकार की व्युत्पत्तिप्रों द्वारा यह स्पष्ट किया गया है कि 
भगवान्‌ ही जीव-समूह के अधिष्ठान, प्रेरक, साक्षी, दृष्ट एवं अन्‍्तर्या मी हैं- 


'आपो नारा इति प्रोक्ता आपो वे नरसुनवः । 
तायदस्यथायनं पुर तेन नारायण: स्मृतः ४४ 


(मनु० १/१०) 


भक्ति-ग्रंथानुसार भगवत्‌-पादारविन्द ही मू्तिमान्‌ भक्ति है। 'धरणि- 
“सण्डन! भगवान्‌ ने अपने चरणारविन्दों से भूमण्डल को अलंकृत किया; तात्पये 
कि भगवत्‌-पादारविन्दस्वरूप मूतिमती भक्ति के आविर्भाव से सम्पूर्ण भूमण्डल 
समलंकृत हुआ | सांगोपांग भगवत्‌-विग्रह का वह महत्त्व नहीं जो भगवत्‌-पादा- 
रविन्द का है । पूजा-उपासना करते हुए भी भगवत्‌-पादारविन्द में ही नमन 
किया जाता है, अन्यान्य अवयवों के प्रति, यहाँ तक कि मुखारबिन्द के प्रति भी 
नमन नहीं किया जाता। भगवत्‌-चरणारविन्द से प्रवाहित होने के कारण ही 
गंगाजल का इतना अधिक महत्त्व है कि शिवलिंग एवं शालिग्राम का पूजन तथा 
अभिषेक गंगोदक द्वारा किया जाता है। 


अथापि ते देव पदाम्बुजद्यप्रसादलेशानुगृहीत एब हि। 
जानाति तत्त्वं भगवन्महिभ्नो न चान्य एको5पिइचिरं विचिन्चन्‌ ४ 
(श्रीमद्भागवत १०/१४/२५) 


अर्थात्‌, हे देव ! आपके पादाम्बुज की लेक्षमात्र भा अनुकम्पा जिसको प्राप्त 
हो जाय वही भगवत्-साक्षात्कार कर सकता है, अन्यथा चिरकाल तक निति 
अस्थूलं अनणु अहस्वं' आदि वाक्‍यों द्वारा निगमाटवी में उस पूर्णतम पुरुषोत्तम 
'सच्चिदानन्दघन, परात्पर परब्रह्म का अनुसन्धान करते-करते अत्यन्त परिश्रान्त हो 
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जाने पर भी भगवत्-साक्षात्कार असंभव है। उपासकोपास्य रूप धारण कर आप 
ही विविध प्रकार से रमण कर रहें हैं। एतावता श्र॒तियाँ भी प्रार्थना कर रही 
हैं, हे रमण ! कमकाण्ड एवं उपासना-काण्डरूपी हमारे स्तनमण्डलुद्य पर आप 
अपना चरणारविन्द विन्‍्यस्त करें। आप ही कंम॑ एवं उपासना-भाग वेद-राशि के 
महातात्पय॑ हैं ऐसा सुदृढ़ ज्ञान भक्तजन-हृदय में अभिव्यंजित करें। इस ज्ञान 
के अनुभव से भक्‍त तनन्‍मय होकर विशेषणविशिष्ट आपके चरणारविन्द का 
ध्यान करता हुआ अनेकानेक अर्थानर्थों से विनिमुक्त हो, आपमें ही प्रयुक्त 
हो जावेगा ! 


श्रोहरि: 


सुरतवर्धंनं शोकनाशन स्वरितवेणुना सुष्ठ चुम्बितम्‌ । 
इतररागविस्मारणं नृणां वितर वीर नस्तेष्धरामृतम्‌ ॥१४॥ 


अर्थात्‌, है वीर ! आप अपने सुरत-वर्धक, शोक-नाशक, इतर-राग-विस्मारक 
तथा नादयुकत वेणु द्वारा सम्यक्तः चुम्बित अधरामृत को हमारे लिये 
प्रदान करें। 

गोपाड्नाएँ कह रही हैं, हे वीर ! आप धन्वन्तरि-अवतार-तुल्य अप्रतिम 
भिषग्‌-शि रोमणि हैं अतः हमें भी उस महौषध को प्रदान करें । वह महौषध 
सुरत-वर्धक है | आचाय॑ जनों ने 'सुरत” शब्द का अथ॑ 'सुष्ठु रतं रमणं/ उत्कृष्ट 
अनुराग को बढ़ानेवाला किया है। भगवान्‌ श्रोकृष्णचन्द्र की लीलाएँ अप्राकृत 
होते हुए भी प्राकृतवत्‌ भासित होती हैं। प्राकृत में ही रागानुगा, स्वाभाविकी 
प्रीति सम्भव है। अप्राकृत में अलौकिकता होती है; अलौकिक में बेधी प्रीति तो 
हो जाती है परन्तु विधि-निषेधातीत स्वाभाविकी प्रीति असम्भव है। अस्तु, 
प्राकृत किवा लौकिक ग्राम्य-धर्मा, ग्राम्यवत्‌ प्रतोयमान होने पर भी भगवत्‌- 
परिष्वंग ग्राम्यधर्मातुसार स्त्रो-युमान्‌ का परस्पर निगढ़ सम्बन्ध-विशेष नहीं, 
अपितु शुद्ध ब्रह्मसंसस्‍्पर्श है। गीता-वाक्‍्य है, 

बाह्स्पर ष्वसक्तात्मा विन्दत्यात्मनि यत्सुखम्‌ । 
स॒ ब्रह्मयोगयुक्तात्ता सुखमक्षयमदनुते ॥ 
(श्री० भ० गी० ५/२१) 

अर्थात्‌, शउद, स्पर्श, रूप, रस एवं गन्धात्मक बाह्य संस्पर्श से विनिर्मुक्त 
प्राणी हो ब्रह्म-संस्पश जन्य आनन्द का अनुभव कर पाता है। देह, इन्द्रिय, मन, 
बुद्धि एवं अहंकार से भिन्‍न अजर-अमर, अनन्त, अखण्ड, स्वप्रकाश, परत्रह्मात्मा 
से अभेद ही ब्रह्म-परिष्वंग है। भोक्‍ता में भोग्य का विलीनीकरण ही 'सुरत' 
किवा सम्भोग है। अनन्तकोटि-ब्रह्माण्ड-नायक 'परभात्मा द्वारा जीवात्मा को 


किन जिजनननल-ननन+-. 


१. गोपी-गीत की प्रस्तुत व्याख्या तीन चातुर्मासों में १-१०, १५-१९ और ११-१४ 
इलोक के क्रम से को गई थी अत: इस (१४) इलोक की व्याख्या सबसे अन्त में हुई । 
इस इलोक में वरणित विषयों की विस्तृत विवेचना अन्य इलोक-प्रसंगों में हो चुकी है। 
एतावता पुनरुक्ति दोष-निव्रारणा्थं ही इस इलोक की व्याख्या अत्यन्त संक्षिप्त रूप 
में की जा रही है । 
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आत्मसात्‌ किया जाना ही एप सर्वस्वभृतस्तु' परिष्वंग है। श्रवण, मनन, 
निदिध्पासन आदि द्वारा अमछात्मा परमहंस-जनों को जो ब्रह्म-परिष्वंग प्राप्त 
होता है वही दिव्य 'परिष्वंग” सच्चिदानन्दधन, आनन्दकन्द, परमानन्द, 
श्रीकृष्णचन्द्र के संस्पर्श से ब्रज-सीमन्तिनी जनों को भी प्राप्त हुआ। यह 
लोकिकवत्‌-परिलक्षित परिष्वंग ही सुरत' पदवाची है | भगरवत्‌-अधरामृत इस 
'सुरत' का निरन्तर वर्धक है। देश-कालानुसार प्रत्येक ग्राम्य-धमं परिसीमित 
होता है परन्तु ग्राम्ब-धमंवत्‌ आभासित भगवत्‌-परिष्वंग निरन्तर वद्धंमान है 
यही उसकी विशेषता है। राथार्थतः ही, भगवतृ-तत्त्व-पाक्षात्कार से प्राणी 
अज्ञानात्मक प्रपंतत से उपरत हो जाता है; जेसे-जसे तत्त्व के साक्षात्कार में 
स्पष्टता एवं दृढ़ता आती जाती है वसे-वते हो बुद्धि निमंझ होती जाठी है; 
निर्मल जित्त से ही भगवत्‌-स्वरूपानुभूति, भगवत्‌-तादात्म्य सम्भव है। भगवान्‌ 
श्रीकृष्णवन्द्र, मदनमोहन, श्याम-सुन्दर के मंगलमय भुखचन्द्र का अधरामृत ही 
सुरत-वर्धक महोषध है । 

'अधर एवं अमृत' अधर ही अमृत है, तात्पर्य कि फलस्वरूप है। भगवत्‌- 
पादारविन्द एवं हस्तारविन्दों में साध्य-स्वहपता के साथ हो साथ साधन-रूपता 
भी है परन्तु भगवत्‌-मुखारविन्द में केवल साध्य-स्वरूपता, फल-स्वरूपता 
ही है। 

शोक-नाशनं! भगवत्‌-अधरामृत सम्पूर्ण शोक-मोह का उन्मूलन करनेबाला 
है एतावता देव*भोग्य अमृत से भी उत्कृष्ट है। देव-भोग्य अमृत को प्राप्त कर 
शोक-मोह की छात्यन्तिक निवृत्ति सम्भव नहीं होती परन्तु भगवत्‌ अधरामृत 
को प्राप्त कर लेने पर प्राणी के सम्पूर्ण शोक-मोह का समूल-उन्मूलन हो 
जाता है। 

'स्वरितवेणुना स॒ष्ठु चुम्बितम' 

अर्थात्‌, नादपुकत वेणु द्वारा सम्यकत: चुम्बित ) गोपाज्भनाओं को इ्याम- 
सुन्दर, मदन-मोहन, व्रजेन्द्र-नन्दन, श्रीकृष्णचन्द्र में उत्कृष्ट अनुरागजन्य ममत्व 
है। एतावता वे अनुभव करती हैं कि भगवत्‌-अधरामृत पर एकमात्र उन्हींका 
अधिकार है । गोपाड्भरना-जनों के इस स्वभूत-अधरामृत को अनधिकारी वेणु भी 
पान करता है, थहु उनकी ईर्ष्णा का हेतु बन जाता है। वेणु पुमान्‌ है। रस- 
शास्त्र के सिद्धान्तानुसार भो नायिका ही नायक के अधरामृत की एकमात्र 
अधिकारिणी है । पुमान्‌ वेणु शुष्क बाँस, कीचक ही है तथापि धाष्टंद्धवशात्‌ ही 
'स्वरित' उच्च स्वर से गाते हुए अधरामृत का चुम्बन करता है; वह प्रेमानन्द 
में विभोर है। वेणु द्वारा; सुष्ठु चुम्बित होने पर भी यह अधरामृत उच्छिष्ट 
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नहीं होता; जेसे मधु-मक्खियों का उच्छिष्ट होने पर भी मधु उच्छिष्ट नहीं 
होता । भगवत्‌-अधरामृत अचूक रसायन, महौषध है । 


'इतररागविस्मारणं नणां' 


भगवत्‌-अधरामृत रसायन इतर सम्पूर्ण रागों का विस्मारक है। जैसे, 
सूयंनारायण के सम्मुख अन्य सम्पूर्ण प्रकाश धूमिल पड़ जाते हैं किवा एक बार 
विशिष्ट रसायन सेवन कर लेने पर अन्य औषधियाँ प्रभावहीन हो जाती हैं, 
वेसे ही, भगवत्‌-अधरामृत रूप-रसायन, महौषध पान कर लेने पर अन्य सम्पूर्ण 
रसान्वयी पदार्थ नीरस हो जाते हैं । 

वितर बोर नस्तेष्धरामृतम' 

त्रजाड़नाएँ कह रही हैं, हे वीर ! अपने अधरामृत को आप हमारे लिये 
प्रदान करें| हे व्याम-सुन्दर ! मदन-मोहन । आप दानवीर हैं; दानवीर के लिये 
न तो पात्रापात्र का विचार होता है और न उत्कृष्टातिउत्कृष्ट वस्तु भी अदेय 
होती है; एतावता, आप अपने इस अमूल्य अधरामृत को भी हमारे लिये 
प्रदान करें । 


श्रोहरि: 


अटति यद्‌ भवानह्लि कानन॑ त्रु्टियुगापते त्वामपद्यताम । 
कुटिलकुन्तलं भ्रीमुखं च ते जड उदीक्षतां पक्ष्मकृद दशाम ॥२५॥ 


अर्थात्‌, है प्रिय ! दिन के समय जब आप वन में विहरण करते रहते हैं तो 
आपके अदर्शन से हमें एक-एक क्षण भी युगवत्‌ प्रतीत होने रूगता है; सम्ध्या 
समय जब आप लौटते हैं और हम आपकी घुघराली लटों ते यक्त मखचन्द्र को 
निहारने लगती हैं तो हमारी आँखों की पलकें. ही हमारे. लिये शत्र॒वत्‌ हो जाती 
क्योंकि इनका बार-बार गिरना आपके मखचन्द्र के दर्शन में विध्नकारक 
होता है। ऐसे समय हमको प्रतीत होता है कि इस नेत्रों को बनानेवाले विधाता 
जड़ मूख हैं । 
अटति यद्‌ भवानह्ति कानन आप दिनभर वृन्दावन में पर्यटन करते हैं; 
आपका यह पयंटन स्वथा प्रयोजनरहित है। इस वुन्दावन में तो कोई दर्शनीय 
वस्तु भी नहीं है; गोकुल में, नन्‍्द-ग्राम में, बरसाने में रासेश्व री, नित्यनिकुड्जे- 
श्वरी, वृषभानुनन्दिती श्री राधारानी के मंगलमय मुखचन्द्र का दर्शन हो सकता 
है; इस दर्शन से आपके नेत्र सफल हो सकते हैं। तब भी, आप तो बन में ही 
पर्यटन करते रहते हैँ और आपके अदशंन से हम लोगों को त्रुटिवत्‌ काल भी 
युगवत्‌ प्रतीत होता है। विश्वनाथ चक्रवर्ती के मतानतुसार शत कमल-पत्र को 
एक पर एक रखकर तीत्र धारयुक्त तलवार से बेग्युक्त छेदन के प्रयास में 
तलवार की गति के पौर्वापयं-कालसमूह से भी जो स॒क्ष्म काल है वही. क्षण 
कहलाता है। एक क्षण का सत्ताईस सौवाँ भाग 'त्रुट' कहा जाता है। स॒क्ष्मता के 
कारण त्रुटि-काल अनुभूत भी नहीं हो सकता । “नसरेणुत्रिक॑ भुडकते यः काल: 
सत्रुटि: स्वृत” (श्रीमद्भा० ३/११/६)। 'चरुटि' वह काल है जितने समय में 
सय॑ तीन त्रसरेणओं का उल्लंघन करता है। सौ त्रुटियों का एक वेध, तीन 
वेधों का एक लव, तीन लवों का एक निमेष और तीन निमेषों का एक क्षण 
होता है। अस्तु, एक क्षण का उत्ताईस सोवाँ भाग ही 'त्रुटि' काल है। कहीं-कहीं 
क्षण' को ही अव्यवहायंतः सक्ष्म कहा गया है। श्याम-सुन्दर श्रीकृष्णचन्द्र 
व॒न्दावन भें अटन कर रहे हैं । उनकी परम-प्रेयसी गोप-सीमंतिनियाँ उनके विप्र- 
योगजन्य तीक्र ताप से संतप्त होकर त्रुटि-परिमित काल को भी युगतुल्य अनुभव 
करती हुई कथंचित्‌ कालयापन कर रही हैं। यहां भावना होती है कि ऐसा 
क्योंकर सम्भव है ” किस कारण गोपाद्नाओं को श्रीकृष्ण के अदरशन से क्षण 
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भी युगवत्‌ प्रतीत होता है ? 'भवस्प दग्धकामस्य भवस्यापि अनः प्राण:। अनिति 
तिष्ठते इति अनः-प्राण; दग्धकामस्य दंकरस्थापि जोवनभूतः” भव, शंकर जो 
दर्धकाम है, जिसने कन्दर्प॑ को अपने दृष्टिमात्र से भस्मीभूृत कर दिया, उनके 
भी आप प्राण हैं: 'किम्ुत वक्‍तव्यं अस्माक कामितीनां भवान्‌ अनः भवेत्‌” तब 
हम कामिनीजनों के भी आप प्राण, जीवन-सव्वस्व क्‍यों न हों ? हम कामिनियों 
के लिए इ्यामसुन्दर, मदनमोहन श्रीकृष्ण ही जोवन-मूल हों इसमें क्या विस्मय 
है ? तात्ययं कि व्यवहारतः भी थह स्वाभाविक है कि रागियों की रागास्पद 
कोई सुन्दर वस्तु ही हो : किसी सुन्दरी को देखकर रागी काम-उत्कठित हो 
जाय यह तो स्वाभाविक है परन्तु जिसमें वीतरागी का मन भी चंचल हो उठे 
वह प्रेमास्पद ही विशिष्ट है| सौंन्दय माधुय्य सौरस्य-सुधा जलनिधि श्यामसुन्दर, 
मदनमोहन के सौन्दय का हो वशिष्ट्य है कि काम-दग्ध, आप्तकाम पूर्णंकाम 
परम-निष्काम भूत-भावन भगवान्‌ शंकर भी आपके अनन्य अनुरागी हैं और 
आपके बिना क्षणभर भी नहीं रह सकते हैं। ऐसी स्थिति में रागियों का, 
विशेषतः हम जेसी अनुरागिणियों का मन आक्ृष्ट हो जाय यह तो अत्यन्त स्वाभा- 
विक ही है। यही कारण है कि व्याम-सुन्दर, मदन-मोहन के अद्शंन में त्रुटि- 
परिमितकाल भी हमारे लिये युगवत्‌ प्रतीत होता है। प्राण के संकटापन्न होने 
पर अत्यन्त सक्ष्म काल, एक क्षण भो व्यतीत होना कठिन हो जाता है; एक-एक 
क्षण शत-शत कोटि युगवत्‌ प्रतोत होने लगता है; परन्तु प्राण सुखी हों तो कोटि 
कल्प भी क्षणवत्‌ व्यतीत हो जाते हैं । 

भगवान्‌ श्रीक्ृषष्णचन्द्र के अदर्शन में गोपाड्भनाओं को त्रुटिकाल भी युग-तुल्य 
प्रतीत होता था परन्तु भगवत्‌-सन्निधान में कोटि-कोटि ब्रह्म-रात्रियाँ सन्निविष्ट 
प्रहर चतुष्टयवती रात्रि भी क्षणाधंवत्‌ बीत गई । 

तास्ताः क्षपा: प्रेष्ठठमेन नोता मयव वन्दावनगोचरेण 7 (श्री० भा० 
१११२।११) और 

गोपोनां परमानन्द आसोतु्‌ गोविन्ददर्ांने । 
क्षणं युगशतमिव यासां येन विनाभवत्‌ ४४ 
(श्री ०्भा० १०/१९/१६) 

भगवान्‌ श्रोक्ृष्ण प्राण के भी प्राण हैं। न केवलं भवस्य शंफरस्येव अपितु 
स्व स्वेय भवस्य विश्वस्थ भवान्‌ अनः प्राण: वे केवल हमारे ही नहीं अपितु 
सम्पूर्ण विश्व के प्राण हैं, भव-शंकर के भी प्राणों के प्राण हैं; उनके त्रुटिकाल- 
पयंन्‍त वियोग में भी जीवन क्योंकर सम्भव हो सकता है ? प्राण के वियोग में 
ही दारुण दुःख होता है। वेद-वाक्य है, 
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न प्राणेव नापासेन भरत्यों जोवति कब्चन्‌। 
इतरेण तु जीवन्ति यस्मिन्नेतावुपाश्रितों ४ 
(कठ० २/२/५) 


लोकिक प्राण एवं अपान प्राणी के जोवन-धारण का कारण नहीं है; जीवन 

का मूल आधार वह ॒इतर है जिस पर प्राण और अपान दोनों ही आश्रित हैं । 
प्राण एवं अपान के ज्लले में झूलनेवाला वह इतर ही प्राणों के प्राण, सुख के सुख 
राम हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही वह सूत्रधार हैं जिसके आधार पर प्राणापान 
क्रमबद्धतः उदित एवं विलोन होते रहते हैं । योगवारिष्ठ' में 'प्राणोपासना' का 
बड़ा महत्त्व बताया गया है; इस उपासना का उपदेश काकभुशण्डीजी ने वशिष्७- 
जी को किया; हंसस्सो5हम्‌ हंसस्सोडहम का अनुभव करना हो प्राणोपासना 
है। (एक एवं हुंति गच्छति इति हंस” हंस' शब्द का अथं है ब्रह्म; हंस' शब्द 
का अर्थ सूर्य भी होता है। 'हंसः शुचि षद्बसुरन्तरिक्षसद्धोता वेदिषदतिथि- 
दु रोणसत्‌ | नृतद्वरसह॒तद्सव्योमसदब्जा गोजा ऋतजा अद्विजा ऋतं ब्ृहत्‌ ७ 
(कठ० २/२/२) ये सब सूर्य के नाम हैं; सूय के नाम होते हुए भी सब परब्रह्म के 
भी नाम हैं। 'हंस' हो वह परम मंत्र है जिसे प्राणी निरन्तर जपता रहता है। 
'हकारेण बहिरयाति सकारेणाविशेत्पुन: ॥६१॥ “ंराहंसेत्यमंमन्‍्नं जीवों जपति 
स्वंदा' (ध्यानविन्‍दृपनिषद्‌) अर्थात्‌ हकार से इवास बाहर जाता है, सकार से 
इ्वास भीतर जाता है, प्राणापान को इस निरन्तर गति से 'सोहम्‌' शब्द सदा 
होता रहता है। प्राण उबं अपान, दोनों ही जिस आधार पर ढिके हैं वही 
वाक्यार्थं है, वही परतब्रह्म हें, वहीं परमेश्वर हैं, वही भगवान्‌ हैं, राम हैं, कृष्ण 
हैं। लक्ष्याथ माने तत्त्व, “तत्त्व पद का वाक्याथ्थं क्‍या है? त' भी पदार्थ 
त्व भी पदर्थ है; दोनों का वाक्याथं है अभेद । जैसे, समुद्र ही तरंगों के 
उदित एवं विलीन होने का आधार है, वेसते ही 'प्राणापान! तप तरंगों के उदित 
एवं लय का एकमात्र आधार, सर्वाधिष्ठान, परात्पर परन्नह्म परमेश्वर भगवान्‌ 
श्रोकृष्ण: ही हैं । अतः “भवस्य सर्वस्येब' आप ही सम्पर्ण संसार के प्राणों के प्राण 
हैं; जैसे प्राण बिना प्राणी निस्सार हो जाता है, वेसे हो आप बिना जगत्‌ 
(निष्प्रण हो जाता है। सुरेशलोको5पि न वे स सेब्यताम (श्री० भा० ५११९॥२४) 
जहाँ भगवान्‌ की मंगलमयी कथा-सुधा का पान करने को न मिले, जहाँ भगवद्‌- 
भक्तों का संग न मिले, वह यदि इन्द्रलोक भी हो तो भी वहाँ न रहें । 
भातति, वाति, अनिति सर्व कानन॑ स्व जगत्‌-पस्मात्‌ स-भवान्‌'--सम्पूर्ण 
संसार, सम्पूर्ण वन, वुन्दावन धाम सब आप हो से देदीप्यमान हैं, आप ही से 
सुगन्धभमय है, आप ही ते जीवनयुक्त है। मानव-शरीर में ही दिव्य सुगन्ध भो 
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है, विचित्र दुर्गन्ध भी है। शास्त्रानुमोदित सन्‍्मार्ग का अनुसरण करते हुए. 
सत्कमं द्वारा प्रसारित यश ही दिव्य सुगन्ध है; विमाग॑ का अनुसरण करते हुए 
अकमं-कुकमंजन्य -अपयश ही दुगेनन्‍्ध है। प्राणी के यशस्वरूप सुगन्ध से लोका- 
न्तर प्रसन्‍न होते हैं और अपयशरूप दुर्गन्ध से लोकान्तर खिन्‍न हो जाते हैं। 
आप ही सम्पूर्ण जगत्‌ को देदीप्यमान करनेवाले हैं, आप ही सम्पूर्ण जगत्‌ को 
जीवित, प्रफुल्लित करनेवाले हैं | 


'भवति सर्व जगद्‌ यस्मात्‌ इति भवः, अनिति चेष्टते जगत्‌ यस्मात्‌ इति 
अनः भवदचासो अनइचेति भवानः आप ही से सम्पूर्ण जगत्‌ उद्भूत है, आप 
ही से सम्पूर्ण जगत्‌ सचेष्ट है। 'तज्जलानितिशान्त उपासोत्‌! (छा० ३/१४/१) 


सम्पर्ण जगत्‌ परमात्मा से ही उत्पन्न होता है, परमात्मा से ही सच्चेष्ट 
होता है, और परमात्मा में ही लीन हो जाता है अत: सम्पूर्ण जगत्‌ ही तज्जलान्‌ 
है । एतावता भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही सम्पूर्ण जगत्‌ की उत्पत्ति एवं स्थिति के मूल 
कारण भी हैं और आधार भी हैं अतः त्रुटिकालपय॑न्त श्रोकृष्ण-वियोग 


असद्य है । 


गोपाड्नाएँ कह रही हैं, हे प्रभु ! हे सर्वेश्वर ! हे प्राणधथन ! आप तो 
वन्दावन धाम में अटन कर रहे हैं और हम आपके विप्रयोग जन्य तीव्र ताप से 
अत्यन्त संतप्त हो रही हैं; आपके अदशन से हमारे लिये त्रुटिकाल भी युगवत्‌ 
हो रहा हैं; हे मदनमोहन ! अब तो कृपा कर दर्शन दें । 


'कुटिलकुन्तलं श्रीमुखं च ते जड उदोीक्षतां पक्ष्मकुद दृशम्‌ ४ ब्रजाज्भनाएँ 
कह रही हैं, हे श्यामसुन्दर ! आपके दर्शन में भी सुख नहीं है। “न दृष्टेब भवता 
लम्पते सुखम! और अददान में तो क्षण का सप्तविशतिशततम काल, त्रुटि भी 
युगवत्‌ प्रतीत होता है। जिस समय आपके मुखचन्द्र के दर्शन होने भो लगते हैं 
उस समय “कुटिलकुन्तलं श्रोमु्ं च ते जड उदोक्षतां उच्चनिरोक्षमाणानां: 
पक्ष्मकृद्‌ विधाता जडः सोषि अत्यन्तं दुःखं करोति' मतिमती निशा-स्वरूप 
कूटिल अलकावली से समावृत आपके मुखचन्द्र की विशिष्ट शोभा के दर्शन के 
लिये अत्यन्त उत्सुक उत्कंठित प्राणी विशेषत: रसिक अनुरागीजन, हम 
गोपाज्भनाएँ जड़ विधाताकृत अपने पक्ष्मों के ही कारण संतप्त रहतो हैं। इन 
पक्ष्मों को बनानेवाले विधाता, ब्रह्मा अवश्य ही जड़ हैं; यदि विधाता रसिक 
होते तो वह उस आनन्द को समझ सकते जो आपके इन कुटिल कुन्तलू समावृत 

मखचन्द्र की विशिष्ट शोभा को निहारने से प्राप्त होता है :-- 
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जाके हृदय भगति जसि प्रीतो। प्रभु तहूँ प्रगट सदः तेहि रीती 0 
(मानस, बाल० १८४/३) 


वात्सल्यभाववतो ब्रजेन्द्र-गेहिनी, नन्दरानी यशोदा, सख्य-भाववती ब्रजाज्भनाए एवं 
दुर्योधन, अजन सबको भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के मंगलमय मुखचन्द्र के दर्शन से 
अपनी-अपनी विभिन्‍न भावनानुसार जो. विभिन्‍न स्वाद प्राप्त होता था उसको 
अन्य कौन सम्झ सकता है ? सख्य-भाववती गोपाड्भनाएँ कह रही हैं, हे श्याम- 
सुन्दर ! विधाता नहीं जानते कि हमको आपके कुटिल कुन्तल समावृत मुखचन्द्र 
दर्शन से कितना अद्भुत स्वाद प्राप्त होता है। जड़, अरसिक विधाता ने इन 
पक्ष्मों का निर्माण किया जिनके कारण हमको आपके दर्शन के समय में भी सुख 
की पूर्णतः उपलब्धि नहीं हो पाती। हे श्याम-सुन्दर, आपके ये कुटिल कुन्तल 
'कुं, भूमि तऊयति अधीनयति स्वशो भया इति कुन्तलम्‌ ४ अपने सौन्दय॑-माधुय॑ 
से भूमि को भी नीचा दिखा देनेवाली ही हैँ । अल क॑ ब्रह्मात्मक सुखं येषा ते 
अलका -ब्रह्मविद:---जिनका सुख अत्यर्थ सुख है; अल॑ अच्यर्थ सुखम' ब्रह्मविदि- 
तर सम्प॒र्ण प्राणियों के सुख क्ष॒द्र एवं परिच्छिन्म होते हैं; ब्रह्मविद का सुख ही 
अनन्त एवं अपरिच्छिन्न है; अतः अलका: ब्रह्मविद:; अलकानां अबलो, 
अलकावलो ' व्रह्मविदों की अवली, ब्रह्मविदों को मण्डली, भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र 
के मुखचन्द्र की आभा, शोभा, अभा, कांति का रसास्वादन करती है। 

हे श्यामसुन्दर ! आपका यह कुटिल कुंतल समावृत श्रीमुख वनरुहानन 
निश्रदावतं है; आपके श्रीमल्नरूप नोल पंकज पर अछककावलीरूप प्रमर- 
मण्डली गंजारव-शनन्‍्य होकर अरविन्द-मकरन्द-पान में मत्त है। भगवत्‌-मुखा- 

विन्द के मकरन्द का पान करते-करते यह भ्रमर-मण्डली इतनी अधिक बेसुध 
हो गई है कि वह अपने स्वाभाविक गुंजार को भी भूल बेटी है। 

'कुटिलकुंतलं श्रीमुखं उदीक्षतां उच्चनिरोक्षमाणानां यो ति सहते अभि- 
'भवति पक्ष्माणि कृत्वा से पक्ष्मकृत्‌ जड़: अथवा “यः परक्ष्माणि निक्ृन्तति स 
पक्ष्मकृतू स एवं अजड: क्रुटिलकृतल संश्लिष्ट आपके श्रीमुख का दर्शन करने- 
वालों में भी वही अजड़ है, वही रसिक है, वही विवेकी है जिसने अपने पक्ष्मों 
का भी निकृन्तन कर डाला है क्‍योंकि ये पक्ष्म बार-बार गिरकर प्रियत्तम- 
मुखचन्द्र के दर्शंग में विध्न डालते हैं। जनक-नन्दिती आनकी भगवती, भगवानु 
श्री राधवेन्द्र रामचन्द्र के मुखदर्शन करने लगीं तो-- 

“'भए बिलोचन च।रु अचंचल। मनहुँ सकुत्ति निभि तजेउ दुगंचल ॥४ 

(भानस, बाल० २२९/४) 
तास्पय॑ कि वही रसिक है जो निमेषोन्मेष-विवर्जित नयनों से श्रीमुख-दर्शन 
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में तन्मय हो जाय । गोपाज्नाएँ कह रहो हैं कि हमारा दुर्भाग्य है कि आपके 
अदरशन में घोर व्यथा को.सहती ही हैं परन्तु दर्शन होने पर भी अपने इन पक्ष्मों 
के कारण अबाध सुख, अबाध आनन्द प्राप्त नहीं कर पातीं । 

अनुरागियों के, प्रेमियों के मन की विचित्र अवस्थाएँ होतो हैं--स्नेह, कोप, 
ईर्ष्या, प्रणण आदि परस्पर विरोधीभाव भी .एक साथ ही उद्बुद्ध हो जाते हैं । 

दिडनागकत 'कुन्दमाला' नामक ग्रंथ तथा भवभूति के उत्तररामचरित्र' 
में सीता-वनवास का वर्णन है। शम्बक-वधप्रसंग से भगवानु राधवेन्द्र रामचन्द्र 
दण्डकारण्य पधारे और पंचवटी के उस वन में पधारे जहाँ भगवती सीता के 
साथ वनवास के अवसर में रह चुके थे । वहाँ के हाथियों को, वृक्ष एवं लताओं: 
को जिनको जनकसुता जानकी ने पुत्रवत्‌ पाला था, देखकर सीता की स्मृति से 
विद्वल होकर वे मूच्छित हो गए । भगवती सीता अपनी सखी वासन्ती के साथ 
वहाँ अदृश्य रूप से उपस्थित थीं। सीता को वरदान था कि वे सबको देख 
सकती थीं परन्तु उनको कोई नहीं देख सकता था । वासन्ती नाम्नी कोई दिव्य 
देवी महषि वाल्मीकि के आश्रम में ब्रह्मविद्या का अध्ययन करती थी; यही 
वासन्ती देवी भगवती सीता की सखीरूप में सदा उनके साथ ही रहा करती 
थीं | सखी वासन्तो के अनुरोध पर जनकनन्दिनी ने भगवान्‌ राघवेन्द्र रामचन्द्र 
की मूर्च्छा-भंग हेतु अपने कोमल करपल्‍लवों से उनका संस्पर्श किया; 
इस संस्पर्श को पाकर भगवान्‌ जाग उठे परन्तु भगवती सोता को न देखकर 
विलाप करने लगे--निश्चय ही यह कर-स्पर्श किसी अन्य का हो ही नहों सकता; 
यह मुझको भ्रम हुआ अथवा स्वप्न हुआ है ?' आदि। राघवेन्द्र रामचन्द्र को 
देखकर भगवती सीता के मन मेंभी अनेक भाव उत्पन्न हुए; आसन्नप्रसवा स्थिति 
में त्याग के कारण क्रोध, अपने पुत्रों, लव-कुश के पिता के प्रति स्नेह, अपने प्राण- 
धन प्रियतम के दोब॑ल्य से करुणा आदि अनेक भावों का उनको एककालावच्छे- 
देन अनुभव हुआ । तात्पय॑ कि प्राणी जितना ही अधिक रस के सन्निधान में 
पहुँचता है उतनी ही अधिक उसकी विशेषताओं का अनुभव करता है अन्यथा 
'भेंस के आगे बोन बाजे भेंस बेठो पगुराए' कहावत ही चरिताथर्थ होती है। 

प्रेम की गति अत्यन्त कुटिल है; अनुरागी हृदय में एककालावच्छेदेन अनेक 
भावों का मिश्रण उदब॒ुद्ध होता है। गोपाड्भनाओं के लिये भगवत्‌-दशंन के. 
बिना क्षण-क्षण, थयुगशतंमिब” कोटि-कोटि युगतुल्य व्यतीत होता है और 
दर्शानकाल में भी पक्ष्मों के द्वारा उपस्थित विष्न के कारण सुख नहीं हो पाता; 
इस प्रेमोद्रेक से विवश उनके हृदय में भी अपने ही प्रति, कभी अपने प्राणधन, 
प्रियतम श्यामसुन्दर के प्रति और कभी उस कानन के प्रति जिसमें विचरण करने 
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के कारण प्रभु के मुखचन्द्र-दर्शन में बाधा पड़तो है, निन्‍दा का भाव उत्पन्न हो 
जाता है। 

वे कहती हैं 'कुत्सित आनन दुःखहेतुत्वात्‌ यस्मिन्‌ तत्‌ काननं यह ऐसा 
कानन है जिसके कारण भगवज्‌-आनन भी कुत्सित हो जाता है। भगवान्‌ 
श्रीकृष्णचन्द्र वुन्दावन धाम में विचरण कर रहे हैं अतः: गोपाद्भनाओं को दर्शन 
नहीं हो रहा है अत: ईर्ष्या, असूयावश परमप्रिय, परमसुन्दर, भगवदीय आनन 
को भी कुत्सित कहती हैं। कोई ऐसे भी भक्त होते हैं जिनको रासेश्वरो नित्य- 
निकुञ्जेश्वरी राधारानी के संग श्रीकृष्ण की युगल जोड़ी की छवि ही प्रिय होतो 
है; ऐसे भक्त कहते हैं, विपिनराज सोमा के बाहर हरि हूँ को न निहार रे सन 
वुन्दाविषिन निहार! | वुन्दातन की परिक्रमा करते हुए यदि बायीं ओर श्रीकृष्ण 
के भा दर्शन हों तो है मन, उस ओर देख भी नहीं अथवा कुत्सितानि अस्माक॑ 
आननात्ति यस्मात्‌” जिस वृन्दावन धाम के कारण हम लोगों का आनन कुश्सित 
हो रहा है, वह आनन ही कुत्सित है। श्रोकृष्ण कानन में विहार कर रहे हैं अतः 
विप्रयोगजन्य संताप से गोपाज्भधनाओं का मुख-कमल कुम्हला गया है, मलिन 
हो गया है; गोप-वनिताओं की मुख-छवि की मलिनता का कारण बना हुआ 
वुन्दावन-कानन ही कुत्सित है। वस्तुतः वुन्दावन-धाम सम्पूर्णत: ही अलो- 
किक है। 

गोपाडुनायें अनेकानेक कल्पनायें करतो हैं; भिन्‍न-भिन्‍न हेतुओं से उनमें 
विभिन्‍न भावनाओं की स्फूति होतो है; प्रेमोद्रेक के कारण विचित्र अपस्मार 
होता है। छउलिता, विशाखा आदि सखियाँ राधारानी से पूछ रहो हैं, हे राधे ! 
तुमको कोन 'रोग हुआ है कि तुम क्षण-क्षण में मूच्छित हो जाती हो; तुम्हारी 
ब॒द्धि पढ़, तमःपरिप्लुत हो जाती है ? अथवा तुमको कोई ऐसा दृढ़ अभिनिवेश 
हो गया है जिसके वियोग में तुम्हारी यह दशा हो रहो है ? राधारानी उत्तर 
देती है-- 

न मृढ धीरस्मि न वा दुराग्रहा शारीरभोगेषु न 'बातिलालसा। 

किन्तु ब्रजाधीदशसुतस्य ते गुणा बलादपस्मारदशां नयन्ति भे ४ अर्थात्‌, हे 
सखी ! न भेरी बुद्धि ही मूढ़ हुई है, न मुझकी किसी श्रकार का दुराग्रह है, न 
किसी प्रकार के शारीरिक सुख की ही लालसा है तो भी इन ब्रजेन्द्रनन्दन मदन- 
मोहन, व्य|मसुन्दर के ही लोकोत्तर गृुणणण ऐसे हैं जो मुझको बलातू अपस्मार 
को स्थिति में पहुँचा देते हैँ। बड़े सोभाग्यशाली हैं वे जिनको ऐसी अपस्मार- 
अवस्थायें प्राप्त होतो हैं। इस स्थिति की प्राप्ति, भवत की परम वांछा है। 
चक्रवर्ती नरेन्द्र दशरथ भगवान्‌ राघवेन्द्र रामचन्द्र के वियोग में दशमो दशा को 
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प्राप्त हुए, भक्त के लिए यह भी सौभा"यात्तिशय ही है। अनेक भक्‍त दहमी दशा 
को न प्राप्त होते हुए भी उससे कोटिगुणाधिक संताप का अनुभव करते हैं; 
यह संताप ही उनको प्रिय होता है। श्री जीव गोस्वामी लिखते हैं, “वही अवस्था 
अत्यन्त मह॒त्‌ है जहाँ पहुँचे हुए भक्तों को भगवतृ-संप्रयोग से भगवद्‌-विप्रयोग- 
जन्य मरणान्तक या उससे कोटिगुणाधिक दुःख भो परम तुष्टिकारक सुखद 
प्रतीत होता है; यही उनकी लोकोत्तर दा है ।” 

'उदीक्षतां उत्कंठया ईक्षमाणानाम” जो उत्कण्ठापू्वंक निहार रही हैं। 
श्रीकृष्ण-मुखचन्द्र के अदशन से इनके लिग्रे त्रुटिपरिमित काल भी युगवत्‌ प्रतीत 
हो रहा है-- त्रुटिकाल एक क्षण का सत्ताईस सौवाँ भाग है--युग द्वादश सहस्राब्द 
(बारह हजार वर्षों का) एक काल है। गोपाज्ुनाएँ बाट जोह रही हैं कब 
भगवान्‌ वृन्दावन से लौटें ? कब हमें उनके मंगलमय. मुखचन्द्र का दर्शन हो ? 
“गतो यामो गतं दिनम्‌! यह एक याम व्यतीत हुआ, यह एक दिन व्यतीत हुआ; 
सन्ध्या हो चली, अब आते ही होंगे! इस तरह एक-एक क्षण गिनकर वे अपना 
समय व्यतीत करती हैं । 

वे कह रही हैं, 'अदशंने दशंनोत्कंठा दृष्ठे विइलेषबाशडू॥' अदर्शन-काल में 
दर्शन की तीव्र उत्कंठा और दहांंन-काल में द्रिश्लेष की आशंका के कारण भी 
हम सदा दुःखी रहतो हैं। दुलंभ वस्तु की प्राप्ति हो जाने पर स्वभावतः ही 
विश्लेषभीरुता बनी रहती है। 'पद्मपुराण' में उल्लिखित भद्गरतनु की कथा 
इसका विशिष्ट उदाहरण है । 

गोपा ड्भनायें प्रेम-म।र्ग की आचाय॑ हैं, अतन्‍्य अनुरागवती हैं, भावस्वरूपा 
हैं, भावात्मिका हैं अतः इनकी स्वाभाविक उक्तियों में भी महतोतिमहान्‌ भाव 
संन्निहित हें । 

: कानन' शब्द की निन्दा-पक्ष में व्याख्या करते हुए वे पुनः विचार करने 
लगती हैं, यह कानन ही तो वन्दावन धाम है; वृन्दावन धाम के अनुग्रह से ही 
तो भगवत्‌-प्राप्ति होती है। भक्ति-सिद्धान्तानुसार नाम, रूप, लीला एवं धाम 
इन सबका भगवतृ-प्रेम में उद्रेक होता है। 'विपिनराज सोमा के बाहर हरि हूँ 
को न निहार' जेसी उक्ति धाम के महत्त्व को ही द्योतक है। धाम में ही परब्रह्म 
का प्राकल्य अद्भत आनन्द का दायक होता है क्योंकि अधिष्ठान-भेद से परिणाम 
में भी भेद हो-जाता है; जैसे स्वाती-बिन्दु सप॑ के मुख में विष एवं गज्कर्ण में दिव्य 
गजमुक्ता बन जाता है वेसे ही परात्पर परब्रह्म अनन्त अखण्ड ब्रह्माण्ड-नायक 


१. कथा का उल्लेख पृव॑-प्रसंगों में हो चुका है । 
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प्रभु भी श्रीगद्‌ वुन्दावन धाम में विराजमान होकर अद्भुत-माधुय्य॑-सौरण्य के 
अभिव्यंजक वन जाते हैं; वे ही रासेश्वरी, नित्यनिकु०्जेश्वरी, वृषभानुनन्दिनी, 
राधारानी के संग विराजमान होकर अनन्तानन्त आनन्द के दायक बन जाते हैं । 

एक कथा है; कामवन के पास कदम्बखण्डो वन में कोई महात्मा रहा 
करते थे; वन में घूमते हुए महात्मा की जटाएँ किसी झाड़ी में उलझ गईं; महात्मा 
ने बहुत प्रयास किया सुलझाने का परन्तु ज्यों-ज्यों महात्मा प्रयास करें त्यों-त्यों 
जटा और उलझती जाय। महात्मा ने कहा, चलो छोड़ो झंझट; जिसने 
उलझाया है वह्ठी आकर सुलझायेगा भी | ऐसा निर्णय कर वे वहीं खड़े रह 
गए। वहाँ से आते-जाते अनेक यात्रियों ने मह्यत्म' से जटा छुड़ाने को आज्ञा 
माँगी परम्तु महात्मा सबको एक ही उत्तर देते, “भाई ! तुम अपने रास्ते चलो; 
हमारी जटा तो वह्ठी सुलझाएगा जिसने उलझायी है |” थात्री आगे बढ़ जाते । 
भक्त के ह65 पे विवश हो भगवान्‌ पधारे। भक्‍त ने कहा, “नहीं महाराज | आप 
भी हमारी लटें न छुएं; हमारा पातित्रत्य नष्ट हो जायेगा। यहाँ तो मथुरानाथ, 
द्वारिकानाथ, ब्रजेन्द्रनन्दन आदि कई क्रृष्ण-स्वरूप हैं। रासेश्वरी, नित्य- 
निकुज्जेब्व री राधारानी जिम कृष्ण-स्वरूप की साक्षी दें वही हमारी उलझो लटों 
को सुलझावेगा ।” भक्‍त-भाव-विवश, भकत-वत्सला राधारानी पधारीं, ब्रजेन्द्र- 
नन्दन कृष्ण की साक्षी दो और तब भक्‍त-परतंत्र, भक्‍त-प्रपन्न भगवान श्रीकृष्ण 
ने भक्त को उलझी लटों से मुक्ति दो। ऐसे अनेक मनोरम आख्यान भक्तों में 
प्रचलित हैं । 


प्रसिद्ध है कि कावेरो-तट-निवासी गदाधर भट्ट ने ब्रजवासी जीव गोस्वामी 
को एक पत्र में, सखी ! हों श्याम रंग रेंगी' लिख भेजा ! उत्तर में जीव 
गोस्वामी ने एक इलोक लिख भेजा; 


'अनाराध्य राधापदाम्भोजयुग्ममनासेव्य वुन्दाटवीं तत्पदाइकाम। 
अनाभाष्य तद्भावगाभ्भो रचित्तात्‌ कुत धश्यामसिग्धी रसस्थावगाहः ॥४ 


अर्थात्‌, राधारानी के मंगलमथ पदारविन्दों की आराधना किए बिना 
उनके चरण-चिह्नों से अंकित वुन्दाटवी का सेवन किये विना; उनके भक्तों की 
पादाब्ज-रेणु का समास्वादनं किए बिना हुयाम-सिन्धु-रस का अवगाहन क्यों- 
कर सम्भव है ? जिस समय गदाधर भट्ट को गोस्वामीजी का यह पत्र मिला 
उस समय दे कावेरी-ठट पर दातुन कर रहे थे; प% को पढ़ते ही दातुत फेक- 
कर भट्टजो वृन्दावन के लिये चल पड़े। तात्पर्य कि भक्ति-सिद्धान्तानुसार 
वुन्दावन-धाम की भक्ति किए बिना भगवान्‌ श्रीकृष्ण के दर्शन भी दुलभ हैं। 
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'कुत्सितानि आननानि यस्मिन्‌ तत्‌ काननम; कुत्सितम भगवतोप्यानन 
यस्मिन्‌ ततु कानन॑; कुत्सितानि अस्माकम्‌ अपि आननानि यस्मात्‌ ततु काननम्‌! 
इत्यादि व्युत्पत्तियों से कानन में दोषानुसन्धान करती हुई गोपाड्रनाएँ 
विचार करतो हैं कि जिस वन्दावन धाम की विशिष्ट महिमा है उसमें हम 
दोषानुसंधान कर रही हैं, यह सवंथा अनुचित ही है। वस्तुस्थिति यह 
है कि तामसी भाववती कुछ गोपाड्नाएँ ही ऐसा कह रही हैं। तामसी 
भाववती गोपा ड्रनाएँ हो कभी देव-निन्दा तो कभी धाम-निनन्‍्दा करती हैं; कभी 
अपनी ही निन्‍दा करने लंगती हूँ। जो भगवत्‌-विप्रयोगजन्य अत्यन्त तीब्र-ताफ 
से संतप्त हैं, जिनके लिए एक-एक क्षण एक-एक त्रुटि युगवत्‌ व्यतीत होता है, 
जो भगवत्‌-प्रेमोद्रेकजन्य उन्माद-ग्रस्त हो रही हैं ऐसी ही तामसी भाववतीः 
गोपाजनाएं प्रेम-विह्ुुल हो निन्‍दा के व्याज से भी सतत भगवत्-कथा में हीः 
संलग्न रहना चाह रही हैं। यह निन्‍दा भी अद्भुत्‌ लोकोत्तर माघुय एवं 
सौरस्यपरिपूर्ण है। ऐसी निन्‍दा को भगवान्‌ श्रीकृष्ण भी प्रेमविद्लल हो करोड़ों 
कान से सुनते हैं । 


वृन्दावन धाम की महत्ता का पुन: विचार करतो हुई वे कह रही हैं, के 
सुखरूपं आननं काननं' व॒न्दावन धाम ही उनका सुखरूप आनन है। आनन 
सुख्यो भाग: मुख्य स्थान क॑ सुखरूपं यस्य' तात्पय कि वृन्दावन धाप्र ही उनका 
सुखरूप मुख है; सम्पूर्ण अवयवों में सुख ही सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण है, सुखस्वरूप 
है। शास्त्रों ने, ऋषियों ने और भक्तों ने वुन्दावन धाम को साक्षात्‌ ब्रह्मस्वरूप 
हो कहा है; 'स भगवः कस्मिन्‌ प्रतिष्ठितः स्वे महिम्नि' (छा० ७/२४|१) अर्थात्‌, 
भगवान्‌ अपनी ही महिमा में प्रतिष्ठित होते हैं। एतावता वृन्दावन धाम 
भगवत्‌-स्वरूप ही है। सर्वाधार भगवान्‌ स्वयं निराधार अथवा स्वाधार अपने- 
आपमें प्रतिष्ठित हैं। सर्वाधार के आधार की कल्पना में अनवस्था प्रसक्त 
होगी, एतावता सर्वाधा र, सर्वकारण, सर्वप्रकाशक भगवान्‌ स्वाधार, स्वकारण, 
स्वप्रकाशक हैं। वुन्दावन भगवान्‌ का मुखस्वरूप है; “मुखभागं मुख्यस्थानम्‌ 
मुखभाग हो सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण होता है अतः वुन्दावन धाम भी भगवत्‌-स्वरूप 
ही है । प्रबोधानन्द सरस्वतो कहते हैं, 

'यन्न प्रविष्टे सकलोषपि जन्तु: आनन्दसच्चिद्धनतामुपेति', वृन्दावन धाम 
में प्रवेश करते ही प्राणीमात्र सच्चिदानन्द्घनस्वरूप हो जाता है। जेसे संन्धव 
की खान में निक्षिप्त वस्तु सैन्धव ही हो जाती है, वेसे ही आनन्द की खान, 
वुन्दावन धाम में आगत प्राणी भी तत्क्षण परमानन्दरधंनस्वरूप हो जाता है, 
उसके प्राकृत लौकिक रूप नष्ट हो जाते हैं और उसमें अप्राकृत दिव्य रूप, 
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भगवद्‌ रूप का प्राकख्य हो जाता है। वृन्दावन धाम सुखस्वरूप है: जैसे 
ध्यान-निष्ठ प्राणी ध्यानावस्था में निश्चेष्ट प्रतीत होता है, वेसे हो, व॒न्दावन 
धाम भी सच्चिदानन्दघनस्वरूप होते हुए भी ध्यानावस्थित होने के कारण 
जड़वत्‌ प्रतीत हो रहा है। ध्यायंतौव पर्वबता:' (छा० ७/६/१) पव॑त निश्चेष्ट हैं 
मानो ध्यान कर रहे हों परन्तु वृन्दावन धाम में कुछ अद्भुत चमत्कार है-- 
भगत्रतू-ध्यान में तललीन हो जड़वत्‌ होने पर भी इसमें नाना प्रकार के लोकोत्तर 
भाव उद्धबुद्ध हो रहे हैं। इसके नाना प्रकार के मुक्रुल ही मानो इसकी रोम/- 
चोदगति है; पुष्प ही अद्भुत प्रहमात अद्भुत प्रृण्य का विकास है और लता- 
गुल्मादिकों से सतत टपकती मधु-धाराएँ ही आनन्दाश्रु हैं। इस प्रकार सम्पूर्ण 
वृन्दावन धाम, भगवान्‌ का परम अनन्यभकत, ध्यान-जन्य जड़ता एवं प्रेमोद्रेक- 
जन्य रोमांचोद्‌गति, प्रहास एवं आनन्दाश्र॒पूणं है। नि#*चय ही भगवद्‌-दर्शन के 
कारण हा वृन्दावन धाम में अष्ट सात््विक भाव आविर्भत हुए हैं । 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण अन्तर्धान हो गए हैं अत: उनके आविर्भाव हेतु गोप- 
कन्याएँ उनका अनुनय-विनय कर रही हैं; हे प्रभु ! कुछ लोग सांसारिक दुःखों 
से संतप्त हो, उद्विग्न हो सव॑ंस्व त्यागकर अरण्य में जाकर आपका आश्रयण 
करते हैं; हम भी सर्वस्व का त्यागकर व॒न्दारण्य में आई हैं परन्तु हम छौकिक 
दुःखों से संतप्त होकर नहीं अपितु आपके दर्शन एवं अदर्शन उभयथार्थप संताप 
से उद्विग्न होकर ही आपकी शरण आई हैं। वृन्दावन-धाम में कृष्णानु रागिनी 
इन गापाड्नाओं का श्रीकृष्ण-सम्मिलन हेतु आगमन लोकिक विभिन्‍न वासना- 
बद्ध अभिसारिकाओं द्वारा किए गए अपने प्रेयान्‌ के अनुसरण से स्ंथा भिन्न 
है। अभिसारिका वासना-प्रेरित हो कान्‍्त का अनुसरण करती हैं, गोपाज्रनाएं 
सम्पूर्ण वासनाओं का परित्याग कर भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के चरणारविन्दों का 
आश्रयण कर रही हैं । 
'मोक्षमिच्छन्‌ सदाकर्म॑ त्यजेंदेव सत्ताधनम्‌ । 
व्यजतेवहि तजज्ञेयं त्यक्तुः प्रत्यकूपरं पदम ४ 
(केनो ० भाष्य ४/७) 
त्याग से हो परात्पर परब्रह्म तत्त्व की प्राप्ति होती है। सवंस्व त्यागी का 
अपना आत्मा ही परात्पर परब्रह्म है; प्रमातृत्व का पूर्ण त्याग बन जाने पर 
प्रयक्‌ का जो सर्वान्तरतम शुद्धस्वरूप है वही परात्पर परब्रह्म है। एतावता 
जब तक अहंकार का, कजृत्वभाव का त्याग न बने तब तक धन-धान्य, पुत्र 
पौत्रादिक लौकिक सुख-साधनों का परित्याग अपर्याप्त है। सम्पूर्ण लोकिक सुख- 
साधन द्धामग्री के साथ ही साथ उन पदार्थों की वासना एवं अहंकार का भी 
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परित्याग अनिवायं है। सांसारिक कमंजाल को त्यागकर भगवत्‌-चिन्तन में, 
भगवत्‌-चरित्र-श्रवण में, भगवत्‌-नाम-स्मरण में चित्त लगाना त्याग का प्रथम 
स्वरूप है । गोपाज् नाओं ने स्व॑स्व का त्याग किया है; यहाँ तक कि निमेषोन्मेष 
के कारण प्रभु-दश्शन में विक्षेप होने के कारण वे अपने पक्ष्मों का भी निकृन्तन 
कर देना चाह रही हैं; इतना ही नहीं, उनका तो कहना है कि वह प्राणी जड़ है 
जो भगवदू-दशनजन्य सुख-रसास्वादन में विध्वकारक इन पक्ष्मों का भी 
निकृन्तन करने के लिए उद्यत न हो । 

भगवान्‌ भी अपने भक्त ब्राह्मणों के लिए सनकादि से कहते हैं-- 

'छिन्द्यां स्वबाहुमपि वः प्रतिकूलवृत्तिम' (श्रीमद्‌ भा० ३१६/६) अर्थात्‌, 
यदि मेरी भुजाएँ भी आप लोगों के विपरीत पड़ें तो मैं इन्हें काटकर फेंक दूँ । 
भगवद्-दशंन में प्रतिबन्धक अपने पक्ष्मों को भी उखाड़ फेंकने जेसी गोपाज्भनाओं 
की इच्छा भगवान्‌ श्रोकृष्ण के प्रति उनके अगाध प्रेम की ही द्योतिका है । 

. वे कह रही हैं, इस संसार में तो जैसे-तैसे हमारा जीवन चल ही रहा था; 
परन्तु हमको यह प्रतीत हुआ कि सम्पूर्ण सांसारिक सुख तुच्छ हैं और आप 
आनन्दस्वरूप हैं अतः अपने सर्वस्व का त्यागकर हमने आपका समाश्रयण 
किया; अवश्य ही हमको श्रान्ति हुई क्योंकि आप वस्तुतः दुःख-समुद्र ही हैं; 
अथवा “'विधाता अपि प्रतिकलः विधाता ही हमारे प्रतिकूल हो रहे हैं | संसार 
के सभी प्राणियों का समय देखते-देखते ही व्यतीत हो जाता है :-- 

“दिनमपि रजनो सायं प्रात: शिशिरवसन्तो पुनरायातः । 

काल: क्रीड़ति गच्छत्यायस्तदषि न मुखत्याशावायः ॥ 

(मोहमुद्गर १२) 
अर्थात्‌, अरे ! यह रात्रि, प्रभात एवं सायंकाल पुनः: आए और गए; यह 

शिशिर, वसंत आदि ऋतुएँ भी आई और गईं, यह तो काल क्रीड़ा करता जाता 
है और आयु व्यतीत होती जाती है। 

नलिनीदलगतजलमतितरल तद्ज्जीवितमतिशयचपलम्‌ । (मोहमुद्गर ३) 
अर्थात्‌ जैसे कमल-पत्र में रखा हुआ जल-बिन्दू सदा अस्थिर रहता है, वेसे ही 
मानव-जीवन भी अतिशय चपल है । 'देखत हो आई विरुधाई जो तें सपने हूँ 
नाहीं बलाई” (विनयपत्रिका १३६/८) जीवन-गति अत्यन्त तीत्र है । 

बालस्तावत्‌ क्रो डासक्त: तरुणस्तावत्‌ तरुणी रक्त: 'बालापन खेलते-खेलते 
व्यतीत हो गया, युवावस्था लौकिक सुखों का उपभोग करते क्षणमात्र में ही व्यतीत 
हो गई |” तात्पयँ कि जो काल सम्पूर्ण प्राणियों के लिए अतिशय चपल है वह 
भी विधाता की प्रतिकूलता के कारण हमारे लिये अत्यन्त विपरीत हो गया है । 
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क्ष्ण युगशतमिव यासां येल विनाभवत्‌ ॥! (श्रीमद्‌ भा० १०/१०/१६) 
है प्रभो ! आपके दर्शन से हमें एक क्षण भी सौ चतुर्थंगी तुल्य प्रतीत हो 
रहा है। 


हमारे प्रति तो विधाता ही प्रतिकूल है; विधाता ने देवताओं को वैषयिक 
सुखानुभूति के लिए तिनिमेष नेत्र दिए और देवराज इन्द्र को भी निनिमेष सहस्र 
नेत्र दिए परन्तु हम गोपाज्ना जनों को कुल दो ही नेत्र दिए और वे भो सपक्ष 
हैँ | अतः हे प्रभो ! यद्याप विधि हमारे प्रतिकूल है तथापि आप स्वानुग्रहवशात्‌ 
हमारे लिये प्रत्यक्ष हो जावें | अन्ततो गत्वा जब इन गोपाड्भना-जनों को भगवद- 
दर्शन हुए भी तो वे निमेषोन्मेष-विवर्जित नयनों द्वारा भगवत्‌-मुखचन्द्र के. 
माधुर्यामृत का बारम्बार पान करती हुई भी तृप्त न हो सकी । 


अपराइनिमिषद्द्ग्भ्यां जुषाणा तन्मुखाम्बुजम्‌ । 
आपोतमरपि नातृप्यत्‌ सन्तस्तच्चरणं यथा ७४ 
(श्रोमद्भाग ० १०/३२/७) 
अर्थात्‌, जेसे संतजन भगवान्‌ के मंगलमय चरणारविन्दों का रसास्वादन 
करते हुए नहीं जघाते अपितु उनकी पिपासा उत्तरोत्तर वृद्धिगत ही होतो रहती 
है; अथवा जेसे सन्निपात ज्वर-ग्रस्त रोगी की पिपासा शीतल सुगन्धित जलपान 
से वृद्धितत होती जाती है वेसे ही भक्त की पिपासा भगवान के माधुर्यामृत के 
रसास्वादन से वृद्धिगत ही होती रहती है। 
(राम चरित जे सुंनत अघाहीं। रस विशेष जाना तिन्‍्ह नाहीं 0! 
(पसानस, उत्तर० ५२ ख) 
जिनको राम-चरित्र सुनते-सुनते तृप्ति हो गई उन्होंने रस की परिभाषा ही 
नहीं समझी । 


'पद्यप्यतों पाइवंगतो रहोगतस्तथापि तस्याडिश्नयुगं नवं नवम्‌ ( 

पदे पदे का विरमेत तत्पदात््चलापि यच्छीनं जहाति कहिचित्‌ ७४ 
(श्रीमद्भा० १/११/३३) 
अर्थात्‌, थद्मपि द्वारकास्थ पट्टमहिषी जनों ७वं श्रीव्रजर्समंतिनी जनों का 
पूर्णतम पुरुषोत्तम भगवान्‌ श्रीकृष्ण से कदापि वियोग नहीं होता, सदा-स्बंदा 
पृर्णरूप से उबको भग्वत-संस्पश प्राप्त है तथापि भगवान्‌ के मंगलमय चरणार- 
दिन्द-युगल उनको प्रतिक्षण नवनवायमान होकर ही प्रतिभासित होते हैं क्योंकि 
यह रस अगाध है, अनन्त है। जेसे अनन्त आकाह में अपनी-अपनी दक्तिभर 
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उड़ने पर भी उसकी थाह नहीं पायी जा सकती वेसे ही अपनी-अपनी भावनानु- 
सार भगवान्‌ के अनन्तानन्त सौन्दर्य-माधुयं-सौरस्य-सुधा का रसास्वादन करते 
हुए भी भक्त अघाते नहीं | कौन ऐसी सीमन्तिनी होगी जो भगवान्‌ के मंगलपय 
पादारविन्द के अद्भुत माधुर्यामृत रसास्वादन कर-कर तृप्त हो जाय ? श्री लक्ष्मी 
चपला-चंचला होते हुए भी भगंवच्चरणारबविन्दों में अचपला, अचंचला, स्थिरा 
हो जाती हैं क्योंकि इन चरणारविन्द-युगल के माधुर्यामृत-रसास्वादन के उत्तरो- 
त्तर वृद्धिगत आनन्द से अघातो ही नहीं । 
अपराष्निमिषद्द्ग्भ्यां जुषाणा तन्मुखाग्बुजम्‌ । 
आपीतमपि नातृप्यत्‌ सन्तस्तच्चरणं यथा ४ 
(श्रीमद्भा० १०/३२/७) 

अर्थात्‌, श्री भगवान्‌ के अदशन-काल में तो भोषण संताप होता ही है परन्तु 
दर्शंन-काल में भी सुख नहीं हो पाता क्योंकि अनेक विघ्न उपस्थित हो जाते हैं । 
कभी कोई ग्वाल-बाल ही बीच में आ जाते हैं तो कभी उनकी ये कुटिल घूँघ- 
राली लटें ही भगवत्‌-मुखारविन्द को आवृुत कर लेसी हैं। “कुटिलं कुन्तल” जो 
कुन्तल-कुटिल है, भगवत्‌-मुख के आवरक होने के कारण कुन्तल, बालों की लटें 
भी गोपाद्भनाओं के लिये दुःखप्रद ही हैं अत: वे उन अलकावली को कुटिल कह 
रही हैं । अपने पक्ष्म भी गिर-गिरकर विध्न ही उपस्थित करते हैं; कभी ननद, 
द्वश्रु एवं अन्य गुरुजनों आदिकों को वर्जना आदि अनेक प्रकार की भीतियाँ 
सामने आती हैं यद्यपि उस स्वरूप की महिमा से ही सम्पूर्ण बन्धन शिथिल हो 
जाते हैं । 

ब्रीडां विलोडयति लुश्चनति धयंमायं भीति भिनत्ति परिलुग्पति चित्तवृत्तिम्‌ । 
नामेव यस्य कलितं श्रवणोपषकण्ठे दृष्ट: स कि न कुरुतां सखि मद्विधानाम्‌ ७४ 

अर्थात्‌, श्रीकृष्ण का मंगलमय नाम कानों के समीप में पड़ते ही लज्जा का 
विलोड़न कर डालता है, धैयें को नोंच डालता है, आयंजनों की, गुरुजनों की 
भीति का भेदन कर डालता है; जिसका कलित नाम ही श्रवण के उपकंठ में 
समाविष्ट होकर ऐसी अद्भुत दया उत्पन्न कर देता है, यदि उनका दर्शन हो 
जाय तो क्‍या हो ? केवल उच्चाधिकारी जनों को ही महावाक्य श्रवणानन्तर 
तत्त्व-साक्षात्कार हो जाता है अन्यथा सम्पूर्ण एक सौ आठ उपनिषदों को रट 
डालने पर भी तत्त्व-साक्षात्कार नहीं होता । 

(तं, काचिनेत्ररं प्रेण हूृदि कृत्य निमीलललय च ४ अर्थात्‌, कोई सयानी सखी 
लोचन के मार्ग से प्रभु को अपने हृदय में ले गई और नेत्रों को बन्द कर लिया; 
प्रियतम को अन्तस्तल में बिठाकर कपाट, द्वार बन्द कर दिये। 
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सुऊअ्चाञ्चलं चंचल पश्य लोक॑ बालोसि नालोकपसे कलंकम । 
भाव न जानासि विलासिनोनां गोपाल गोपालनपण्डितोसि ४ 
साथ ही, उसका अंग-अंग रोमांच-कण्टकित हो उठा मानो प्रत्येक रंध्रों पर 
रोम के रूप में पद्दोद्वार खड़े कर दिए हों क्योंकि प्रियतम बड़े चपल-चंचल हैं, 
'कहों भाग न जायें ' 


लोचन मग रामहि उर आनी। दोीन्हें पडक कपाट सयानी ॥ 

(मानस, बाल० २३१/७) 
तब भी उसको चेन न पड़ा अतः अपने प्रियतम को आलिगन-बद्ध कर वह 
आनन्द-सपृद्र में गाता लगा गई--छुद भी डूबी और प्रियतम को भी ले डबी। 
उपयुक्त इलोक में 'काबित्‌' शब्द राधारानी का ही द्योतक है। “क॑ सुर क्षणे 
क्षण आखिनोति इति काचित्‌! जो लोकोत्तर प्रेमात्मक सुख का भ्रतिक्षण 
आचयन कः वह रासेश्वरो, नित्यनिकुज्जेश्वरी, वृषभानुदुलारों राधारानी ही 
काचित्‌ हैं ' 

बेंद भो कहते हें, अभोरणोयान्‌ महतो महीयान! भगवान्‌ अणु से भो 
'अणीयान्‌ हैं और महत्‌ से भो महीयात्‌ हैं । 

गोपाड़गाएँ कह रहो हैं, है नाथ ! अनेकानेक विध्न-बाधाओं से व्णथित 
होकर हम यहाँ वन्दारण्य में आईं और आप थहाँ से अन्तर्धान हो गए। ऐसे 
समय में मानिनो गोपाद्भताओं के मन में भगवत्‌-कथन का स्फुरण होता है मानो 
'भगंवानत्‌ श्रीकृष्णचन्द्र कह रहे हैं, 'हे मानिनियों ! तुम्हारे गव॑ के कारण ही तो 
हम अन्तर्धान हुए हैं। अभी तो तुम्हारा गव॑ कुछ शिथिल भी है परन्तु हमारे 
दर्शत के अनन्तर ही तुम गवं-गिरि-श्लृंग पर आरूढ़ हो जाओगी।' वे उत्तर देती 
हैं, है नाथ ! हम तो आयका अनुनय-विनय उन सखियों के हेतु कर रही हैं जो 
धगतो वाप्त: गतं विनमभ! गिन-गिनकर अपना समय व्यतीत कर रहो हैँ। हम 
अपने लिये आपको नहों बुला रही हैं। भगवाच्‌ के सामने भो जो विनम्र नहीं 
होतो वह मानिनी गोपिका है। यह मान! हो उनका भूषण है; मार्निनी ने 
अपने स्ववात ्र को त्यागकर नय मां यत्र ते सन: “जहाँ आपकी इच्छा हो वहीं 
ले चलो! जैसी उक्ति की; यह भाववेपरीत्य ही भंगवात् के अन्तर्धान का 
हेतु हुआ। 

गोपाड्ुनाएँ विभित्त जाववतो, तामस-तामसी, सात्त्विक-तामसी एवं 
राजस-तामपो थीं; देव-निन्दक सात्त्विक-तामर्सी कहलाई; ये विधाता को ही 
जड़' कहकर उनकी निन्‍्दा करती हैं। राजत-तामस-भाववती आत्म-निनन्‍्द्रक 
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हुईं; ये अपने सौन्दय॑-माधुयँ-सौरस्य को व्यथं॑ समझती हैं, अपने जौवन को ही 
भारस्वरूप समझकर अपने आपको ही कोसने लगती हैं; ये बार-बार कहती 
हैं, हे सखि ! अपने कृष्णसार पतियों के साथ आनेवाली ये हरिणियाँ धन्य-धन्य 
हैं; ये किरातिनियाँ भी धन्य-धन्य हैं जो श्रीकृष्णचन्द्र के श्रीमुख का दर्शन 
स्वेच्छया करती हैं और एक हम हैं जो यहाँ गोकुलधाम की चहारदीवारी के 
भीतर विलाप करती हुई कोटि-कोटि कल्पतुल्य समय कथंचित्‌ व्यतीत करतो 
हैं। हमारे गोपाड्भना-जन्म से तो यह हरिणी एवं किरातिनी का जन्म भी 
श्रेष्ठ है। तामस-ता मस-भाववती गोपाजड्डनाएँ ही सर्वोत्कृष्ट मानी गई हैं; यही 
मानिनी नायिकायें हैं । लोकोत्तर प्रेमोद्रेक के कारण एक प्रकार की अवष्टम्भकता 
आती है, मन, बुद्धि एवं चित्त की गति अवरुद्ध हो जाती है; भगवत्‌-विप्रयोग के 
कारण एक प्रकार की मर्च्छा, स्वरूप-विस्मरण, विश्व-विस्मरण, सर्व-विस्मरण 
सर्वावरण, सर्वाच्छादन होता है। यहो वह तामसी स्थिति है जो प्रेम-मार्गं में 
अत्यन्त वन्दनीय है | तामस-तामस-भाववती गोपाड्डनायें भगवान्‌ को ही निन्‍्दा 
करती हैं। अपने प्रेमोद्रेक में वे भगवान्‌ के प्रति कितव, शठ, धृत॑ आदि 
सम्बोधनों का प्रयोग करती हुई भगवानु को ही दुःख-समुद्र कहती हैं; यहाँ तक 
कि उनके प्रति अपने प्रेम को भी गलत बताने लगती हैं। ये लोकोत्तर उच्च- 
भाववती गोपा ज़ुनायें स्व॑वन्दनीय हैं | 


पूर्व इलोक में ज्ञानामृत का वर्णन किया; तदनुसार बताया गया कि 
ज्ञानामत की प्राप्तिसे ही विश्व का विस्मरण सम्भव है। राग-निवृत्ति ही 
सर्वज्ञता का मल माना जाता है। आत्मा सर्वार्थवभासनशाली है तथापि रागादि 
प्रतिबन्धों के कारण सर्व-ज्ञान-शन्य होकर इन्द्रियों द्वारा सीमित ज्ञान प्राप्त 
करता है; रागादि प्रतिबन्ध दूर हो जाने पर पुनः आत्मा का ज्ञान भी निस्सोम 
हो जाता है। बौद्ध-सिद्धान्तानुसार रागादि प्रतिबन्ध की निवृत्ति के लिए 
प्रतिपक्ष-भावना चाहिए; अग्नि ज्वालादि का प्रतिपक्ष सलिल है; इस प्रतिपक्ष 
सलिल की अभिवद्धि से ज्वालादिक्रमेण अपचीयमान होते हैं; जेसे-जंसे जलादि 
बढ़ता है वेसे-वेसे ज्वालादि शान्त होते हैं। जलादि के विशेष बढ़ जाने पर 
ज्वालादि एकदम प्रशान्त हो जाते हैं; इसी तरह प्रतिपक्ष का चिन्तन करने से 
रागादि का अत्यन्त विनाश हो जाता है। बौद्ध-मतानुसार प्रतिपक्ष नेरात्म्य- 
भाव है; सर्व शुन्‍्यम, आत्माषि नास्ति, अनात्मापि नास्ति सर्वन्तास्ति' 
इस प्रकार की जो प्रतिपक्ष-भावना है उससे रागादि की निवृत्ति मानते हैं 
परन्तु सिद्धान्ततः ये सब बात बनती नहीं; नैरात्म्य-भावना भ्रम है। धर्मंकीति 
का वचन है, 


गोपी-गीत- १ ९ ३३७ 


“निरुपद्रवः_ भूतार्थ स्वभावस्थ विपर्यये: । 
न बाणों यत्नवत्त्वेषपि बुद्धेस्तत्पक्षपाततः ४४ 
(प्रमाणवातिक, पृष्ठ १४४) 
बुद्धि तत्त्व-पक्षपातिनी होती है। वाचस्पति मिश्र कहते हैं “तत्त्व पक्षपातों 
हि स्वभाहोधियात्‌! संसार की समस्त कल्पनायें, भावनायें अनादिकाल से 
बद्धमूल हैं; जेसे भड़भूजे की भाड़ में रखे हुए बीज के अस्तित्व में ही संशय है--- 
उसमे अंकुर उत्पन्न होने की, नाल, पत्र, पुष्प, फल लगने की कल्पना सव॑था 
निर्मूल है वेसे हो रागादि दावानल से दग्ध हीयमान अन्तःकरण के बीच शान्ति, 
विरवित एवं भक्ति उत्पन्न हो और स्थिर रहे यही कठिन है; फिर उसके 
प्रफुल्लित होने की तो आशा हो केसे को जा सकती है ? यह असम्भाव्य है ! 
इस असम्भावना को दूर करने के लिए ही कहा गया है-- 


“निरुप्रव भूता्थ स्वभावस्य विधर्षये: 
'निरुपद्रव संशयबिपर्यंयानास्कंतित! संग्य 
न बायो यत्नवत्त्वेषपि बुद्धेस्तत्पक्षयाततः 0४ 
अर्थात्‌, रुंशय विपयंव आदिकों से अनास्कंदित भूता्थं, यथार्थ वस्तु है विषय 
जिसका 'भूतं अड्रावितं यवाथंूत वल्जु विषयों यस्यां ऐसा भूतार्थ स्वभाव 
निरुपद्रव जो बोध होता है उसका विपयंय बोधों से बाध नहीं होता । “यत्न- 
वत्त्वेईपि' बड़े-बड़े यत्न करने पर भी उनके द्वारा उसका बाध नहीं हो सकता 
क्योंकि बुद्धेस्तत्पक्षपाततः बुद्धि तत्त्व-पक्षपातिनी है। जंसे प्रथम प्रदीप-प्रभा 
से करोड़ों वर्ष का अंधकार भी तत्क्षण समाप्त हो जाता है क्‍योंकि अंवकार का 
नाश कर देना ही प्रकाश का स्वभाव है । 
अन्य-मार्गों से भी राग-निवृत्ति के उपाय किए जाते हैं; उन सबसे सीमित 
रूप से ही शाग-निवृत्ति होती है; 
'विषया विनिवतंन्ते निराहारस्य देहिनः । 
रसवर्ज॑ रसोष्प्यस्प पर दुष्ट्वा निवर्ते ७! 
(श्री० भ० गीता २/५०) 
'क्षुधितत्य परयेतरे”! (श्रीमद्भा० १/१२/६) 
अर्थात्‌, क्षुधित प्राणी की इतर इन्द्रियाँ स्वभावतः शिथिल हो जाती हैं । 
“निवृत््या वत्तमानस्य तपोनानदनात्परम््‌ ४ 
5 (म० भा० शञा० प० १६१/७) 
अनशन से बढ़कर कोई तप नहीं क्योंकि इससे तत्काल विकार प्रशान्त हो 
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जाते हैं तथापि यदा-कदा अनशनकारी को अन्न में इतना प्रेम हो जाता है कि 
उसको अन्न की ही चिन्ता दिन-रात बनी रहती है। ऐसे अनेक साधन हैं जिनसे 
रागादि की अंशतः निवृत्ति हो जाती है किन्तु सम्पूर्णत: निवृत्ति सम्भव नहीं । 
अधिष्ठानस्वरूप भगवत्‌-तत्त्व के साक्षात्कार से ही रागादिकों की पूर्णरूपेण 
निवृत्ति सम्भव है । 


'भिद्यतिी। हृदयग्रन्थिश्छियन्ते सर्वंसंशयाः । 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ दुष्टे परावरे ४४ 
(मुण्डको ० २/२/८) 

परावर, परब्रह्म का दर्शन प्राप्त करने पर ही हृदय-ग्रंथि छिन्‍न होती है 
और “कामायेस्य हृदि श्विता:' (मुण्डको ० २/३/१४) हृदग्र में स्थित सम्पूर्ण काम 
समल नष्ट हो जाते हैं। भगवतृ-साक्षात्कार हो “इतररागविस्मारणम्‌' (श्रीमद्‌- 
भा० १०/३१/१४) संसार के अन्य सम्पूर्ण राग को भुला देनेवाला है। पूव॑ 
इलोक के निवृत्तिपक्षीय व्याख्यान में उक्त विषय कहा जा चुका है। 

इस इलोक में कह रहे हैं 'त्वामपद्यताम्‌ त्रुटिपरिसितोषि कालः युगायते 
जो आपका दशंन नहीं कर पाते, भगवत्‌-दर्शेन नहीं कर पाते उनके लिये सम्पूर्ण 
काल दुःखात्मक ही है; दुःख-काल सुदीधं होता है और सुख-काल अल्प 
होता है | संसार के सम्पूर्ण सुख आपेक्षिक हैं; वस्तुतः सम्पुर्ण संसार दुःखात्मक 
ही है। भगवत्-साक्षात्कार के अभाव में, भगवत्‌-दर्शन के बिना अन्य सम्पूर्ण 
दर्शन, अल्प साक्षात्कार अल्प दर्शन हैं। 'यदल्यं तन्मत्य/ (छा० ७/२४/१) जो 
अल्प है वही मत्य॑ है। 'भूमंव सुखम” भूमा ही सुख है। “यत्र नानन्‍्यत्पदयति 
नान्यच्छणोति नानयद्‌ विजानाति' (छा० ७/२४/१) ही 'भूमा' है। जो एकमात्र 
भगवत्-विज्ञान है, अन्य दर्शन, अन्य श्रवण, अन्य विज्ञान का सवँथा अभाव है, 
वही भूमा है। जहाँ अन्य दर्शन है वहाँ अल्पता है; अल्पता में मत्यता है, दुःख 
है। एतावता त्वामपन्‍्ठयताम्‌! जो आपका दर्शन नहीं कर रहे हैं, आपका दर्शन 
नहीं पा रहे हैं ऐसे भगवत्‌-तत्त्वशन्य प्राणियों के लिए 'सर्वंदुःखात्मकमेव 
ज़गत्‌' सम्पूर्ण जगत्‌ दुःखमय है अतएवं उनके लिए त्रुटिपरिमित काल भी 
दुःख-काल होने के कारण दीघं हो जाता है; “काननं भवानटति” भगवतृ- 
साक्षात्कार न होने पर जीवात्मा भगवान्‌ के ही रूप्रान्तर काननं संसृति- 
काननम्‌” संसाररूपी कानन में अटन करता रहता है। “त्‌ संसृतिकानन 
अर्टात तत्‌' भगवत्-साक्षात्कारशून्य चेतन प्राणों दुःखात्मक है, दुःख-स्वहूप 
है, दुखमय है। 'श्रोमुखं कुटिलकुन्तलं चेतनः। श्रियाः धर्मादिसम्पत्तेमुखं 
निस्सरणं यस्मात्‌ ततु भ्रामुखं' निस्सरण अथे में मुख है; चेतन से सम्पूर्ण संसारी 
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| 


सम्पत्ति का निस्सरण हो जाता है; भगवत्‌-स्वरूप चिग्तन से उसमें ऐश्वर्यादि 
गुण प्रक्रट हो जाते हैं और भगवत्‌-प्वछूप-विस्मरण से सम्पूर्ण गुणगण तिरोहित ' 
हो जाते हैं। भगवद्दर्शन, भाव, आराधन के बिना जितनेभर भी चेतन के 
उत्तमोत्तम गुण हैं, वे सबके सब निस्सुत हो जाते हैं। 'कुडिलकुन्त्लं--कुटिला: 
कुन्तला: विषयाभिमुखा वेगा यस्य'ं विषयाभिमुख वेग ही कुन्तल है; ये वेग 
अत्यन्त कुटिल हैँ । तात्पय, शब्द-स्पर्शादि विंषयों के अभिमुख वेग कुटिल हैं 
क्योंकि वही संसार में पतन का मूल है। 


मोक्षमिच्छसि चेत्‌ तात विषयान्‌ विषवत्‌ त्यज' मोक्ष की इच्छा हो तो 
विषयों का विषवत्‌ त्याग कर दो। भगवत्‌-अदर्शंन से जीव दुःखमय हो जाता 
है, उसकी सम्पूर्ण सात्त्विक शक्तियाँ नष्ट हो जाती हैं और विषयाभिमुख 
उसका वेग वृद्धिगत होता रहता है। ज्ञान-शून्य होने पर हो विषयाभिमुख वेग 
बढ़ता है; ज्ञान-युक्त होने पर भी प्रारब्धवशात्‌ भोजनाच्छादनादिकों में 
प्रवृत्ति हो जाय तो 'जिछलतीव' लज्जा-सी प्रतीत होतो है । 


'किमिच्छन्‌ कस्य कापाय शरोरमनु संज्वरेत्‌ (छा० ४४१२) कहाँ 
विषय है ? किसके लिए प्रवृत्ति हो ? इन्द्रियाँ कहाँ जा रही हैं ? आदि | तत्त्व- 
विचार ही सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण हैं; तत्त्व-विज्ञान-शुन्य होने पर बिना लगाम के 
उच्छट्ठुल घोड़े की तरह मन भी अत्यन्त उच्छुद्धल बन जाता है ! 

दब्यन्नास्तीति बोधेन मनसो दृश्यमाजंनम्‌' 

(पंचदशी ४/६९४) 
अर्थात्‌, दृश्य-प्रपंध कुछ नहीं है, एकमात्र अनन्त ब्रह्माण्ड अधिष्ठान; 
स्वप्रकाश, अखंड-प्रजोध सर्वोपद्रव-विर्वाजित अनन्तानन्दस्वरूप भगवान्‌ ही सब 
कुछ है, इस बोध से मन को प्रवृत्ति का पूर्ण मार्जन हो जाने पर स्वभावतः 
निवत्ति सम्भव हो जातो है। “पश्मकृत्‌ दुशां उदीक्षताम्‌; उदीक्षमाणानाम्‌ 
सथ्ये, भगवत्‌-स्वरूप दर्शन करनेवालों में भी वही सर्वोत्कृष्ट है जो दुशां 
पक्ष्मक्त' आवत्त चक्षु से प्रत्यगात्मा को देखता है। आदृत्तचक्षुरमृतत्व- 
मिच्छन! (कठो० २/१) चक्षुरुपलक्षित समस्त करण ग्रामः आवृत्त चक्षु का 
अर्थ है 'उपरत करण ग्राम: । 

'वरांचि खाति व्यतुगतृस्तयः/्मुत्तत्मात्पराड! पद्यति नान्‍्तरात्मन्‌ । 

कश्तिर धोरः प्रत्यगात्मानमेर्छ दरावृत्तचक्षु रघृतत्व मिच्छन्‌ ४ 

(कठो ० २(१/१) 
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खानि खं आकाशम्‌', ख' का अर्थ आकाश है; उसकी लक्षणा है आकाश- 
काय श्रोत्रेन्द्रिय में; श्रोत्रं इन्द्रियं, श्रोत्रेन्द्रियं तत्रापि बहुवचनम्‌ अतः खानि 
खोपलक्षितानि सर्वाणि इन्द्रियाणि' श्रोत्र उपलक्षित सभी इन्द्रियों को विधाता 
ने बहिर्मुख बनाया “तस्मात्‌ पराड पदयति; तेः इन्द्रियं: जनः पराडः एव वस्तु 
पश्यति अतः इन्द्रियों के द्वारा प्राणी अहनिश जगत्‌-प्रपंच के चिन्तन में ही 
व्यस्त रहता है, यहाँ तक कि इन्द्रियाँ थक जाती हैं परन्तु मन नहीं थकता । 
'नान्तरात्मानं पद्यति' तब भी प्राणी अन्तरात्मा को नहीं देखता। कश्चिद्‌ 
धीरः प्रत्यगात्मानमच्छत्‌” कोई धीरपुरुष बुद्धि ईश्यति-प्रेरयति' जो बुद्धि 
का स्वामी, नियंत्रणकर्ता है, जो मन का किकर नहीं बनता ऐसा कोई धीर 
पुरुष अमृतत्वमिच्छन्‌ प्रत्यगात्मानम्‌ पश्यति । अमरत्व की इच्छा करता 
हुआ, मोक्ष की इच्छा करता हुआ प्रत्यगात्मा को आवृत्तचक्षु होकर देखता 
है आवुत्तचक्षु: आवृत्तानि निबद्धानि वहयानि चक्षुरुपलक्षितानि स्वाण्यिद 
इन्द्रियाणि यस्य स आवत्तचक्ष:' जो सम्पूर्ण बाह्य इन्द्रियों को अवरुद्ध कर 
प्रत्यगात्मा को देखता है वही आवृत्तचक्षु है। प्रत्यमात्मा-दर्शन से इन्द्रियों में 
पंगुता आ जातो है, इन्द्रियों में पंगुता होने पर ही प्रत्यगात्मा-दर्शन में सुविधा 
होती है। 'उदोक्षमाणानां मध्ये” जो उत्कट उत्कंठा से आपके अनंत अखण्ड 
निविकार-स्वरूप को देखना चाहते हैं उनमें वही सर्वोत्कृष्ट है, अजड़ है, ब॒ुद्धि- 
मान्‌ है; चतुर है, विवेकी है 'यः पक्ष्माणि कृन्तति' जो सम्पूर्ण इन्द्रियों को 
अवरुद्ध कर लेता है और 'यावदर्थ: स्थात्‌र॑ जितने के बिना प्रयोजन ही नहीं 
चले, जीवन ही नहीं चले उतने ही विषयों का उपयोग करता है । 


अतः कविरनामसु यावदर्थ: स्थादप्रमत्तो व्यवसायबुद्धिः। 
सिद्धेपन्यथा5थें न यतेत तत्र परिश्रम तन्र समोक्षमाणः ४४ 
(श्रीमदभा ० २/२/३) 
अर्थात्‌, शब्दादि प्रपंच का अस्तित्व ही नहीं, जो कुछ है केवल मनोविकार 
है; नाममात्र पदार्थों से 'बावदर्थो' जितना आवश्यक हो, अल्पातिअल्प प्रयोजन हो 
उतना ही सम्बन्ध रखें; जेसे क्षुधादि-निवृत्ति के लिए भोजनादि ग्रहण, पिपासा- 
निवृत्ति के लिए जल-ग्रहण, मार्ग-ज्ञान के लिए नेत्र आदि का उपयोग करते हुए 
भी भगवतृ्‌-चरित्र श्रवणादिक की दृष्टि से सम्पूर्ण इन्द्रियों का उपयोग करना 
उचित है। अनिवायं देहं-यात्रा सम्बन्ध से इन्द्रियों का उपयोग करते हुए अन्य 
सम्पूर्ण प्रपंच से उनको अवरुद्ध करना कतंव्य है। तदनन्तर अन्तस्तल में छिपी 
अत्यन्त खतरनाक वासना की निवृत्ति हेतु निरन्तर भगवत्‌-थिन्तन करना 
'चाहिए। 
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'तदपीशाडिप्रसेवया' (श्री० भा० ६(२/१७) भगवच्चरणारविन्द की सेवा से 
जो वासना-अवशेष है, पाप-बासता का अवशेष है वह भी धीरे-धीरे क्षीण हो 
जाता है | अस्तु, इन्द्रियों के विषयाभिमुख्य को अवरुद्ध कर भगवद्‌-ध्यानादि- 
पूवक श्रवण, मनन, निदिध्यासनादि द्वारा भगवतृ-स्वरूप-साक्षात्कार के लिए 
प्रयास करते रहना चाहिए; सतत प्रयत्नशील रहने एर एक न एक दिन भगव- 
त्साक्षात्कार अवश्य ही होता है। 


श्रीहरिः 


पतिसुतान्वयश्रातृबान्धवानति विलड्घ्य तेःन्त्यच्युतागताः ॥ 
गतिविदस्तवोद्गीतमो हिताः कितव योषित: कस्त्यजेन्निशि ॥१६॥ 


अर्थात्‌, हे अच्युत ! हम अपने पति-पुत्र एवं बन्धु-बान्धवों के आदेशों का 
उल्लंघन कर आपके वेणुगीत से मोहित होकर आपके पास आयी हैं | हे कितव ! 
इस प्रकार रात्रि के समय में आयी हुई युवतियों की तुम्हारे सिव्रा और कौन 
उपेक्षा कर सकता है ? 

कुछ गोपाड़नाएँ जो भगवान्‌ के मंगलमय मुखचन्द्रनिगंत वेणु-रंध्रों में 
प्रविष्ट अधरामृत-रस का समास्वादन कर भगवद्‌-दर्शन के लिये चलीं और बीच 
में ही कान्‍्तादिकों द्वारा अवरुद्ध कर ली गयीं, कहते हैं-- 


अन्त्गृहगताः काइचिद गोप्योइलब्धविनिगंमा: । 
कृष्ण॑ तद्भावनायक्ता दध्युमीलितलोचना: ॥' 
(श्रीमदृभा० १०।२९।९) 


अर्थात्‌, कानन्‍्तादिकों द्वारा विवश किए जाने पर वे गोपाड्धनाएँ अपने-अपने 
घरों में ही करंष्ण-ध्यान में रत हो पूर्वाभ्यास के कारण तन्‍्मय हो गईं | कुछ 
गोपाड्रनाएँ साधक-रूप्रा हैं जो दण्डक-वनवासो महर्षियों के रूप में राधवेन्द्र 
रामचन्द्र भगवान्‌ के दर्शन प्राप्त कर चुको हैं। महर्षि-जनों ने भगवान्‌ रामचन्द्र 
के अनन्त सौन्दय॑-माधुयं-सौरस्य-सौगन्ध्य-सुधा-जलनिधि, मंगलमय विग्रह के 
संस्पर्श की इच्छा प्रकट की; श्रो रामचन्द्र ने उनको अपने क्ृष्णावतार में स्व- 
स्वरूप-संस्पर्श का वरदान दिया; वे दण्डका रण्य-निवासी मह॒रषि-गण ही भगवत्‌- 
संस्पर्श हेतु ध्यान, धारणा, समाधि, जप-तप क रते हुए गोपकन्याभाव को प्राप्त 
हुए। इन गोपकन्याओं ने कात्यायनी-अचंन व्रत किया फलतः उनमें भगवत्‌- 
सम्मिलन की उत्कट उत्कंठा उत्तरोत्तर अभिवुद्धिगत हुई और उनके देह, इंद्रिय, 
मन, बुद्धि, अहंकार की प्राकृतता बाधित हुई तथा भगवत्‌-सम्मिलनयोग्य रसा- 
त्मकता प्रस्फूटित हुईं । सिद्धान्त है, 

दिवो भृत्या यजेंद्‌ देवान्‌ नादेवो देवमच॑ंयेद' देव होकर ही देव की पूजा करें; 
अदेव देव की अचेना न करें। भगवतृ-स्वरूपापनन होकर ही भगवान्‌ की आरा- 
धना सम्भव हो सकती है; भगवतृ-स्वरूप भिन्‍न रहे | तो पूजा नहीं बनती क्योंकि 
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साजात्य में ही ग्राह्म-ग्राहक-भाव सम्भव है। जेसे, प्रत्येक इन्द्रिय अपने विषय 
को स्वभावतः ग्रहण करती है परन्तु विषयान्तर का ग्रहण नहीं कर पाती वंसे 
टी भौतिक इन्द्रियों से परात्पर परब्रह्म का ग्रहण भी सम्भव नहीं होता । परब्ह्म 
को ग्रहण करने के लिए परब्रह्मात्मक होना अनिवायं डै; एतावता, इन्द्रिय, मन, 
बुद्धि, अहंकर की लोौकिकता, प्राकृतता, भौतिकता का बाध और साथ हो 
अलोकिक अप्राकृद अभौतिक, रसात्मक, ब्रह्मात्मकता का प्रस्फूटन होने पर ही 
ब्रह्म-दर्शन सम्भव है | जेसे तेजस चक्षु तेजस्‌-गुण रूप को, आकाशीय क्षोत्र 
आकाशीय-गुण शब्द को, वायवीय-त्वक्‌ वायवीय-गुण स्पर्श को, अनायासेन ही 
ग्रहण कर लेते हैं वेसे ही साधक के आराधना-संप्कृत देह, मन, बुद्धि एवं अह- 
कार रसात्मकता को ग्राप्त कर परब्रह्म को ग्रहण कर लेते हैं । 


परमात्मा श्रीक्ृष्ण-सम्मिलन हेतु गोप-कन्याएँ कात्यायनी-ब्रत कर रही 
थीं; उनकी उत्कट उत्कंठा के उद्भक हेतु ही भगवान्‌ कृष्ण ने उनके दुकूल 
चुराये | भगवत््‌-संस्पृष्ट दुकूल भगवत्‌-स्जरूप ही हो गए; जेसे निरावरण अग्नि 
पंस्पृष्ट सावरण अग्नि कोष्ठ निरावृत हो जाता है, वेसे ही निरावरण परबह्मा 
श्रीकृष्णवन्द्र आनन्दकन्द परमानन्द संस्पृष्ट सावरण ब्रह्म दुकूल भी निरावरण 
ब्रह्मस्वरूप हो गए; उन निरावरण ब्रह्म-संश्लिष्ट दुकूलों को पुनः धारण करते 
पर गोप-कन्याओं में भी निरावरण-ब्रह्म से एकरूपता, तादात्म्य का आवि- 
भाव हुआ । 

रासलीला का प्रारम्भ ही वेणु-वादन से होता है। 'तबोदगीतमोहिता:' 
वेणुगीत से मोहित होकर ही गोपाड्नाएँ कृष्ण-सम्मिलन के लिए आतुर हो 
उठीं । वेणु-गोत-पीयूष की भी नाद, गीत एवं रवगेद से तीन विभिन्‍न कोटियाँ 
हैं; वेण-नाद अव्यक्त शब्द है : 

'शक्रशवंपरमेष्ठिपुरोगा: कश्मलं ययुरनिश्चिततत्वा:' (श्रीमद्भा० १०/३५/ 
१५) शव, शक्र परमेष्ठि आदि देव-गण भी वेणुनाद तत्त्व का निश्चय नहीं कर 
पाते अतः उसके श्रवण से कश्मल, व्यामोह को आप्त हो जाते हैं, मूच्छित हो. 
जाते हैं । 

व्योम्रयानवनिता: सहु॒ सिद्ध॑विस्मितास्तदुपण(यं सलज्जाः। 
क'ममागंणसमपितच्चिताः कद्सले ययुरपस्पृतनीव्यः ४४ 
(श्रीमद्भाग ० १०/३५/३) 
वुन्दावन-धाम के वृक्ष-लता गुल्पादिक भी इस (दिव्य वेणु-नाद का अनुभव 
कर भगवत्‌-क्रीड़ा-विहार के आस्पद बन जाते हैं । 


३४४ गोपी-गीत 


वेणु-रव अत्यन्त अन्तरंग है। “रइच वइच अनयो: समाहारो रवं' रं अग्नि- 
बीज है; व॑ अमृत-बीज है; विप्रलम्भात्मक संयोगात्मक उभयविध एककालाव- 
च्छेदेन उद्बुद्ध श्रृंगार-रस ही “रव' है। 

गीत! देव-भोग्य अधर-सुधा है। गीत में अक्षर स्पष्ट होते हैं । गोपाड्भनाओं 
को प्रतोत हुआ कि परमात्मा श्रीकृष्ण ने अपने वेणु-गीत द्वारा भिन्‍न-भिन्‍न 
गोपिकाओं का नामोल्लेख कर उनके सौन्दय॑-माधुयं॑ एवं गृुण-णों का गान 
करते हुए उनका आह्वान किया। नाम, रूप एवं गुणगानसंयुक्त यह आह्वान- 
रूप वेणु-गीत-पीयूष गोपाजुनाओं के साधना-संस्कृत कर्ण-कुहरों द्वारा प्रविष्ट 
हो उनके अन्तरतम में स्पष्टतः अनुभूत हुआ। इस अनुभव से उद्वेलित हो वे 
तत्काल भगवद्‌-दर्शन के लिए चल पडीं परन्तु कान्तादिकों के द्वारा बीच में 
हो अवरुद्ध कर ली गईं; वे विवश गोपिकाएँ छटपटाकर वहीं रह गई और वहीं 
बेठकर मीलित नेत्रों से तद्भावयुक्त ध्यान-धारणादि से युक्त हो एकाग्र चित्त 
से ध्यान करने लगीं । 


“दुःसहप्रेष्ठाविरहतो ब्रतापधुताशुभाः ! 
ध्यानप्राप्ताच्युताइलेषनिवृत्या क्षीणमड़लाः ॥४ 
(श्रीमद्भाग ० १०/२९/१०) 
दुःसह प्रेष्ड-विरहजन्य तीत्र ताप से उनके सम्पूर्ण शुभाशुभ प्रकंपित हो 
गए, बाधित हो गए और उनको ध्यान में ही श्याम-सुन्दर, मदन-मोहन, ब्रजेन्द्र- 
नन्‍्दन, अनन्त-कोटि-कन्दपं-दपं-दमन-पटीयानू, निखिल-रसामृत-सिधु भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण का आइलेष प्रत्यक्षतः प्राप्त हुआ। 'क्षोणमड्बला: ध्यानावस्था में 
प्राप्त इस भगवदाश्लेषजन्य लोकोत्तर आनन्द में सम्पूर्ण शुभ भी बाधित हो 
गए। कहीं-कहीं अक्षीणमद्भला: अथ भी किया गया है। 'अक्षोणं-परिपुषट 
संगलस' भगवत्‌-संभोगोपयोगी श्री-विग्रह ही मंगल है; यह मंगल अक्षीण हो 
गया, परिपोष को प्राप्त हो गया; तात्पय॑ कि प्राकृतता का जो लवलेश शेष रह 
गया था वह भी ध्यान-गम्य भगवदाइलेष से बाधित हो गया और पूर्ण रसात्म- 
कता का प्रस्फूटन हुआ । 


तमेव परमात्मान॑ जारबुद्टयापि सडगताः । 
जहुगुणमयं देहूं सद्यः प्रक्षोणबन्धना: ॥४ 
(श्रीमद्भा० १०/२९/११) 
ध्यानावस्था में प्राप्त अच्युत-आइलेब से पूर्णतः निवृत्तिक हो वे .भगवांन्‌ 
श्रीकृष्ण को प्राप्त हुईं; भगवान की मंगलमयी अनुकम्पा से उनके. प्राकृत देह 
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समाप्त हुए और वे अलौकिक, अप्रांकृत, दिव्य देह को धारण कर यमुना-पुलिन 
पर रासलीला हेतु भाईं । ये गोपाड्भरनाएँ कह रहो हैं, 

परतिसतान्वयश्ञातबान्धवानति विलडषष्य तेब्न््यच्युतागता: हे अच्युत ' 
हम सवंस्व का त्यागकर, पति, पत्र, बन्ध, बान्धव के आदेशों के विरुद्ध भी 
आपकी शरण आई हैं। गोपाड्भनाओं के सुतत्वेन स्वीकृत सुत नहों थे; इनमें 
कुछ ऊढ़ा, अनूढ़ा, अनन्य-पूविका, अन्य-पूविका आदि कई प्रकार की थीं; इनका 
विस्तृत वर्णन पूव॑-इलोक-प्रसंगों में हो चुका है। वस्तुतः तो गोपाज्नाओं में 
अन्यपूर्तिकात्व है ही नहीं; मा.यक-प्रतीति ही उनका ऊढात्व है । 

'सर्वे बेदा: यत्‌ पदमामनन्ति! (कठो ० १२१५) 

वेदेश्च धर्वेरहमेव बेड (श्री> भ० गी० १५।१५) के अनुसार सम्पूर्ण 
वेद का महातात्पयं, विषय-वस्तु एकमात्र परात्पर परब्रह्म ही है--यद्यपि अवा- 
न्तर तात्पयं कथंचित्‌ अन्य वस्तु में भी प्रतीत होता है । इसी तरह, व्यवहारतः 
इन गोपाज्भरनाओं के भी लोकिक, प्राकृत, पति हुए भी तथापि अनन्त ब्रह्माण्ड- 
नायक भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही वस्तुतः उनके पति थे । 


“न सञातु छजदेबीनां पतिभि: सह संगमः ४ इन ब्रज्देवियों का अपने लोकिक 
पतियों के संग संग हो नहीं हुआ एतावता उनके सुतादि होने की कल्पना भी 
सम्भव नहीं; अतः इस इलोक में सुत' शब्द का प्रयोग बन्धु-बान्धवार्थ ही 
हुआ है | 

वे कह रही हैं, हे भावन्‌ ! आप अच्युत हैं। अनन्त ऐश्वर्य ज्ञान, वेशग्य 
कारुण्य और अनन्तानन्त लोकोत्तर कल्याण गण-गण आपमें सदा अप्रच्युत 
रहते हैं। यत्किचित्‌ उत्तम गुण सबमें होते हैं परन्तु वे अच्युत नहीं रहते । 
भगवदीग ज्ञान बिना जीव का ऐश्वर्य सदा तिरोहित रहता है । सिद्ध सादि मुक्त 
हैं, वे भी पहले बन्धन-कोटि में थे; ईश्थर अनादि मक्‍त है; प्रकृतिकीन की भो 
उत्तरा बन्ध-कोटि है । अतः एकमात्र ईश्वर ही अच्युत है । 

वे शकमंविधाकाशयेरपरामृषः पुरुषविदेष ईइबर:” (पा० यो० सू० १/२४) 
ब्लेश, कर्प-विपाक, आशय आदिकों से जो अपरामृष्ट है, वही पुरुष- 
विशेष ईश्वर है। सांख्यादिकों के मतानुसार सभी पुरुष क्लेश-कर्म-विपाक- 

आशयादिकों से अपरामष्ट ही रहते हैं क्योंकि असंग पुरुष में क्लेश-कर्मादिकों 
का कदापि संस्पश नहीं होता; 'विवेकाग्रहेणास्प अन्धमं', विवेकाग्रह से जीवों 
में क्लेश-कमं-विपाकादि होते हैं, ईश्वर विवेकाग्र हशन्य है अतः ईश्वर में क्लेश- 
कमं-विपाक-आह्यथादिक सम्भव नहीं । अन्यमतानुसार रागादि का अपक्षय हो 
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जाने पर जीव में भो सर्वज्ञता मान्य है; प्रतिबन्ध-प्रत्यय क्षीण होने पर जीव में 
सर्वार्थावदभासनशालिता आ सकती है क्योंकि पदार्थ-बोध जीव का स्वभाव है 
तथापि प्रतिबन्ध के कारण उसका ज्ञान सीमित ही रहता है। जेनमतानुसार 

जीव ज्ञान-स्वरूप ही है; अनेक प्रकार के ज्ञान, जेसे घट-ज्ञान, पठ-ज्ञान, स्पशे- 
ज्ञान आदि में अनुस्यूत चेतन्य ही जीव है; अर्थावभास ही चेतन्य का स्वभाव है 
तथापि अनेक प्रकार के प्रतिबन्धों के कारण उसकी शक्ति तिरोहित हो जाती 
है अतः घट-पटादि-ज्ञान हेतु ततू-तत्‌ इन्द्रिय माध्यम अनिवाय हो जाता है। 

एतावता, रागादि दोषों का अपक्षय हो जाने पर जीव में भी सवार्थावभासन- 
शालिता, सर्वज्ञता आ जाती है। सम्यकज्ञान, सम्यक्दर्शंन, सम्यक्चरित्र का 
अभ्यास करते-करते प्रतिबन्ध प्रत्यय के प्रक्षय को लेकर अनेक शास्त्राथ हैं । 
पदार्थ को सत्य मान लेने पर ज्ञान से उनकी निवृत्ति सम्भव नहीं; ज्ञान से 
काल्पनिक की ही निवृत्ति हो सकती है; जेसे, रज्जु-स्वरूप साक्षात्कार से सर्प, 

धारा, माला आदि कल्पित पदार्थों की निवृत्ति हो जाती है। एतावता, कल्पित 
पदार्थ के अभाव में ज्ञान से निव॒त्ति संभव नहीं। ज्ञान, सत्य-बंध का निवतंक 
नहीं होता तदर्थ कर्म अनिवाय॑ है । सत्य पुण्य या सत्य तपस्था से पापकर्म का 

प्रक्षय तो हो जाता है परन्तु पुण्यकर्मं बने रह जाते हैं; आदि अनेक तक उप- 

स्थित किये जाते हैं। वस्तुतः भगवत्‌-स्वरूप साक्षात्कार के बिना निवृत्ति 

सम्भव नहीं । 


भगवान्‌ अनन्त, अखण्ड, कूटस्थ परनब्रह्मस्वरूप हैं; जीव भी अनन्त, अखण्ड, 
कूटस्थ परब्रह्मस्वरूप ही है तथापि भगवान्‌ सदा स्वस्वरूप में प्रतिष्ठित हैं, 
अच्युत हैँ और जोव प्रच्युत है। अनादि, अनिवैचनीय अंविद्या-योग से जीव में 
अस्वस्थता आरोपित होती है; इस आरोपित अस्वस्थता की निवृत्ति एवं 
स्वाभाविक स्वस्थता प्राकट्य हेतु ही कमं, उपासना एवं ज्ञान-काण्ड पर आधारित 
सम्पूर्ण व्यापार की अपेक्षा है। भगवान्‌ स्वस्वरूप से अनन्तानन्त गुण-गणों से 
कदापि प्रच्युत नहीं होते, यही उनका वेशिष्ट्य है। अकारण दयालुता, भकत- 
रंजकता, असीम कारुण्यास्पदता आदि भगवान्‌ के अनन्तानन्त गुण-गण हैं । 


गोपाज्नाएँ कहती हैं, हे अच्युत ! हम आपकी प्रेयसीजन हैं; आपके 
विप्रयोगजन्य तीत्र ताप से संतप्त हैं; इस अनन्त दुःख-समुद्र में निमग्न हो हम 
अत्यन्त परिश्रान्त हो रही हैं; यदा-कदा आपके दर्शन होते भी हैं तो हमारे 
पक्ष्मों के कारण ही उसमें विघ्न पड़ता है। आपके दान से वंचित त्रटिपरि- 
मित काल भी हमारे लिए चतुर्यगीवत्‌ दीघे हो जाता है। हम आपकी प्रेयसी- 
जन आपके विरह-सनन्‍्ताप में जलतो रहें और आप करुणानिधि होते हुए भी 
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दर्शन न दें, अन्तर्वान ही रहें, यह सवंथा असंगत है। भगवान्‌ अकारण करुणा- 
वरुणालय हैं, तथापि जब तक भवत भी अडिगभ, अप्रच्युत नहीं होता तब तक 
लोकोरर कल्याणगुण-गणों से अभिषिक्त उसका स्वरूप प्रतिफलित नहीं होता । 
जद्यपि सम नहि. राग न रोष । गहाहि न पाप पृनु ग्रुत दोष 0 
तदापि कर्राह सम बिषम बिहारा । भगत अभगत हुदय अनुसारा ७ 
(मानस २/२१८/३, ५) 
'समोहहं सवंभूतेषु न में हे ष्यो५स्ति न प्रियः ४! 
(श्रीमद० गीता ९/२९) 
अर्थात्‌, में सवंभूतों में सम हूँ; मेरा न कोई प्रिय है न कोई अप्रिय 
ये भजान्ति तु मां भक्‍त्या मये ते तेषु त्ाप्पहम ४ 
(वही, २५) 
जो भक्तिपृवंक मुझको भजते हैं में भी उनको भजता हूँ। भगवान्‌ कल्प- 
तरु स्वभाव हैं; जेसे कल्पतरु, कामवबेनु, चिन्तामणि एवं अग्नि व्यक्तिविशेष 
के प्रति राग-द्वेषश्न्‍्य होते हुए भो अपने सन्निधान में आनेवाले के ही दुःख- 
दारिद्रय एवं शोत का प्रशमन करते हैं, वेसे हो भगवान्‌ भी राग-द्वेषशन्य होते 
हुए भी प्रणत-कल्पतरु ही हैं । क्‍ 
'देउ देवतरु सरिस सुभाऊ । सनमुख बिघुख न काहुहि काऊ ॥ 
(मानस २/२६६/८) 
अका रण-करुण, करुणा-वरुणालय, आत्माराम, परम निष्काम प्रभु स्वतः राग- 
देष-शून्य हैं तथापि स्वभावतः प्रणत-कल्पतरु हैं--यही जगत्‌ के वेषम्थ का मूछ 
मन्त्र है; जो जोव भगवदुन्मुख हुआ उसके दुःख-दारिद्रथ का अन्त हो गया परन्तु 
जो भगवत्‌-विमुख ही रहा उसके दुःख-दारिद्रय भो बने रहे । 
क्र कुटिल जल कुमति कछज्झी । नोच निसोल निरीस निसड्ध ॥ 
तेउ सुनि रारत सामभुहें आए। सकृत प्रनामु किहें अपनाएं ७४! 
(मानस २/२९८/२-३) 
जिन्होंने भगवान्‌ की अनन्त महिमा को सुना, जो भगवत्‌ कथामृत का पाड 
कर भगवत्‌ -चरणारविन्दों की शरण आए उनके सम्पूर्ण दुःख-दारिद्रय का प्रशमन 
हो गया । स्वयं राधवेन्द्र रामचन्द्र कह रहे हैं, 
कोटि थिप्र बध छार्गाह जाहु। आएँ सरन तजऊं नह ताह ७४ 
(मातस ५/४३/१) 


२४८ गोपी-गीत 
'सरन गए प्रभ ताहु न त्यागा। बिस्व द्रोह कृत अध जेंहि लागा ४४ 
(मानस, ५/३८/८७) 


'सकृदेव प्रपन्नाय तवास्मीति च याचते। 
अभय सर्वभतेम्यों ददाम्येतद्‌ ब्रतं मम ७ 
आनयेन॑ हरिश्रेष्ठ दत्तमस्थाभयं मया। 
विभोषणो वा सुग्रीव यदि वा रावण: स्वयम्‌ 0४ 
(वाल्मीकीय रामायण, युद्ध" १८/३३-३४) 


अर्थात्‌, हे सुग्रीव! यदि विभीषण अथवा स्वयं रावण भी मित्रभाव से 
शरणागत हुआ हो तो उसे भी में त्याग नहीं सकता; शरणागत प्राणी भले ही 
सदोष हो तथापि सवंथा अत्याज्य है; शरणागत का ग्रहण. सन्‍्तों द्वारा अगहित 
पथ है । 


'सरनागत कहें जे तर्जाह, निज अनहित अनुमानि। 
ते नर पावर पापमय, तिनन्‍्हहि बिलोकत हानि।॥! 

(मानस, ५/४३) 
दशरणागत को स्वीकार करना उपकार अथवा बड़प्पन नहीं है; भगवान्‌ 
राघवेन्द्र स्वयं ही कह रहे हैं कि जो निज लाभ -हानि के विचार से शरणागत का 
त्याग कर देता है वह पातकी है; ऐसे व्यक्ति का दर्शन भी अनिष्टकारक है । 
तथापि हर कोई शरण्य नहीं होता; शरण्य की शरणागति ही कल्याणकारिणी 
होती है; भगवान्‌ राम समुद्र की शरण गए अतः उनकी शरणागति सफल नहीं 
हुई; विभीषण स्व-शरण्य भगवात्‌ राम के शरणागत हुआ, शरण्य को शरण 
हुआ | 'शरण्यं शरणं गतः' (वाल्मीकि रा० युद्ध १९/५) 'राघवं शरणं गतः 
(वही, १७(१६) अतः विभीषण का सवतोभावेन कल्याण हुआ | भगवान्‌ सदा 
ही शरणागत-वत्सल हैं, प्रपन्न-पारिजात हैं तथापि माया-श्रमित जीव भगवत्‌- 
“शरणागत न होकर भवाटवी में अनादिकाल से भटक रहा है । 


“भय द्वितीयाभिनिवेशतः स्यथादीज्ञादपेतस्प विपर्ययोपस्पृतिः 
तन्माययातो बुध आभजेत्तं भक्त्येकयेशं गुरुदेवतात्मा ४ 
(श्रीमदभा० ११/२/३७) 
अर्थात्‌, भगवद्‌-विमुख जीव को ईइ्वर की माया से स्वरूप-विस्मरण हो 
जाता है। माया का स्वरूप ही आच्छादक है; जीव के वास्तविक परमात्ग-स्वरूप 
को आच्छादित करनों ही माया का कार्य है। स्वं-स्वरूप-विस्मरण से विपयंय 
हो जाता है; अद्वेत में द्वेत का, अमूत॑.में मूतं का, निष्प्रपंच में प्रपंच का भान 


ही विपयंय हैः विपय॑य से भय, भय से बन्धन होता है । गुरु एवं देवता में आत्मा 
का संग ही इस भय से निवृत्ति का एकमात्र उपाय है: गुरुदेवतात्मा गुरादेबतात्मा 
सन्‌' गुरु में, देवता में दोनों में भक्तियुक्त मन । 
यिसथ देवे परा भक्तियंथा देवे तथा गुरो। 
तस्येतेकथंता ह्ार्या: प्रकाशन्ते महात्मतः १४ 
(श्वेताश्वतरोपनिषत्‌ ६/२३) 
अर्थात्‌, गुर और इष्टदेव में अभेदभाव से तनन्‍्मय होकर उस ईव्वर को 
ही भजें, भगवदुन्मुख हों; भगवद्-घेमुख्य ही संसार-प्रपंच का मूल है; भगवए* 
सामुख्य ही निवृत्ति का एकमात्र कारण है | 'क्रोधनेभ्यस्तपीधनेम्य: वारवनितेव', 
जेसे कोई स्वेरिणी तपोधनों से भय खाती है, वेसे ही भगवदुन्मुख जीव से भाया- 
नटिन भी भय खाती है । 
मामेव ये प्रथयन्ते मायामेतां १रन्ति ते ॥ 

(श्रीमद्‌ू० गीता ७/१४) 
भगवत्‌-कथन है, 'मेरी शरण हो जाने पर माया जीव को सताती नहीं । 
यहां एक हो इलोक भें बन्ध और मोक्ष दोनों की ही प्रक्रिया बतला दी गई है। 

गोपाजूनाएं कह रही हैं 
'पतिसुताण्ययश्नात॒बान्धवानति विलड््य ते'न्त्यच्युतागताः' हे अच्युत ! हम 
स्व॑ंस्व का त्यागकर आपकी शरण आयी हैं । 
सयंधर्मान १रित्यज्य मामेक॑ तो रणं श्षज ४! (श्री० भ० गी० १८/६५) 
'दोषो यद्यपि तस्य स्थात्‌ सतामंतदगहितम्‌ । 
(वाल्मीकीय रामायण, युद्ध० “८/३२) 
'मुमुक्षुई_ शरणमहं प्रप्ये 
(इवेता० ६/१८) 
आदि भगवत्‌-उदगीत हैं; हम आपके प्रति प्रणत हैं; आप प्रणत-कल्पतरु हैं; 
प्रणत-प्राणी आपकी अनन्त कृपा-जलनिधि से प्लावित हो अशेष कल्याण का 
भागी हो जाता है। हम अपने पति-पुत्र, बन्धु-बान्धव, सर्वेस्व का त्यागकर 
आपकी शरण में आई हैं । सामान्यतः पति-पुत्र, बन्धु-बान्धव का त्याग अक्षम्व 
अपराध ही माना जाता है । 
'पिता रक्षति कौमारे, भर्ता रक्षति योवने। 
रक्षन्ति स्थविरे पुत्रा, न स्त्री स्वातन्यमहंंति ४ 
(मनुस्मृति ९/३) 


३५० गोपी-गीत 


कुल-परम्परागत, कुटुम्बागत धर्म का पालन तथा लज्जा का, मर्यादा का 
सर्वंतोभावेन रक्षण करना ही नारी का सर्वोत्तम, सर्वोत्कृष्ट कत॑व्य है तथापि 
भगवत्‌-शरणागति ही परमोत्कृष्ट, स्ंतोकृष्ट है अतः: तदर्थ' सामान्य-धमं की 
निरपेक्षता श्रेयस्कर है । 


अकुवंन्‌ विहित॑ं कर्म निन्दितं च समाचरन्‌ । 
प्रसक्‍्तदचेन्द्रियार्थेष प्रायक्चित्तीयते नरः ॥४ 
(मनुस्मृति, ११/४४) 
अर्थात्‌, जो प्राणी अपने विहित कर्मों का अनुष्ठान न कर निन्दित कर्मों का 
आचरण करता है वह इन्द्रियार्थ में प्रसक्‍्त होकर पाप का भागी होता है; परन्तु 
जो धर्माधर्म का त्याग करता हे वह समाधि-निष्ठ होता है। 


त्यज धर्ममधर्म॑ च् उभे सत्यानते त्यज। 
उभे सत्यानते त्यक्त्वा येन त्यजसि तत्त्यज ॥ 
- (महाभारत, शान्तिपवं ३३१/९४) 


धर्माधमं, सत्यासत्य के त्याग के साथ ही साथ जिस अहंकार द्वारा धर्माधमं 
का, सत्यासत्य का त्याग सम्भव होता है उस अहंकार का परित्याग करने पर 
ही प्राणी को पारमहंस्य समाधि-निष्ठा प्राप्त होती है। 


गोपाज्नाएँ कह रही हैं, हे अच्युत ! प्रपन्न-जन-रंजन आपका गुण है; आई 
अपने स्वरूप से सदा अप्रच्युत रहते हैं; अपने गुण-स्वभाव से भी सदा अविच्युत 
रहते हैं; एतावता इस आद्यय से कि आप स्वभावतः प्रपन्न-जन-रंजन करेंगे ही, 
हम आपकी शरण आई हैं । संसार के सम्पूर्ण सूत्र, सम्पूर्ण सम्बन्धों का परित्याग 
कर हम आपकी ही शरण आई हैं । 

'निराश्रया: न॒तिष्ठन्ति पण्डिता बनिता लता: पण्टडित, स्त्री एवं लता 
निराश्चित नहीं रह पाते; लता निराश्चित होगी तो भूमि पर फेलेगी; भूमि पर 
पड़ी हुई लता को लोगों का पाद-प्रहार सहना पड़ेगा । इसी श्तरह वनिता भो 
सदा पिता, पति एवं पुत्र अथवा बन्धु-बान्धवों पर आधारित होती है; परन्तु 
4पण्डिता:' किस प्रयोजन से -कहा गया, यह हमारे समझ में नहीं आया। 
'पण्डिताः समदर्शिनः' आप्तकाम, पूर्णकाम को ही पण्डित कहते हैं : 


'पस्य सर्वे समारम्भाः . कामसडकल्पवर्जिताः 
ज्ञानाग्तिदग्धकर्माणं- तमाहुः पण्डितं बुधाः ॥' 
(श्रीमद्‌ ० गीता ४/१५९) 


शोपी-गीत-१६ ३५१ 


परम निष्काम को आश्वय की क्या आवश्यकता ? सम्भवतः यह उक्ति 
राजाश्रयप्राप्त कवियों के लिए ही की गई है। 


(ुस्त्यज॑ स्वजनमारयंपथं व हित्वा ।' 
(भश्रीसमदूभा० १०/४७/६१) 


हम लोगों ने दुस्त्यज आय॑-मार्ग का, स्वजनों का, बान्धवों का परित्याग कर 
भगवदू-शरण ग्रहण किया है । है अच्युत ! है अन्तिकं ! सर्वेस्व का त्यागकर हम 
आपकी शरण आई हैं अतः हम भी अच्युता हैं। 'अन्वयान्‌ सम्बन्धिनः बान्धवान्‌ 
अति बिलडःघ्ण' अति लंध्य तथा विशेषतः, अलूुध्य बन्धु-बान्धवों के स्नेह का परि- 
त्याग किया, साथ ही, धर्मादि की भी अपेक्षा नहीं की; तात्पय॑ कि सर्वतोभावेन 
समूल स्वप्व का परेत्याग कर दिया, मानो संन्यास ले लिया। जैसे संन्यास ले 
लेने पर पुनः गृहस्थाअ्रम में लौट जाने की कल्पना भी नहीं होती वेसे ही हम 
लोगों के लिये भो घर छोट जाना असम्भवतर ही है। जो गोपाज्रनाएँ पति आदिकों 
के द्वारा अपने घरों में ही अवरुद्ध कर लिये जाने पर ध्यानस्थ हो अपने भौतिक 
शरीर का त्यागकर दिव्य-देह धारण कर भगवत्‌-सन्निधान में जा पहुँची 
थीं उन सौभाग्यशालिनी ब्रजसीमन्तिनी-जनों के लिए पुनः घर लौट जाने की 
कल्पना भी सम्भव नहीं । 
अन्य बुछ गोया ड्भताएँ अपने घरों को लौट भी गयीं। प्रहरचतुष्टयवती 
एक रात्रि में अगणित ब्राह्यो-रात्रियों का सन्निवेश करके महती रात्रि में 
रासलीला हुई । 
त्तासूथन्‌ खलु कृष्णय मोहितास्तस्प मायया । 
मन्यमानाः स्वपाहवद॑त्थान्‌ स्वान्‌ स्वान्‌ दारान्‌ श्जोकसः 0! 
(श्रीमदभा० १०/३३/३८) 


अर्थात्‌, उन गोवाड्भताओं का दिव्य-स्वरूप तो आनन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र 
के सनल्निधान में था परन्तु मायामय स्वरूप तत्‌ तत गोप के सब्निधान में भी 
था; अपनो-अपनी दाराओं को अपने सन्निधि में पाकर गोपजनों को किसी 
प्रकार का भ्रम भो नहीं हुआ । 

वस्तुतः गोपा ड्भ/नाएँ श्रोकृष्गचन्द्र को परम अल्तरंगा शक्ति-स्वरूपा हो हैं; 
कुछ गापाड्भताएँ रासेश्वरो, नित्य-निक्रुओजेश्वरो को रश्मि-रूपा हैं। यथा 
में इतर ब्रभाज्भव-जनों का अपने वाध्तविक स्वहूय से कोई ऐसा अभेद विचित्र 
राम्बन्ध था जिसकी उनक्रो स्पष्टतः प्रतीति होती थी। भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र 
के तिषय्र में मो यह स्पष्टत: कहा गया है कि उनका तेजोमय प्रकाशमय 
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परब्रह्मस्वरूप व्रजधाम में ही सदा-सवंदा विराजमान रहता है, वृन्दावन 
परित्यज्य पादमंक न गचछत' जब कि मथुरानाथस्वरूप रथारूढ़ हो मथुरा 
पधारे, 'मथुरा भगवान्‌ यत्र नित्यं सन्निहितो हरि: (श्री० भा० १०/१/२८) 
व्यवहारतः भी गोधन-हरण के अवसर पर इन सबका विवाह तत्‌ तत्‌ गोप- 
कुमारस्वरूप भगवान्‌ श्रीकृष्ण के साथ ही हुआ था, 


वृषभानु-तन्दिनी राधारानी, ललिता, विशाखा आदि दिव्यातिदिव्य 
गोपाड़ुनायें लौकिक व्यवहारदृष्ट्या अपने-अपने घर को लौट भी गईं तथापि 
वस्तुतः उनका कोई लौकिक सम्बन्ध न रहा । वे कह रही हैं, 

'पतिसुतान्वयश्रात॒बान्धवानति विलद्धघ्य तेब्न्त्यच्युतागता: हे अच्युत ! 
सम्पूर्ण लोकिक सम्बन्ध एवं धर्माधम, सत्यासत्य एवं अहंकार का परित्याग 
कर हम आपके सन्निधान में आई हैं; आप प्रणत-कल्पतरु, अविच्युत हैं, 
जनरजक हैं । 

'गतिविदस्तव' आप गतिविद्‌ हैं; जड़, शुष्क, अलपज्ञ के प्रति अपने हृदयः 
के रहस्य का निवेदन अत्यन्त कष्टप्रद होता है; जेसे चातक के मनोभाव से जड़ 
बादल, मीन के प्रेम से जल अनभिज्ञ ही रह जाता है, वेसे ही, अल्पज्ञ सांसा- 
रिक जन भी प्रेमपूर्ण हृदय के सम्पूर्ण भावों को जानने में असमर्थ ही रह: 
जाते हैं। प्रायः व्यक्ति स्वयं भी अपने मनोभावों से अपरिचित रह जाता है; 
मनोविज्ञान-शास्त्र के सिद्धान्तानुसार व्यक्ति की अनेकानेक भावनायें स्वयं: 
उसके लिए भी अविदित हो रह जाती हैं । भगवान्‌ सर्वाधिष्ठान, सर्वान्तरात्मा, 
सवंसाक्षी, सर्वान्तर्यामी एवं सर्वज्ञ-शिरोमणि हैं। भवतराज प्रह्लाद कह. 
रहे हैं, 

को5तिप्रयासोड्सुरबालका हरेरुपासने सवे हृदि छिद्रवत्‌ सतः। 


स्वस्पात्मनः सख्युरशेषद हिनां साधान्यतः कि विषयोपपादने: ॥ 
(श्रीमद्भाग० ७/७/३८) 


हे असुर बालको ! अपने हृदय में ही आसीन हरि की उपासना में भला कौन 
प्रयास आवश्यक है ? आकाश को भाँति भगवान्‌ ही सबके हृदय में व्याप्त हैं; 
भगवान्‌ प्रत्यगात्मा हैं; शरोररूप अन्नमय कोष के भीतर क्रमश: प्राणमय, मनो- 
मय, (वज्ञानमय एवं आनन्दमय कोष हैं; इस गानन्दमय कोष में स्थित 'तस्य 
प्रियमेवशिरः | मोदों दक्षिणः पक्ष:। प्रमोद उत्तरः पक्ष: ॥ आनन्द आत्मा। 
ब्रह्मपु च्छ प्रतिष्ठा' (तैत्ति० उप० २(५/२) (पुच्छ प्रतिष्ठ' ही ब्रह्म है, सर्वाधि- 
ष्ठान है अतः.भगवान्‌ ही 'गतिविदस्ते' सम्पूर्ण गति-विधि के पूर्ण ज्ञाता हैं। 
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गतितिदस्ते गति स्वस्वभावं च अस्मार्क स्वभावं च भवान्‌ वेत्ति इति 
गतितित्‌ तस्प गतिविदः ते अंतिक॑ बयं॑ आगताः अर्थात्‌ु, आप अपने 
स्वभाव को भी जानते हैं, साथ ही हमारे स्वभाव को भी जानते हैं अत: हम 
आपके पास आई हैं । भगवान्‌ श्रीकृष्ण उत्तर देते हैं, 'स्वागतं वो महाभागा: 
प्रियं कि करवाणि वः ४ (श्री० भा० १०/२९/१८) “हे महाभागाओ ! तुम्हारा 
स्वागत है । बताओ तो हम तुम्हारा वया प्रिय करें ?” भगवान्‌ श्रीकृष्ण के ऐसे 
वचनों को सुनकर गोपाड्ताएँ परस्पर कहने लगों, “हे सखि ! क्‍या तुम कोई 
दपंण भी लाई हो ? इन श्यामसुन्दर को दपंण में इनका मुंह तो दिखला दें,-- 
किस मुंह से ये ऐसी कठोर बात कह रहे हैं? सम्मवतः दर्पण में अपना मुँह 
देखकर हो ये लजा जायेँ और मधुर भाषण करें ।” गोपियाँ प्रेम-विभोर हैं । 

भक्‍त-शिरोमणि श्री हनुमानजी कह रहे हैं-- 

“मोर न्‍्याउ में पुछा सांई। तुम्ह पूछहु कस नर की नाई 0! 

(मानस ४[१/७) 
हे स्वामी ! में अल्पज्ञ हूँ अतः स्वस्वरूप से भी ओर कारुण्य-सुधा-जलनिधि, 
प्रपन्न-पारिणात, भगवत्‌ स्वरूप से भी विस्मृत हो जाता हूँ । 

“मढो5ह त्वां कथं जाने मोहितस्तव मायया', हे प्रभो ! आपकी माया से 
मोहित हम मूढ़ प्राणी अपने-आपको भी नहीं जान पाते, आपको भी नहीं जान 
पाते । परन्तु आप सवज्ञ, सर्वाधिष्ठान हैं, सवंगतिविद्‌ हैं; अस्तु हमारे आन्तरिक 
भाव के ज्ञाता हैं। त्वमेव एका गतिः यासां ता: त्वदेकगतिका:' आप जानते हैं 
कि हमारे ध्येय, ज्ेय, परमाराध्य, स्ेस्व सब आप हो हैं। हम गोपाड्भनाएँ 
अपने सर्वस्व का, पति-पुत्र, बन्धु-बान्धव, लोक-वेद सम्पूर्ण का परित्याग कर 
आपकी शरण आई हैं । 

गतिभरर्ता प्रभः साक्षी निवास: शरणं सुहत्‌ । 
प्रभतः प्रलयः स्थानं निधानं बोजमव्ययम्‌ ॥४' 

(श्री मदृ० गोता ९/१८) 
प्रभ हो गति हैं, पति हैं, सवंसाक्षो हैं। 'सर्ब-ससर्थ निवास: भगवान्‌ हो हमारे 
निवास-स्थान हैं; भगवान्‌ ही अन्तरात्मा, अन्तःकरण, अन्तःप्राण हैं। 'शरणं 
गृहरक्षित्रो । अप्ररकोष ३/३/५३) भगवान्‌ हो हमारे आधार, आयतन हैं, 
रक्षक हैं, भर्ता हैं । 

'तात मात गुरु सखा तू सब विधि हितु मेरो। 
तोहि मोहि नाते अनेक मनिये जो भाव ४७४ 
(विनय-पत्रिका ७९) 
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प्रभु, भर्ता, निवास, शरण्य आदि सम्पूर्ण भाव अनन्यगति के ही अवान्तर 
भेद हैं; अनन्य गति ही सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण है। 'एको गतिस्त्वभ्‌ एक तुम ही 
हमारी गति हो; त्वदवाक्यं स्ववाक्यं न जानाति! आप तक अपने भावों को 
पहुँचाने के लिए हमको चकोर की भाँति अग्नि-भक्षण भो नहीं करना होगा 
क्योंकि आप सर्वाधिष्ठान, सर्वान्तर्यामो हैं | हे अच्युत ! 
बालानां रोदनं बल” जेसे रोना ही बालक का बल है वेसे ही सव॑स्व का 
त्यागकर आपके शरण हो जाना, आश्रित हो जाना ही हमारा कतंव्य है; और 
कुछ न करते हुए आपके मंगलमय चरणारविन्दों का समाश्रयण ही हमारा एक- 
मात्र कतंव्य है। ऐसी निर्विचेष्टता ही अत्यन्त दु्लंभ है । 
घदा पंचावतिष्ठते ज्ञानानि समनसा सह। 
बुद्धिच न विचेष्टति तामाहुः परमाड्भतिम्‌ ४ 
(कठोपनिषत्‌ २|३/१०) 
सम्पूर्ण कर्मेन्द्रियाँ, ज्ञानेन्द्रियाँ, मन, अध्यवसायात्मिका बुद्धि निर्विचेष्ट हो 
जाय यही परमगति है। भगवान्‌ के सगुण-साकार विग्रह का 
'सुस्मितं भावयेन्मुख (श्रो० भा० ११/१४|४३) का चिन्तन करते-करते 
अन्ततोगत्वा 
न किचिदपि चितयेत्‌' (श्री० भा० ११/१४/४४) सम्पूर्ण चिन्तन का ही बाघ 
हो जाय यहो स्वतो5धिक पुरुषा्थ है। जैसे, सामान्यतः धावन-व्यापार धावक- 
परतंत्र है, धावन-व्यापार पुरुष-प्रयास जन्य है, पुरुषकर्ता है । 
क्रियायां स्वातन्त्रयेण विवक्षितोष्थ: कर्ता स्पात्‌ ४ 


जो स्वेतर सकल कारकों का प्रयोजक हो परन्तु स्वयं दूसरों से अप्रयोज्य हो 
वही कर्ता है। धावक कर्ता का प्रयास ही धावति' क्रिया है। धावन्‌-गति में 
विशेष वृद्धि होने पर धावक-कर्ता स्वयं उस गति के वशीभूत हो जाता है। 
इसी तरह चिन्तन-क्रिया चिन्तक-परतन्त्र है तथापि चिन्तन-गति का वेग बढ़ 
जाने पर चिन्तन-कर्ता ही चिन्तन-विवश हो जाता है। यही (त्वदेकगतित्व' है। 
गोपाड्भनाएँ कह रही हैं, 'हे अच्युत ! आप सवंज्ञ हैं; हम समूल सवंस्व 
त्यागकर आपकी शरण आई हैं; शरणागत प्राणी कदापि त्याज्य नहीं होता । 
अतः है गतिविद्‌ ! हम पर अनुग्रह करें |' 
>गतिविदः पद का गतिविदों वयमपि' 'गतिबिदों वंयं आगता:” अर्थ भी 
लग जाता है | गोपाज्ुना-जनों में स्फुरण होता है मानों भगवान्‌ श्रीकृष्ण कह 
रहे हैं “है गोपालियो ! तुम तो बहुत चतुर हो । अभो-अभी तो कह रही थीं कि 
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आपने इन कुटिल कुन्तलों को सधर्मी जानकर ही इनको सिर पर धारण किग्रा 
है; जैसे ये कुन्तल सचिक्कण एवं स्निग्ध होते हुए भी अत्यन्त कृष्ण हैं, अत्यन्त 
कुटिल हैं वंसे ही आप भी स्निग्ध होते हुए अत्यन्त कुटिल एवं कृष्ण हैं। हे 
गोप-वनिताओ ! हमारे इस स्वभाव से परिचित होते हुए भी तुम पहले से हो 
सावधान क्‍यों न डो गईं ? क्‍यों वन्दारण्य तक दौडी चली आईं ?” 

इस प्रइन का उत्तर देती हुई वे कह रही हैं, “गतिविदोषि वयं तव उदृगीत- 
मोहिता: आगताः आपकी कुटिल गति को जानते हुए भी आपके उद्गीत से 
मोहित होकर हम लोग आ गई हैं। जेसे, मृगी व्याध के वोणा-निनाद से मोहित 
हो उसकी सन्निधि में स्वभावतः पहुँच जाती हैं, वेसे ही, हम भी आपके उदगोत 
से मोहित हो आपकी सन्निधि में खींची चलो आई हैं। 

अथवा, 'गतोर्गीतगलीवेंत्ति इति गतिविद्‌ तस्य गतिथिद:ः आप गीत की 
विशेषताओं को जानते हैं; 


वेणुबाद्य उरुषा निजशिक्षा: (श्री० भा० १०/२५/१४) आप वेणु-वादन की 
परम्परागत शिक्षा-सम्पंन्न हैं; साथ ही, निज विज्ञानजन्थ नृतन आविष्कारों से 
भी सम्पन्न हैं। जेसे कोई विशेष वेज्ञानिक भिन्‍न-भिन्‍न विषयों में असाधारण 
विज्ञान प्रकट करते हैं, आविष्कार करते हैं वेसे ही “'उर्चा निजशिक्षा:, अनेक 
विधि प्रकार के स्वाध्याय से अनेकानेक नई गतियों का आविष्कार भी श्रीकृष्ण 
ने किया । अदभत रामायण' में ऐसी एक कथा है। 

एक समय देवर्षि नारद कहीं जा रहे थे; मार्ग में उनको भगवती लक्ष्मी 
सहित भगवान्‌ मिल गए; वार्तालाप के प्रसंग में पता लगा कि भगवती लक्ष्मी 
एवं उनकी सखियोंसहित भगवान्‌ तुंबर का संगीत सुनने जा रहे हैं । मर्हाषि 
नारद को आइचय हुआ कि जिस संगीत को सुनने स्वयं श्री भगवान्‌ भगवती 
लक्ष्मी के साथ पधार रहे हैं वह कितना महत्त्वपणं होगा ? संगीत के विशिष्ट 
महत्त्व को समझकर देवषि नारद भी संगीत सीखने के लिये उत्कंठित हो उपयुक्त 
गुर की खोज में लग गए। उत्तराखण्ड में कोई उलक-बन्धु नामक विशिष्ट 
संगीतज्ञ उलक स्वरूप में रहते थे; देव, दानव, गन्धव, किन्नर आदि भी उनके 
पास संगीत सीखने आते; उनकी योग्यता का अनुभव कर नारदजी ने भी उनको 
अपना गुए बना लिया; संगीत सोख लेने प्र नारदजी को तुंबरु के प्रति 
स्पर्धा हुई; तुंबद को गायन-कला में परास्त करने नारदजी उसके घर पहुँच 
गए; तुंबठ के घर के आसपास राग-रागिनियों को. भोड़ लगी थी; नारदजी ने 
उनसे उनका परिचय पूछा; वे लोग कहने लगे कि या बतायें, एक नारद 
नामक कोई मूर्ख गायनाचायं बनकर ऊटपटांग गाता है जिससे हम अपंग हो 
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जाते हैं; यहाँ इसलिये खड़ी हैं कि जब तुंबर महाशय गायेंगे तो हमारे अपंग 
हुए अंग पुनः स्वस्थ हो जावेंगे ।” ऐसा उत्तर सुन नारदजी अत्यन्त लज्जित हो 
लौट पड़े | अन्ततोगत्वा महर्षि नारद ने क्रमशः श्रीकृष्ण की १६१०८ रानियों, 
अष्ट पटरानियों एवं स्वयं श्री भगवान्‌ एवं राधारानी से संगीत को शिक्षा ग्रहण 
की और इस लोकोत्त र संगीत के ज्ञान से ब्रह्मानन्द को प्राप्त हुए । ब्रह्मानन्द 
प्राप्त होने पर नारदजी में तुबरु के प्रति स्पर्धा-भाव ही समाप्त हो गया। 
तात्पयं कि संगीत महामहिम है; वह ब्रह्मससहोदर कहा जाता है। श्रीधरस्वामी 
लिखते हैं, गोतगतोर्वा वेत्ति इति गतिविद्‌, तस्थ विदः / भगवान्‌ श्रीकृष्ण गीत 
की गति-विधियों को जाननेवाले हैं, अत: गतिविद्‌' हैं । जेसे वशीकरण अथवा 
मोहन-मन्त्र के वशीभूत हो प्राणी बलातु उस ओर चल पड़ता है, वेसे ही हम 
भी आपके स्वभाव को जानते हुए भो आपके उद्गीतरूप मोहन-मन्त्र से आक्ृष्ट 
हो बलातू यहाँ तक आपके सान्निध्य में खींचो चली आई हैं । 

कान्तादिकों द्वारा अवरुद्ध कर लिए जाने पर कृष्ण-ध्यान में रत हो शरीर- 
त्याग कर देनेवाली गोपाज्भनाएँ कह रहो हैं, 'अतिविलंध्य तेःन्त्यच्युतागता: 
हें अच्युत | आप गतिविद हैं; 'अस्माक दश्षमीं दर्शां गति वेत्ति इति गतिविद्‌ 
आप हमारी दशभी दशा को जानते हैं। साधारण-से-साधारण त्याग करने पर 
भी त्यागी का सम्मान होता है; गृह-कुटुम्ब, पति-पुत्र, सुख-ऐश्वर्यादिकों का 
त्याग भी महत्त्वातिशायी होता है; हम लोगों ने तो अपने प्राणों का ही त्याग कर 
दिया है; आपके विप्रयोग-जन्य तीत्रताप से हम दसवीं दशा को, मृत्यु को प्राप्त 
हो रही हैं। चक्रवर्ती महाराज दशरथ की भी महिमा यही है कि भगवान्‌ 
रामचन्द्र के वियोग में वे अपने प्राणों को न रख सके : 

'बंदँ अवध भुआल सत्य प्रेम जेहि राम पद। 
बिछरत दोन दयाल, प्रिय तनु तन इव पीर हरेउ ४ 
(मानस, बाल०, १६) 

सत्य-स्वरूप राधवेन्द्र रामचन्द्र भगवान्‌ में सत्य-प्रेम होने के कारण अवध- 
भुआल ने परम प्रेमास्पद प्राणों को भी तृणवत्‌ त्याग दिया। गोपाज्नाएँ कह 
रही हैं, हे गतिविद्‌ ! हे अच्युत ! आप हमारी इस अवस्था को जानते हैं; साथ 
हो, आप सदा अपने स्वरूप से अच्युत रहते हैं; तथापि प्रपन्न-जन-परित्राणरूप 
अपने स्वधरमं से विच्युत हो हो रहे हैं । 

उन गोपाड्नाओं को प्रतीत होता है मानों श्रीक्षष्ण कह रहे हैं, 'हे सखी- 
जन ! हम तो बाल्यावस्था से ही लीलया वेणु-वादन करते हैं; वेगुवादन हमारा 
स्वभाव ही है; हम वेणु-वादन विनोदी हैं अतः हम तो अपने ही मनोरंजन हेतु 
स्वभावतः ही वेणु-वादन कर रहे थे; तुम लोग केसे चली आईं ?” इसका उत्तर 
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देती हुई वे कह रहो हैं, 'हें गतिविद्‌ ! आपके गीत में, आगमन से पूर्णतः परिचित 
हैं; यह जानते हुए कि हमारे मुखचन्द्र-विनिगंत वेणुगीत-पीयूष को सुनकर त्रज- 
वनिताएँ अपने-आपको न रोक पायेंगी और अवश्य हो हमारे सन्निधान में 
दौड़ी चली आवेंगी, आपने वेणु-वादन किया कात्याथनी-ब्रत के अन्तगंत ।' 
मयेमा रंस्यथ क्षपया: ४ ( श्रो० भा० १०/२२/२७ ) इन ब्रह्रात्रियों में 
आप लोगों की अभिलाबा-पूर्ति होगी, ऐसा वरदान आप ही ने दिया था; इस 
अपने दिये हुए वरदान का अनुस्मरण कर-कर ही आप श्री वृन्दावन धाम पधार, 
साथ ही, हम लोगों को आक्ृष्ट करने हेतु ही वेणु-दादन किया; इस वेणु-वादन 
श्रतण के पूर्व भी हम आपके विप्रयोगजन्य तीज़ तापसे संतप्त हुई भी अपने 
कुटुम्ब के कृत्यों में कथंचित्‌ संलग्न रहती थीं; कभी भी यहाँ तक दोड़ी नहीं आईं, 
परन्तु आज का तो वेणु-वादन ही विचित्र है, इस उदगीत से मोहित होकर ही 
हम यहाँ आपको सन्निधि भें बलात्‌ खींची चली आईं; “उच्चेंगोंत उद्गीत॑'' 
माधुय-रसयुक्त, स्नेह-सिकत सस्वर गीत ही उदगीत है । कोई बहुत अच्छो बात 
स्नेहसिक्त मधुर स्वर भें स्वर-सम्पत्ति के साथ कही जाय तो स्वभावतः ही उसका 
विशिष्ट आकर्षण होता है। इन सबके सम्पक सम्मिश्रण से युक्त आपका यह 
वेण-गीत ही मोहन-मंत्र है; इस उद्गीतरूप मोहन-मंत्र के प्रभाव से आकुष्ट हो 
हम बलात्‌ आपको सन्निधि में खींची चली आई हैं। इस उदगीत में आपने हम 
ब्रज-वनिताओं के सौन्दर्य-माधुर्यादिकों का वर्णन करते हुए हमारे विभिन्‍न नामों 
का उच्चारण कर हमारे प्रति अपने स्नेह को व्यक्त करते हुए अनुनय-विनय- 
पूवंक हमारा आह्वान किया; अस्तु, हम तो वेणु-वादन-विनोदी आपके विनोद से 
आकृष्ट नहीं हुईं, अब इस उदगीत से मोहित हो बलात्‌ खींची चलो आई हैं । 
“उदगीतेन तदनुरुपेव मा सुख-सम्पत्तिः ऊहिता कल्पिता यातमिस्ता: 
उद्गीतसोहिताः'” हम लोगों ने आपके इस परम आह्वादक, परमानन्दमय 
उदगीत के अनुछ्ूप उसमें सुख-सम्पत्ति की कल्पना की थी। संसार के सम्पूर्ण 
व्यवहार श्रुति-सुत्र हैं; सुनने में अत्यन्त मधुर होते हुए भी परिणामतः दुःखद 
ही हैं; तथापि आपके मुखचन्द्र-निगंत वेणु-गीत-पीयष में हम लोगों की यथाथंत्व 
बुद्धि ही थी । 
“स्व धर्मान्‌ परित्ययज्य मासेकं शरणं तज। 
अहं त्वा स्वंपापेभ्यो मोक्षयिष्यासि सा शुचः ॥ 
(श्री ० भ० गी० १८/६६) 
“सक्वदेव प्रप्नाय तवास्मीति च थाचते । 
अभय सवंभूतेम्पो ददाम्येतद्‌ व्रतं॑ मम ॥ 
(वाद्मीकीय रामायण ६/१८/३३) 
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आदि अनेकानेक वाक्य ही भगवद-उद्‌गीत हैं; यदि भगवद्‌-उद्‌गीतों में यथार्थ- 
बुद्धिन हो तो अनादिकाल से प्रचलित अनेकानेक सम्प्रदायों की परम्पराएँ; 
अद्वेतवाद, विशिष्टाद्वेतवाद, शुद्धाह्वतवाद, द्वंताद्वेतताद आदि एवं इन पर 
आधारित विभिन्‍न उपसनाएँ, संसार-त्याग, सब सवंथा निरथंक हो जाये । 

गोपाज्नाओं में पुनः स्फुरण होता है कि भगवान्‌ कृष्ण प्रइन कर रहे हैं, 
“हे सुन्दरियो ! हमारे कपटी स्वभाव को जानती हुई भी तुम हमारे सन्निधान 
में क्यों चली आईं ?” वे उत्तर देती हैं, “हे कितव ! हम तुम्हारे उदगीत से मोहित 
हैं; मोहित प्राणी से कौन अपराध नहीं बनता ? मोहवश प्राणी विवेक-शन्य हो 
जाता है; उसमें कतंव्याकतंव्य का ज्ञान भी नहीं रह जाता । एतावता हम भी 
आपके उद्गीत से मोहित हो आपके सन्निधान में चली आई हैं | 

कितव योषितः कस्त्यजेन्निशि; 'कितव' शब्द का अथ॑ है कपटी, धत॑, 
वंचक | वे कह रही हैं, “हे कितव ! एवं भूत्वा स्वयं आगताः आकृष्य 
समानोताः योषितः वने कितवोधषि कस्त्यजेत्‌ ?” स्वभाव से ही स्त्रियाँ कोमलांतः- 
करणवाली, अनुरागिणी होती हैं; इन स्नेहशीला, सरल-हृदया योषिताओं के 
साथ किसी कितव का भी कौटिल्य स्ंथा अनुचित है; हम ब्रजाज्भनाएँ तो 
अपने पति-पुत्र, बन्धु-बान्धव, लोक-वेद, सत्यासत्य, धर्माधमं सम्पूर्ण का परित्याग 
कर आपके विरह में दद्यममी दशा को प्राप्त हो रही हैं; हे कितव ! ऐसी योषिताओं 
की उपेक्षा आपके सिवा और कौन कर सकता है ? कोई कामी वंचक भी रात्रि 
के समय निजन वन में आई हुई अनुरागिणी युवतियों का त्याग नहीं कर सकता 
परन्तु आप तो हमारी उपेक्षा ही कर रहे हैं। आप वंचक-शिरोमणि हैं; रागी न 
होने पर भी मात्र मानवता की दृष्टिं से भी रात्रि के समय निजंन वन में 
कोमलान्त:करण कोमलाज्भी निराश्रय भशरण युवतियों की उपेक्षा कोई नहीं 
करता | "हे कितव ! बंचितोषि भवान्‌” वस्तुतः तुम ही वंचित हो रहे हो। अनन्त 
सौन्दयं-माघधुय॑ परिपूर्ण परमानुरागिणो आकृष्ट होकर आयी हुई अथवा अनुराग- 
वशात्‌ स्वयं समागता हम युवतिजनों के त्याग से आप स्वयं ही श्वृंगार-सुख से 
वंचित हो रहे हैं। “श्रमति वनेष्‌ भवान्‌ अबलाकवलाय न तत्र विचित्रम॒ ।” 
हे कितव ! आपके लिए इसमें कोई वेचित्र्य भी नहीं है क्योंकि आप तो अबला- 
भक्षण के लिए ही वन में भटक रहे हैं। प्रथयति पृतनिकेव वधु-वध-निदंय- 
बाल-घचरित्रम्‌ (गीत-गोविन्द, १७/७) आपने तो बाल्य-काल में पत ना-वध, स्त्री- 
वध किया; आपका बाल-चरित्र ही आपकी निरदंयता को पुकार-पुकारकर 
कह रहा है। 

“कितव घोषित: का अथें “कितवानां योकबितिः कितव योषितोपि कस्त्य- 


गोपी-गीत-१ ६ ३५९ 


जेत्‌” भी हो सकता है। टात्पयं कि यदि किसी वंचक की स्त्री भी स्वानुराग- 
वशात्‌ अथवा मोहन-मंत्र व्शीभता हो रात्रि के समय नि्जन वन में निराश्रय हो 
तो वह भी उपेक्षणीय नहीं; कैमुतिकन्यायतः 'योषित” पद-प्रयोग का तात्पय॑ 
यह भी किया जा सकता है कि कितव-योषिता भी उपेक्षणीय नहीं है; हम तो 
सम्भ्रान्त परिवार की सम्भ्रान्त योषिताएँ हैं जो आपके उदगीत के वशीभूत हो 
अपने सर्वस्त का त्यागकर आपके सन्निधान में खींची चली आई हैं । 

सवंतो भावेन अनन्त ब्रह्माण्डाधिष्ठान स्वप्रकाश परमात्मा परब्रह्म प्रभु 
श्रीकृष्णचन्द्र के प्रति शठ, कितव, वंचक आदि शब्दों का प्रयोग अत्यन्त असंगत 
प्रतीत होता है । इनका तात्पय यही है कि हम तो अपने सर्व॑स्तव को त्यागकर, 
यहाँ तक अपने प्रेमास्पद प्राणों को भी त्यागकर आप सर्वाधिष्ठान, सर्वज्ञ, स्व॑- 
शक्तिमान्‌ के हरण में आईं और आप अन्‍्तर्धान हो गए यह अनुचित है, आपके 
लिए अशो भनीय है । रप्तिक तो कहते है कि वस्तुतः भगवान्‌ को वेद-मंत्रों द्वारा 
की गई अत्यन्त सार-गर्भित स्तृतियाँ भी उतनी प्रिय नहीं, जितनी इन वनचरी 
गोपालियों के प्रेम-विभोर हृदय की प्रेम-विद्ठुल अटपटी वाणियाँ | 

“पाति्विदोशषि तदोदगोीतमोहिताः” हे अच्युत ! हम दक्षिणायन एवं 
उत्तरायण दोनों गतियों को जानतो हैं। गृहस्थधर्मानुसरण करते हुए पति-पुत्र, 
बन्बु-बान्धव, ठोक-वेद, सत्यासत्य, धर्माधमं का समाश्रयण करने पर दक्षिणा- 
यन माग॑ का अनुसरण करना होगा; वेद-शास्त्रानुमोदित क्रिया-कलापों का 
अनुष्ठान करते हुए जीव धम-म्रार्ग सं क्रमश: धमाभिमानी, रात्रि-अभिमानी, 
कृष्णपक्षाभिमाती, दक्षिणायन-अभिमानी देवता को प्राप्त करते हुए चान्द्रमसी 
देवता को प्राप्त कर चान्द्रमस लोक में सम्पूर्ण सुखों का उपभोग करता है तथापि 
क्षोण पुण्ये मत्यंछोक॑ दिशन्ति” पुण्य क्षीण होने पर पुनः मृत्युलोक में ही आ 
जाता है | गहो दक्षिणायन-मार्ग का स्वरूप है। 

उत्तरायण-मारग का अनुसरण करने पर जीव क्रमशः दिनाभिमानी, अग्नि- 
अभिमानी, ज्योति-अभिमानी, अहर-अभिमानी, शुक्‍्लपक्षाभिमानी, उत्तरायणा- 
भिमानी देवता को भ्राप्त होता है--तत्र कोई अमानव पुरुष उसको ब्रह्म-लोक 
ले जाते हैं। ब्रह्म-लोक में पहुँचने पर मत्य॑-लोक में पुनरावृत्ति नहीं होती। 
गोपाड्नाएँ कह रही हैं, “हे अच्युत ! हम इन दोनों मार्गों को जानती हैं 
तथापि आपके उदगीत से मोहित हैं | उनमें पुनः श्रीकृष्ण-कृत प्रश्न का स्फुरण 
होता है, 

नते सृतो पार्थ जानन्‌ योगी मुह्यति कझ्चन' (श्री० भ० गी० ८२७) 
“जो दक्षिणायन एवं उत्तरायण दोनों मार्गों को जानता है वह कदापि मोहित 


३३० गोपी-गीत 


नहीं हो सकता फिर तुम केसे मोहित हो गईं ?” वे उत्तर देती हैं, “हे श्याम- 
सुन्दर ! हम योगिनी नहों, वियोगिनी हैं; एतावता इन दोनों संसृतियों को जानते 
हुए भी आपके मुखचन्द्रनिगंत वेणु-गीत-पीयूष-रस से मोहित हो रही हैं।'' तात्पय॑- 
कि योगी दोनों प्रकार की गतियों को जानते हैं अतः माया से मोहित नहीं होते; 
भगवत्‌-भक्त भी दोनों गतियों को जानता है तथापि भगवत्-प्रेम में मोहित 
रहता है; श्रीकृष्ण-प्रेम का मोह भी मायातीत एवं रसात्मक है; भगवदनुकम्पा 
से ही ऐसे मोह की प्राप्ति हो सकती है । 


गोपाज्नाएँ कह रहो हैं, “हे मदन-मोहन ! आप जैसे कितव हैं वेसे ही 
अच्युत भी हैं। वेणु-गीत-श्रवण से हम विलम्बासहिष्णुतया ज्ञीघ्रमेव ता 
आगमिध्यन्ति', विलम्ब सहन न कर शीघ्रातिशीघ्र आ जायेंगी यह जानकार ही 
आपने वेणु-वादन किया; जेसे कोई शठ अपने द्वारा किए गए छल-कपट से किसी- 
को अत्यन्त दुखित देखकर भी द्रवित नहीं होता वेसे ही, आप भी हम ब्रज- 
वनिताओं को अपने उदगीत से मोहित हो स्व॑स्व त्यागकर आई हुई जानते हुए 
भो अन्‍्तर्धान हैं।” “पर दुख द्रर्वाह संत सुपुनीता' (मानस, उत्तर० १२/४८) 
पुनीत संत वहो है जो अन्य के दुःख से द्रवित होते हैं। आप तो अपने ही 
उदगीत से मोहिता हम लोगों की अपने घरों से गति एवं वृन्दावन धाम में 
आगति साथ ही हमारे हृदय की ईदृशी विह्वल गति को जानते हुए भी असंग 
हैं, अद्भुत चित्त हैं, अच्युत हैं । 


वब्रज-बालाएँ स्वभावतः ही अपने परम-प्रेमास्पद मदन-मोहन, श्याम-सुन्दर 
श्रीकृष्ण में अनुरक्त हैं। इतर-प्रेरणा-निरपेक्ष अनुराग ही स्वाभाविक अनुराग 
है; जेसे अपनी सन्तति में माता का प्रेम सम्पुर्णंत: इतर प्रेरणा-निरपेक्ष ही होता 
है। भगवत्‌-चरणारविन्दों में स्वयं अपनी प्रेरणा से उदबुद्ध राग ही रागानुगा 
प्रीति है अतः भक्त कामना करता है, 
था प्रोतिरविवेकानाम्‌ विषयेष्वनपायिनी । 
त्वामनुस्मरतः सा में ह॒ृदयान्सापसपंतु ॥४ 
(विष्णुपुराण १(/२०/१५९) 
जो प्रीति अविवेकी प्राणी को विषयों में होती है, प्रभु ! वेसी ही प्रीति हमें 
आपके मंगलमय चरणों में हो जाय । 


अजातपक्षा इव मातरं खगाः स्तनन्‍्यं यथा वत्सतरा: क्षधार्ता: । 
प्रियं प्रियेव व्यषितं विषण्णा सनो5रविन्दाक्ष दिदुृक्षते त्वाम्‌ ॥' 
(श्रीमद्भा० ६/११/२६) 
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अर्थात्‌, जैसे अजात-पक्ष पक्षी-शावक व्याकुल होकर अपनी कल्याणमयी, करुणा- 
मयी अम्बा की राह देखते हैं अथवा अतृणाद गोवत्स क्षुधा-निवृत्ति हेतु अत्यन्त 
उत्सुकता से अपनी माता के हंभा-रव की प्रतीक्षा करते हैं अथवा जंसे कोई 
प्रेयसी प्रियतमा अपने प्रियतम प्राणनाथ के समागम के लिए अत्यन्त उत्कंडित 
होती है वेरो ही हे नाथ ! हमारा मन भो आपके मंगलमय चरणारबिन्दों में 
सदा-रावदा लगा रहे । ऐसी उत्कंठा हो रागानुगा भक्ति का स्वरूप है। 

वेधी-भक्त के अन्तगंत गुरु एवं शास्त्रादेशानुसार यम-नियमपृ्वक मन को 
भगवद-चरणों में बररबस लगाना पड़ता है; श्रवण, कीत॑न, मनन, पंचोपचार, 
थोडशोपचार पूजन आदि तिधियों से येन-केन-प्रकारेण मन को भगवत्‌-चरणों में 
संलग्न करना पड़ता है । विभिन्‍न हेतुओं से जसे संत्तार के पाप-ताप से शान्ति 
प्राप्त होगी, मुक्ति मिलेगी, स्वगं प्राप्त होगा, धम-धान्य प्राप्त होगा आदि का 
अवलम्बन कर मन में उत्साह उद्बुद्ध करना होता है। 


तस्माद भारत सर्वात्मा भगवान हरिरीश्वर:। 
घोतव्य: कोतितव्यक्च॒ स्मतंव्यश्चेच्छता5भयम्‌ ॥' 
'श्रीमद्ना० २/१/५) 
अत्यन्त अप्राप्त में हो विधि होती है; युकतायुक्त विचार-पूर्वक कतंथ्य ही विधि 
है। प्रारम्भ तेधी भक्ति से ही होता है; जिस किसी तरह मन को वबरबस 
भगवत्‌-चरणा रविन्दों में लगाने का प्रयास किया जाता है, यद्यपि मत बार-बार 
विषयों में एवं अनेकानेक तथाकथित स्वजन-परिजनों में दौड़ जाता है; साधक 
बार-बार मन को ख॑ज-खींच प्रभु-चरणों में लगाने का प्रयास करता है। प्रभु 
चउरणारविन्दों में स्वाभाविक अनुराग हो तो मन को बरब्रस लौकिक कर्मों 
लगाना पड़ता है । स्वाभाविक प्रवाह को रोकने का प्रयास प्रवाह के वेग को 
वुद्धिगत कर देता है; इसी तरह, परब्रह्म परमात्मा श्रोकृष्णचन्द्र के चरणार- 
बिन्दों में गोप-बालाओं के स्वाभाविक अनुराग-प्रवाह को उनके पति-ैपुत्र, बन्धु- 
बान्धव, लोक-वेद-मर्यादा भादि भो अवरुद्ध न कर सके; 
“विसज्य लज्जां रुरुदु: सम सुस्वरं गोविन्द दाभोदर माथवेति ।' 
(श्रीमद्भा० १०/३९/३१) 
गोप-बालाएँ अपने सम्पूर्ण लहौकिक कतंव्य को करतो हुई भी सदा ही 
श्रीकृष्ण-भात-तन्मय रहती हैं अतः उनके कर्म अस्त-व्यस्त हो जाते हैं; तथापि 
वे उन कर्मों को छोड़ती नहीं । 
“न कर्माणि त्यजेत्‌ योगी कप्मभिस्त्यज्यते हासों। योगी कर्म को नहीं 
छोड़ता, कम दी योगो को छोड़ देते हैं। एक कथा है :-- 
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ननन्‍्दराय की बखरी के आसपास घृमती हुई किसी गोपिका ने सम्पूर्ण दिन 
बिता दिया; सबेरे से शाम हो गई परन्तु वह वहीं घमतो रही; यह देखकर 
यशोदा रानी उसको बुलाकर पूछने लगी, 'क्योंरी, तेरे घर में तू ही एक सयानी 
है ? क्या तेरा दही नन्‍्दराय की बखरी में ही बिकता है? और कहीं नहीं बिकता ? 
सबेरे से शाम हो चली, न तेरा दही ही बिक रहा है और न तू कहीं अन्यत्र जा 
रही है। तेरी मटकिया ज्यों की त्यों भरी है और तू है कि अब भी यहीं घूम 
रही है ” गोपिका एकदम सकपका गई, लजा गई; इतनें में हो बालकृष्ण दौड़ते 
हुए आए; दर्शन पाकर गोपिका कृतकृत्य हो गई, धन्य-धन्य हो गई। एक 
बहुत प्रसिद्ध पद है :-- 
'कोई दयाम सनोहर ल्योरी, सर धरी मटकिया डोले। 
दधि को नाव बिसर गई, ग्वालन हरि ल्यो हरि ल्‍यो बोले। 
कृष्ण रूप छको है ग्वालन और ही और बोले ४ 
गोप-बालाओं की भावतन्मयता के साथ ही साथ उनके कतंव्य-बोध की 
भावनाओं को उजागर करना ही ऐसे प्रसंगों का एकमात्र तात्पयं है; प्रेम- 
विह्नलतावश क्षणे-क्षणे विस्मृति होती है तथापि वे स्वधमं-पालन का भी 
प्रयास करतो हैं। यथाथंत: जो स्वधम पालन में रत है वही भगवत्‌-अभिगमन 
का अधिकारी भी है-- 
“डुहन्त्पोईमिययु: काश्चिद्‌ दोहं हित्वा समुत्सुकाः । 
पयो5धिश्रित्य संयावमनुद्वास्यापरपा ययः ४ 
परिवेषयन्त्यस्तद्धित्वा पाययन्त्यः शिशन्‌ पयः। 
शुश्नषन्त्य: पतोन्‌ काश्चिदश्नन्यो5पास्य भोजनम ॥' 
(श्रीमद्भा० १०/२९/५-६) 
अर्थात्‌, अपने-अपने जाति, कुल, वर्ण एवं आश्रमधर्मानुसार किए गए कर्म 
भगवदभिगमन के हेतु हैं; तात्पय॑ कि स्वधर्मं के पांडक को ही भगवदभिगमन 
होता है। शास्त्राज्ञानुसार, वर्ण-धर्मानुसार, श्रौत-स्मात॑ कम एवं लोक-वेद- 
मर्यादाओं का याथातथ्येन पालन ही निस्सन्देह कतंव्य हैं। कर्तव्य-पालन से 
भगवदभिगमन होता है; भगवत्‌-तन्मयता से सम्पुर्ण कम॑ में अस्तव्यस्तता आने 
लगती है। भगवान्‌ श्रीकष्ण का वेणु-वादन अनादि-अनन्त है; तथापि निरन्तर 
प्रवाहित इस पीयूष का संग्रह किसी अतिशय भाग्यवानु द्वारा ही सम्भव हो 
सकता है। जिस महाभागी ने इस निरन्तर प्रवाहित वेणु-नाद का श्रवण कर 
लिया वह निश्चय ही क्रमशः सव॑स्व का त्यागकर भगवत्‌-चरणों में लिप्त हो 
जाता है | उदाहरणत: भादों मास की अधिक वृष्टि के कारण किसी नदी में 
बाढ़ आ जाने पर उसका बाँध टूट जाय; बाँध टूटने पर जो वेगवती धारा 
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प्रवाहित होगी उसमें पड़े हुए व्यक्ति को थाम लेना सवंथा अशक्य है; इस प्रवाह 
में नाव-ताविक सब बहने लगते हैं; तोर पर खड़े व्यक्ति लाख प्रयास करें, लाख 
उपदेश दें, सब निष्फल हो जाता है। प्रयास निवत्ति में ही होता है, भगवतृ- 
प्रेमविषयिणी प्रवृत्ति स्वतः उद्बुद्ध है। श्रीकृष्ण-वेणु-नाद-अ्वण से गोप-बालाओं 
के हृदय में प्रेम का अजख्र प्रवाह आपूर हुआ, उनके सम्पूर्ण बाँधों का खण्डन 
हुआ, उनके तन-मन-प्राण-अन्तःकरण सब उस लोकीत्तर प्रवाह में बह चले । 
पराश रणी कहते हैं 
धावतः कुरुते जन्तुः सम्बन्धान्‌ मतसः प्रियान्‌ । 
ताठन्तोषस्य निखन्यन्ते हृदणे शोकशडकवः ४ 
(विष्णपुराण १/१७/६६) 
अर्थात्‌, विश्व के सम्बन्धों को प्राणी जितना अधिक बनाता चलता है, अपने 
हृदय में उतनी ही लौह-शलाकाएँ ठोंक लेता है । तात्पय कि जितने मनःप्रिय 
लौकिक सम्बन्ध बनाए जाते हैं उतनी ही वेदना को सामग्री उपस्थित होती 
जाती है | 
'कतिनामसुता न लालिताः कतिया नेहबध्रभंजि हि। 
क्वनुते क्वचता: क्ववाबयं भवसझूगः खलु पान्थसडःग्मः ७ 
(शंकर-दिग्वजय (५५३) शंकराच!य) 
अर्थात्‌, कितने जन्म-जन्मान्तरों में, कितने असंझ्य पुंत्र-प्रपोत्रों का मैंने पालत- 
पोषण नहीं किय। ? कितने कल्पान्तरों से क्रितनी असंख्य कोटि सुकुमारियों 
का स्पर्श करता आ रहा हूँ; आज वे सब कहाँ हैं ? तात्पय॑ कि जगत्‌ अविचारतः 
रमणीय, मृगमरीचिकावत्‌ क्षणभंगुर, विनश्वर, श्रौत-सुंख है । अस्तु, निविकार, 
एकरस, अखण्ड, अनन्त, कूटस्थ, अच्युत भगवान्‌ श्रीकृष्ण में नेह लगाने पर, 
मदन-मोहन, व्यामसुन्दर से नाता जोड़ लेने पर सम्एणं दुख-ददं का समूल 
उन्मूलन हो जाता है। संसार के सम्पूर्ण सुख च्युत हैं; अतः क्षण-भंगुर पदार्थ- 
जन्यच्युत सुखानुभूति को त्यागकर पति-पृत्र, बन्धु-बान्धव, ऐश्वर्यादि सम्पूर्ण 
सांसारिक सुखों को त्यागकर अभंगुर, अच्युत, भगवत्‌-सम्बन्ध बना लेने पर 
दुःख-भाग का अवसर ही उपस्थित न होगा । 
उक्त ब्लोक में प्रयुक्त 'अच्युत' सम्बोधन में व्यंजना है। भगवान्‌ श्री- 
कृष्ण अन्तरधान हैं; उनके अद्शंन से गोपाज्भनाएँ विप्रयोग-जन्य तीत्र ताप से 
दग्ध हो रही हैं; स्पष्टतः यह न कहते हुए भगवान्‌ श्रीकृष्ण अपने प्रणत-जन- 
रंजन-स्व्ररूप से प्रच्युत हो रहें हैं, वे कहती हैं कि आप अच्युत हैं; अपने स्वरूप 
से विख्युत न होना ही आपका स्वभाव है | 
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वे कह रहो हैं, है कितव ! कितोषि, कः भवान्‌ इति न बिदमः ४! आप कौन 
हैं यह हम नहीं जानतीं । पुनः: वे अनुभव करती हैं कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण कह 
रहे हैं, 'इतः परं गतमेव गन्तव्यं' अब तुम अपने-अपने घर लौट जाओ । प्रति 
यात ब्रज नेह स्थेय॑ स्त्रीभिः सुमध्यमा:। (श्री० भा० १०/२९/१५) स्त्री को सदा 
ही पति का अनुगमन करना चाहिए। जड़, रोगी, दुश्शील पति भी स्त्री द्वारा 
परित्याज्य नहीं है । उत्तर देती हुई वे कह रही हैं-- 


हे धमंज्ञ ! हे धमं-शास्त्रज्ञ | हम आपसे उपदेद्य लेने नहीं आई।' 'धर्मज्ञ' 
'धमं-शास्त्रज्ञ' जेसे सम्बोधनों से मानों गोपाड्भरनाएँ व्यंजना कर रहीं हैं कि 
आप हमको तो धमं सिखा रहे हैं परन्तु क्या आप स्वयं धर्म-शासन को नहीं 
जानते ? 
नापुष्टः कस्पचिद्‌ ब्रयाननचान्यायेन पृच्छतः। 
जानन्नपि हि मेधावी जडबललोक आचरेत्‌॥ 

(म्‌० स्मु०२ /१०) 
बिना जिज्ञासा प्रकट किए ध्म-शास्त्री को धर्मोपदेश नहीं करना चाहिए क्योंकि 
ऐसी स्थिति में उपदेश व्यथं हो जाता है। हम लोगों ने तो आपसे मारी-धम की 
जिज्ञासा नहीं की थी; तथापि हम मान लेती हैं कि पति, अपत्य, सुहृद आदिकों 
की अनुवृत्ति, अनुसरण हो स्त्री का परम कतंव्य है। स्वप्रकाश, सर्वाधिष्ठान, 
परब्रह्म-प्राप्ति हेतु हो सम्पूर्ण धमं-कम किए जाते हैं :-- 

श्रुति-कथन है :-- 


'तमेतं वेदानुवचनेन ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसा$नाशकेन ।' 

(ब॒० २० ४/४/२२) 
ब्राह्मण लोग यज्ञ, तय, दान आदिकों के द्वारा सर्वाधिष्ठान, स्वप्रकाश परज्ह्मय को 
ही प्राप्त करने की इच्छा करते हैं। अनेक शास्त्रा्थ हैं। इृष्यमाण वेदन में जप, 
तप, दान आदिकों का अन्वय है-- प्रधान: प्रधानेनान्वेति' प्रधान में ही अन्वित 
होता है । अतः जप, तप, दानादिकों का अन्वय प्रधान (इच्छा) से होना चाहिए; 
प्रत्ययाथं-प्रकृत्यथ॑ के मध्य में प्रत्ययार्थ का ही प्राधान्य होता है । सन्‌ प्रत्यय है, 
प्रत्यय वाच्य जो इच्छा है, इच्छा का ही प्राधान्य है इसलिए जप, तप, दान, 
ब्रतादिकों के द्वारा भगवतृ-प्राप्ति की इच्छा प्राप्त करना, भगवत्‌-वेदन की इच्छा 
प्राप्त कर लेना ही उनका परम फल है। भगवतृ-तत्त्व-वेदन की उत्कट उत्कंठा, 
तीव्र विविदिषा उत्पन्न हो जाय, यही सम्पूर्ण जप-तप का फल है। भगवत्‌-तत्त्व- 
वेंदन की उत्कट उत्कंठा ही परम पुरुषा्ं है। तत्त्व की विविदिषा उद्बुद्ध होने पर 
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वेदन अवश्यम्भावी हो जाता है । भाष्यकार कहते हैं कि जैसे प्रदीप्त-शिरः प्राणी 
अत्यन्त गुल हो निमल, शीतल सरोवर की ही आकांक्षा रखता है; संसार के 
विशिष्ट सुख भी उसको आकर्षित नहीं कर पाते, वेसे ही, प्रभु-चरणा रविन्दों में 
तीव्र विविदिषा, उत्कट उत्कंठा उद्बुद्ध हो जाने पर संसार के सम्पूर्ण प्रलोभन 
भी भाक्षित नहीं कर सकते । अन्य मत यह भी है कि प्रकृति-प्रत्यय-न्थाय से 
प्रत्ययाथ का ही प्राधान्य है तथापि कर्म भी इच्छारूप क्रिया के द्वारा ही आप्तु 
इष्टतम है । 'कतुरीप्पिततमं कर्म! (पा० १/४/४९) जो कर्ता के लिए प्राप्यइष्ट हो 
वही कर्म है। इच्छाविषयतया शब्दबोध्यएव शब्दसाधनताम्वय: । इच्छा-विषथ 
तथा शब्द-बोध्य में ही सम्पूर्ण साधनों का अन्वय होता है; एतावता इच्छा का 
विषय ही भगवत्‌-वेदन हो जाय तो प्रकृति-प्रत्यय-न्याय परे इच्छा द्वारा भी वेदन 
ही प्रधान हो जाता है; अठ: वेदन के श्रति यज्ञ, तप, दान आदि का सभनन्‍्वस 
होता है । “इष्पमाणे बेदने यज्ञादय: यज्ञादि साधन इष्यमाण वेदन के छिये ही. 
होते हैं; दात्पयं कि यज्ञ, तप, दानादि सम्पूर्ण अनुष्ठा यों का फल इष्यमाण भग- 
वत्‌-वेदन है। सम्पूर्ण धमं-कर्म का उपयोग भागवत्-साक्षात्कार में ही है। 
नेष्कम्यंसिद्धिकार' के वचन हैं, 

प्रत्यक प्रवणतां बुद्धेः कर्माण्यत्पाद्य शुद्धित:। 

कृतार्थाग्वस्तमायान्ति प्रावडन्ते घना इब ॥! 

(नेष्कम्येसिद्धि १/४९) 
जेसे, वर्षा ऋतु के अन्त में अपने प्रयोजन को सिद्ध कर मेघ समाप्त हो जाते हैं 
वेसे ही बुद्धि की प्रत्णक प्रवणता, भगवरदुन्मुखता उद्बुद्ध कर देने पर सम्पूर्ण कर्म 
कृतार्थ हो जाते हैं। अन्यमत।नुसार कर्म की ही भहिमा से सद्गुरुलाभ, निर्विध्त 
श्रवण, मनन, निदिध्यासन बनता है, कम की भहिमा से ही निर्विध्न, निष्प्रत्यूह 
भगवान्‌ का पाक्षात्कार हाता है; अस्तु, साक्षपत्कारपय॑न्त कमं-गति अक्षुण्ण 
है; आदि अनेक तक हैं। सर्वे बेदा यत्पदमामनतन्ति' (कठो ० १/२/१५) सब वेदों 
का तात्पय॑ भगवान्‌-शप्ति में ही है; 'तमेतमात्मानं ब्राह्मणा यज्ञेन दानेन तपसा 
नाशकेन विवितिबक्ति' इत्यादि, शास्त्रज्ञों ने स्पष्टतः निर्धारित किया है कि जप, 
तप, दान, ब्रत आदिकों का लौकिक फल पुश्र, पशु धन, स्वर्गादि भी है परन्तु 
परम फल, महाफल अन्तःक रण की शुद्धि, नित्यानित्य वस्तु-विवेक, शमदमादि 
षट सम्पत्ति इहामुत्राथ॑ फल-भोग-विराग सम्पत्ति, मुमुक्षुत्त॒ और उत्कट विबि- 
दिषा आदि ही है । 

जीवस्य तत्त्व-जिज्ञासा नार्थों यश्चेह कर्मोभ (श्रीमद्भा० १/२(१०) 
कर्मों का जो लौकिक प्रथ्रोजन लोक में प्रसिद्ध है वह वस्तुतः कर्मों का मुख्य 
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प्रयोजन नहीं है । तत्त्व-जिज्ञासा एवं अन्तःकरण-शुद्धि ही कर्मों का परम प्रयो- 
जन है। 


'धमंस्य ह्यापवरग्यंस्थ नार्थोडर्थायोपकल्पते” (श्रीमदभा० १/२/९) सम्पूर्ण 
धर्म कमं का अवान्तर तात्पय॑ स्वर्गादि में होते हुए भी महातात्पयँ भगवत्‌- 
साक्षात्कार में ही है। धर्म का फल अथं एवं काम भी है तथापि वह गौण 
है; धमं से अर्थ की प्राप्ति भी होती है, अर्थ. का मुख्य फल दानादि 
परोपका रयुक्त कम एवं गौण फल लौकिक सुंख-प्राप्ति भी है; अर्थ से काम की 
प्राप्ति होती है; काम का मुख्य फुठ़-जीवन, प्राण-धारण और गौण फल इन्द्रिय- 
प्रीति है। धर, अर्थ एवं काम तीनों का ही महातात्पय॑ मोक्ष, भगवत्-राक्षात्कार 
है। जेसे माता बालक को रोग-निवृत्ति की दृष्टि से नीम-गिलोय, मोदक के 
प्र लोभन से पिला देती है; बालक तो नीम-गिलोय पीने का फल मोदक-प्राप्ति ही 
समझता है। इसी तरह, भगवतो श्रुति भी स्वर्गादि दिव्य परम फलों का प्रलो- 
भन देकर, धर्म-कमं में आकर्षित कर अन्ततोगत्वा भगवत्‌-साक्षात्कार करा देती 
है। धर्म ही मानव को विशेषता है । 


आहारनिद्राभयमेथुनं च सामान्यमेतत्‌ पशुभिनंराणाम्‌ । 
धर्मों हि तेषामधिको विशेष: कुलधमं, जाति ७ 
धर्म, व्णघमं, आश्रमधमं, स्त्रीथम॑ सबका अन्तिम परम फल भगवत्पद-प्राप्ति 
ही है । एतावता, ज्ञान, कम॑ एवं उपासना की गतियों को जानती हुईं हम 
आपके उद्गीत से मोहित होकर आ गई हैं । 
भगवदनुग्रहवशात्‌ भगवदुन्मुखी प्रवृत्ति हो जाने पर भी अनन्यता अनिवार्यतः 
आवद्यक है । गोस्वामी तुलसीदासजो कहते हैँ कि उस जीभ को ही काट डालो 
जो अपने दृष्ट से अन्य किसीका गुण-वर्णन करे । इतनी अनन्यता रखते हुए भी 
गोस्वामीजी ने गाइये गणपति जगवन्दन” तथा 'बावरो रावरो नाहं भवातों' 
आदि स्तुतियाँ की हैं; 'मानस” में भगवती जनक-नन्दिनी जानकी द्वारा 
“जय जय गिरिवरराज किसोरो । जय महेश मुखचन्द्र चकोरो ॥५॥ 
जय गजवदन षडाननमाता । जगत्‌ जननो दामिनो दति गाता ॥६॥ 
भवभव विभव पराभव कारिणी, विश्व विभोहिति स्ववस विहारिणी ॥८॥ 
(रा० च० मा० १/२३४) 


देवि पूजि पद कमल तुम्हारे, सुर नर मुनि सब होह सुखारे ॥२॥ 
(रा० च० मा० १/२३५) 
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थादि स्तुति की है। इनक्रे कारण अनन्यता में विध्त नहीं पड़ता, वे अपने 
रिद्धांत से प्रच्युत नहीं होते क्योंकि जानते हैं कि वस्तुतः तत्त्व एक है। 

भगवान्‌ उपमन्यु भी अनन्य वेष्णव थे। उनकी अनन्यता का प्रमाण यही 
है कि स्वयं श्रीकृष्ण परमात्मा ते उनसे मंत्र-दोक्षा की ! कथा है; श्रीकृष्ण-पत्नी 
जाम्बवती ने भगवानु से पत्र हेत इच्छा प्रकट की; श्रीकृष्ण ने उत्तर दिया, यदि 
पुत्र की इच्छा है तो भगवान्‌ शंकर को प्रसन्‍न करना होगा । 

'इ।च्छित फल बिनु सिव अवराधे । लहिअ न कोटि जोग जप साधे ॥ 

(मानस, १/६५०/८) 
अतः, श्रीकृष्ण अपनो पत्नी जाम्बवती के साथ तपस्या हेतु केलास गए; 
वहाँ शिवजी के अनन्य भक्त महषि उपमन्यु से मंत्र-दीक्षा छी । मह॒षि उपमन्यु- 
कृत 'शिव-स्टोत्र' 
जय शंकर। पाव॑तीपते मृड शम्भो दःशखण्डमण्डन । 
मदनाग्तक भक्‍्तवत्सल प्रियकेलास दयासुधाग्बुधे । 

बहुत प्रसिद्ध है ! गो-दुग्व की यथेष्ट प्राप्ति इस स्तोत्र के पाठ का माहात्म्य कहा 
गया है। 

भगवान श्रीकृष्ण ने गुरु ज्ांदीपनि मह॒षि से चौंसठ दिनों में चौंसठ विद्याएँ 
सीखीं; भगवान्‌ राधवेन्द्र रामचन्द्र ने मह॒षि वशिष्ट से दीक्षा ली। जन्म- 
जम्मान्त रों, कल्प-कल्पान्तरों, युग-पयुगान्तरोंपय॑न्‍्त की गई अनन्य भत्रित का 
ही फल है कि ये महत्‌ मह॒षिजन स्वयं भगवान्‌ के श्रोमुख से “गुरुदेव” जैसे 
सम्बोधन पाए और शिष्यभावेन भगवान्‌ ने भी उनके चरण-स्पर्श किये | 
गुरुभावना से महर्षियों ने आशीर्वा द दिया। गुह सांदीपतिजों ने आशो- 
बाद दिया, 

“छन्दांस्पधातगामानि भवन्त्विहु १रत्र च।!! 

(श्री० भा० १०/४५/४८) 
अर्थात्‌, हे कृष्ण | तुमने जो छंद, जो वेद मुझपे पढ़े हैं वे तुम्हारे लिए अयात- 
थाम रहें; तात्पयें कि नित्य ताजे रहें, कभी भी निर्बीर्य न हों । 

प्रातपत्म! प्रयोग वासी भात के लिए रूढ़ हो गया है, इसका प्रयोग 
निर्वी्य, गतरस, पूति, पर्यूषित वस्तु में होता है । 


यत्प्रातः संस्कृत सायं नुनसन्‍्न दिनश्यति । 
तदीयरससम्धु ष्ठे काये का नाम मित्यता ॥ 
(ग० पुराण २/१३/१५) 
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अर्थात्‌, जो अन्न सबेरे बनाया जाता है, पकाया जाता है, वह शाम तक बासी 
निर्वीयं गतरस हो जाता है; इस यातयाम अन्न से बना शरीर भला कब तक 
टिक सकता है ? 

प्रत्येक मंत्र का महत्त्व यही है कि वह अयातयाम रहे; तात्परय॑ जिस कार्य 
में प्रयुकृत किया जाय वह सफल हो; मनोरथ-सिद्धि ही मंत्र की महत्ता है। 
दक्षिण भारत में नमंदा के तीर पर कोई सिद्ध महात्मा वासुदेवानन्दजी 
सरस्वती रहा करते थे। ये महाराष्ट्रीय ब्राह्मण थे। ऐसी मान्यता है कि ये 
महात्मा दत्तात्रेय के अवतार थे। बाल्यावस्था में वे अपने गुरु के यहाँ पढ़ने 
जाया करते थे; रास्ते में भयानक जंगल पड़ता था; एक दिन एक शेर सामने 
पड़ गया; वे डरकर भागने लगे; सहसा उनको याद पड़ गया कि गुरुजी ने 
बताया था कि अमुक मंत्र पढ़कर मुट्ठोभर धूल शेर पर फेंक दोगे तो शेर वहीं 
स्तम्भित हो जायेगा । उन्होंने तुरन्त ही मंत्र पढ़कर मुट्ठीभर धूल शेर पर 
फेंके दी और भाग गये । श्ञाम को लौटते हुए देखा कि वह शेर वहीं निरचेष्ट 
पड़ा हुआ है। दूसरे दिन उन्होंने अपने गुरुदेव से सम्पूर्ण घटना निवेदित की; 
गुरुदेव ने उत्तर दिया, "मंत्रों में पूर्ण निष्ठा के कारण ही तुमको यह सिद्धि प्राप्त 
हुई, अन्यथा अनेक जप करनेवालों के मंत्र में शक्ति नहीं होती ।' 

अन्ततोगत्वा तात्पयं यह कि पति, पुत्र, पिता, सखा, सुहृदू, गुरु अथवा 
दिष्य जिस किसी रूप में भगवत्‌-सन्निधान प्राप्त हो वही सौभाग्यातिशय है | 
अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड-नायक, सर्वेश्वर, सवंशक्तिमान्‌ प्रभु आप्तकाम, पुर्णंकाम, 

_ परम-निष्काम होते हुए भी भाव के भूखे हैं; भक्त की भावनानुसार ही उनका 

प्राकव्य होता है। एक कथा है-- 

उमापतिजी तिवारी नामक कोई गृहस्थ अयोध्या में निवास करते थे । 
वहाँ के सन्त-वेरागी, गृह-त्यागी भी उनका विशेष सम्मान किया करते थे । 
मान्यता थी कि उमापतिजी महषि वशिष्ठ के अवतार हैं। इनके यहाँ एक 
बार कोई चूड़ी पहिरानेवाली आई; घर की सभी स्त्रियों ने चूड़ो पहनी; जनक- 
नन्दिनो जानको ने घर को छोटो बहू बनकर चूड़ो पहनी; चूड़ियों के दाम का 
हिसाब लगने लगा तो चुड़िहारिन ने कहा कि “महाराज ! मैंने तीन बहुओं को 
चूड़ी पहनायी है | अतः तीन के पेसे चाहिए ।' शिष्यों ने तक किया, महाराज 
के घर तो दो ही बहुएँ हैं; तीसरी कहाँ से आयी ? इस सब वाद-विवाद को: 
सुनकर उमापतिजी कहने लगे, 'चुड़िहारिन ठोक ही कहती है; जनक-नन्दिनी 
जानकी ही तीसरी बहू है, मन्दिर में जाकर देखो ।” सब लोग मन्दिर दोड़े; वे 
लोग आदचयंचकित रह गए यह देखकर कि भगवती जनक-नन्दिनी जानकी- 
विग्नह के हाथों में मनिहारिन की पहनाई हुई चूड़ियाँ हैं । 
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इतने पर भी एक दिन विवाद हो गया कि उमापतिजी वास्तव में महर्षि 
बशिष्ठ के अवतार हैं अथवा नहीं; अतः इस विवाद-निर्णय-हेतु अनेकानेक 
महात्मा एकत्र हुए; निश्चय हुआ कि उमापतिजी का पादोदक मन्दिर में रख 
दिया जाय; यदि भगवान्‌ राम इस पादोदक को स्वीकार कर लें तो उमापति- 
जी वस्तुत: मह॒षि गशिष्ठ के अवतार माने जाएँ अन्यथा सब पांखण्ड है | एता- 
व॒ता उमापतिजी का पादोदक रखकर मन्दिर के पट बन्द कर दिये गए; कुछ 
देर बाद पट खोलने पर देखा गया कि पादोदक की कटोरी खाली है और जल 
भगवतृ्‌-विग्रह के श्रीमुख पर लगा हुआ है। भाव के भूखे भगवान्‌ को अनन्यता 
से ही रिझाया जा सकता है, अनन्यता ही महत्त्वपूर्ण है । भक्त कहता हैं-- 


'विरहीव प्रभो प्रियासयं परिप्रयासि भवन्मयं जगत्‌' 


अर्थात्‌, है प्रभो, जैसे दिरही समस्त संसार को प्रियामय देखता है, वैसे ही, मैं 
भी सम्पूर्ण संसार को भगवन्मय ही देख । 

गोपाड्रनाएँ भगवान्‌ श्यामसुन्दर श्रीकृष्णचन्द्र से कह रही हैं, “बय॑ं गति- 
विदः” 'हम ज्ञान, कम एवं उपासना की गतियों को जानती हैं ।' गति अर्थात्‌ 
उनका महा-तात्पयं; ज्ञान-कर्न एवं उपासना, सबका महा-तात्पयं जिस तच्च में 
है उसको हम जानती हैं; मुमुक्षुत्त और उत्कट विविदिषा ही सम्पूर्ण कर्मो का 
मुख्य फल हैं। गोपाजुजाएँ स्वयं श्रुतिरूपा हैं; श्रुतियों के द्वारा ही धर्म, ज्ञान 
एवं उपासना की गतियाँ उबके लिये विदित होती हैं; श्रुतियों के आधार पर ही 
आस्तिक धमं को गति. का तथा ज्ञान एवं उपासना के सिद्धान्तों का ज्ञान प्राप्त 
किया जाता है। शास्त्र-कथन है:-- 

ध्रत्यक्षेणानुभित्या वा यस्तृपायो न बुदृध्यते । 
एवं बिदन्ति वेदेन तल्साद्‌ वेदस्य वेदता ॥४ 
अर्थात्‌, जिन विषयों को प्रत्यक्ष प्रमाण अथवा अनुमान प्रमाण से नहीं जाना 
जा सकता उन पबको भी वेदों द्वारा जानते हैं; यही वेदों की व्रेदना है। प्रत्यक्षा- 
नुमात प्रमाण द्वारा अनधिंगत अर्थ की बोधकता हूं वेद की वेदता है। श्रुतियों 
द्वारा ही विभिन्‍त कमं-काण्ड का विधान होता है। अन्ततोगत्वा यही सिद्ध होता 
है कि भगवत्‌-प्राप्ति ही सम्पूर्ण कमों की अन्तिम गति है। 
सर्वे वेदा यत्पदमामनबतन्ति 
(कठ० उ० १/२/१५) 

सम्पूर्ण वेदों का तात्पय॑ भगवत्‌-पद-प्राप्ति ही हैं। सास-इवशुर की सेवा, पति 
का परम सम्मान करता, उसको ईइवर समझना, बालक-ब्रालिकाओं का लालन- 
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पालन-पोषण-शिक्षण करना, कुटुम्ब का सम्यक प्रबन्ध करना, पति के साथ 
अग्निहोत्र आदि धार्मिक क्रिग्रा-कलापों में सम्मिलित होना आदि स्त्री-अम हैं । 
जैसे, पुरुष के धर्म-कर्म का अन्तिम परम फल भगवतृ-पद॒ःप्राप्ति है, बेसे ही, स्त्री- 
धमं का भी अन्तिम परम- फल भगवत्‌-पद-प्राप्ति ही है । 


'कुवन्ति हि त्वयि रत कुशला: स्व आत्मन्निध्यप्रिये पतिसुतादिभिरातिदेः किम्‌ ४' 
(श्रीमदभा० १०/२५/३३) 


'श्रोयंत्पदाम्बुजरजइचकमे. तुलस्या 

लब्ध्वापि वक्षसि पद किल भृत्यजुष्टम। 

यस्या:. स्ववीक्षणकृतेष्न्यसुर प्रयास- 

स्तद्वद्‌ वर्य॑ च _ तव पादरजः प्रपन्नाः 0 

(वही, १०२९५/३७) 

अर्थात्‌, गोपाड्भनाएँ कह रही हैं, जो कुशल विद्वान्‌, शास्त्र-तात्पय॑-शास्त्रज्ञ हैं 
वे आपमें ही रीति, प्रीति, अनु रक्ति करते हैं; “नित्यप्रिये स्वर आत्मनि' स्वात्मा 
ही नित्यप्रिय होता है। संसार की सम्पूर्ण वस्तु कभी प्रिय और कभी अप्रिय 
हो जाती है परन्तु स्वात्मा नित्यप्रिय है। आप ही नित्यप्रिय हैं। निरतिशय 
निरुपाधिक परम प्रेम के आस्पद हैं। 'आत्मनस्तु कामाय देवा: प्रिया भवन्ति, 
आत्मनस्तु कामाय सर्व प्रियं भवति' संसार के यावत्‌ सम्बन्ध--सगे-स्नेही, यावत्‌ 
पदार्थ सब स्वात्मा के लिए ही प्रिय होते हैं। एतावता सर्वशक्तिमान्‌, सर्वा- 
धिष्ठान, सर्वेश्वर भगवान्‌ हो सवे-प्राणियों के एकमात्र परम-प्रेमास्पद हैं। “न 
खल गोपिकानन्दनों भवान्‌ अखिलदेहिनामन्तरात्मदुक' आप केवल गोपिका- 
ननन्‍्दन ही नहीं अपितु सम्पूर्ण प्राणियों का जो अन्तरात्मा अन्तःकरण, अहमथ्॑ 
है उसके द्रष्टा हैं, साक्षी हैं, निविकार बोद्धा हैं अतः प्राणीमात्र के नित्यप्रिय 
स्वात्मा हैं; एतावता ही कुशल जन, शास्त्रज्ञ विद्वान्‌ आपमें ही रति-प्रीति 
करते हैं । 

“'वतिसुतादिभिरातिदे: किम्‌! पति, पुत्र, धनन्सम्पत्ति आदि सम्पूर्ण 
सांसारिक नाते-रिश्ते एवं भोग-ऐश्व्यं परिणामतः सवंदा ही दुःख देनेवाले हैं; 
वे संयुक्त-वियुक्त होकर दुःख के ही कारण बनते हैं । इस यथार्थ को हम जानती 
हैं अतः हे अच्युत ! पति-पुत्र, अन्वय-वंश, भ्रातृ, बन्धु-बान्धव आदि सम्पूर्ण का 
त्यागकर हम आपकी शरण में आई हैं। 

. गोपाड्नाएँ सर्वोच्च कोटि की भक्त हैं। व्यावहारिक रूप में भी सवंस्व का 
त्यागकर वे चली आई हैं। इतनी योग्यता प्रत्येक में नहीं होती है अतः सब 
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कोई उनका अनुकरण नहीं कर सकते; जेसे भगवत्‌-आदेश-पालन सब कर 
सकते हैं परन्तु उनके आचरण का अनुक्रण सब नहीं कर सकते, इस तरह 
गोपाद्धनाओं के आदेश का पालन किया जा सकता है, उनके आचरण का नहीं । 
वे कह रही हैं, हे अच्युत ! आपने स्त्री-धम॑ का उपदेश किया । 
प्रत्पत्यपत्यसुहृदामनुवत्तिरज्धः । 
स्‍त्रीणां स्वधमं इति धमंविदा त्वयोक्तम्‌ ॥ 
अप्त्वेवमेतदुपदेशपदे त्वयोशे । 
प्रेष्ठो भवांस्तनुभतां किल बस्धुरात्मा ॥४' 
(श्री०भा० १०/२९/३२) 
रति, अगत्य एवं सुहृदजनों का अतुसरण ही स्त्री का परमधर्म है, यह 
'उपदेश--सर्वेषामुपदेशानां महातात्पयंविषयभूते. परब्रह्मण्पेव. अस्ति। 
सम्पूर्ण उपदेशों का भहातात्पयं परात्पर परब्रह्म परमेश्वर ही है; वह परमेश्वर 
आप ही हैं. अतः आपकमें तन्‍्मय होने से पति की सेवा और पुत्रादिक सुह॒दों को 
अनुवृत्ति प्वभागत: ही हो जाती है; जिसने भगवाग्‌ का अनुसरण कर लिया, 
'भगवान्‌ में अपने मन को ऊंगा दिया उसने सम्पूर्ण कर्म को पूरा कर लिया :-- 
कर्म्पकर्म यः परद्येदक्तणि थे कर्म यः। 
स॒ बुद्धिमान्‌ सनुष्येषु सा युक्तः कृत्स्नकमकृत्‌ ७! 

(श्रीमद० गीता ४/१८) 
अर्थात्‌, सामान्यतः कोई भी व्यक्ति से कर्म नहीं कर सकता; उदाहरणतः 
यदि कोई ब्राह्मण है वह क्षत्रिय-कर्म नहीं कर सकता, क्षत्रिय है तो वह ब्राह्म ण- 
कम नहीं कर सकता। तात्पये कि प्रत्येक व्यक्ति अपने-अपने वर्णाश्रम धर्म, 
जाति-कुल आदि की विभिन्‍न मर्यादाओं से बँधा है । एकमात्र आपकी संवं- 
'कमं-कृत श्ञान-विज्ञान की ही स्थिति ऐसी है जिसमें प्राणी सवं-कम-कृत्‌ हो 
'सकता है, वही युक्त है । छान्दोग्य उपनिषद्‌ का कथन है 

कृताय विजिताय कृतर्सज्ञूक: अयः धंतभागः जितः येन सःः कृतायः । 
कृतायो विजितः येनासो कृतायविजितः । तस्में ।॥ यया कृताय विजितायाधरेया: 
घंयन्ति ! (छा० ४/१/४) 

अर्थात्‌, जैसे कोई द्त करता है; य्॒त में कलियुग, द्वापर, त्रेता और $त- 
युग चार स्थान होते हैं। कलियुग पर एक अंक, द्वापर पर दो,. भेता पर तीन 
ओर कुतयुग पर चार अंक होते हैं; कुल मिलाकर दस अंक हुए; जिसका पासा 
'कृतयुग पर थड़ गया उसको दस मभ॑कों का लाभ होतः है । 


३७२ रे गोपी-गीत 


जिसने कृतसंज्ञक द्यृत को जीत लिया उसको कलि, द्वापर, त्रेतासंज्ञक द्यत 
का भी फल मिल जाता है। यह उक्त 'संम्वर्ग! विद्या के प्रसंग में की गई है ! 
इस उक्ति का तात्पय॑ है कि जो 'सम्वगगं विद्या' को जान लेता है वह अन्य 
सम्पूर्ण ज्ञातव्य को जान लेता है। 'सम्वर्गं' विद्या ही प्राणविद्या है; इसके 
अन्तगंत प्राण की उपासना की जाती है। अपर ब्रह्म ही प्राण है। 'सम्वर्गं 
विद्या विशिष्ट महत्त्वययी है एतावता ही राजा जानश्रुति पर अनुग्रह करने 
हेतु ऋषियों ने हंसरूप धारण कर उनको सयुग्वा रैक्‍्व से 'सम्वर्ग! विद्या ग्रहण 
करने के लिये प्रेरित किया ।* 


कमंण्यकर्म यः परद्येकर्मणि च कम य:। 
स बुद्धिमान मनुष्येषु स युकतः कृत्स्नकमकृत ७/ 

(श्रोमद० गीता ४/१८) 

अर्थात्‌, जो कम में अकम॑ तथा अकम में कम को देखता है वही सब मनुष्यों 

में बद्धिमान्‌ है, वही सवं-कमं-कृत्‌ है। ब्रह्म-विद्या को प्राप्त कर ब्रह्म-साक्षात्कार, 

चेतन्याभिनन, अखण्ड, परमानन्द्धन भगवतृ्‌-ठत्त्व का अपरोक्ष अनुभव कर लेने 

पर सम्पूर्ण कर्मों का फल स्वतः प्राप्त हो जाता है। जेसे वाणी, कूप, तड़ागादि 

जितने भर भी जल के प्रयोजन हैं वे सवंतः सम्प्लुतोदक स्थानीय महासमुद्र में 

अन्तभूंत हो जाते हैं, वेसे ही सम्पूर्ण कम, सम्पूर्ण उपासनाएँ भगवतृ-तत्त्व के 

अपरोक्ष साक्षात्कार से अन्तभूंत हो जाते हैं । आप ही सम्पूर्ण कर्मों का फल हैं । 

एतावता कर्म एवं उपासना के सिद्धान्तों को जानते हुए ही हम “गतिविदो बर्य॑ 

पतिसुतान्वयजञ्नात॒बान्धवानतिविलडघ्य' पति-पुत्र, बन्धु-बान्धव, वुटुम्ब, स्वजन- 

परिजन सबका उल्लंघन कर, लौकिक मर्यादाओं की अपेक्षा न कर आपकी 
शरण आई हैं । 

तावत्‌ कर्माणि कुर्वोत न निरविद्येत यावता । 
मत्कथाश्रवणादो वां श्रद्धा थावन्‍न जायते ४४ 
(श्रीमद्भा० ११/२०/९) 

अर्थात्‌ू, जब _तक पूर्णतः वेराग्य न हो जाय तब तक कमं-काण्ड कुरते रहना 

चाहिए। जब तक भगवान्‌ की मंगलमयी कथा-सुधा में अनन्य प्रीति, भक्ति, 

अनुरक्ति न उत्पन्न हो जाय तब तक कमं-काण्ड का सांगोणांग निर्वाह करते 

हना चाहिए; लेकिन सम्पूर्ण कम-काण्ड के परम-फल भगवतृ-पादारबिन्द में 


१. पूर्व प्रसंग में ७वें इलोक में राजा जानश्रुति एवं सयुग्वा रैकक्‍्व की कथा विस्तार- 
पूर्वक कही जा चुकी है । 
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अनुरक्ति संपन्न ट्रो जाने पर, भगवत्‌-कथा-सुधा में अनन्य प्रीति हो जाने पर, 
वेराग्य हो जाने पर सम्पूर्ण कर्मों का प्रयोजन सम्पूर्ण हो जाता है । 
'कृताथंनन्पस्तमायान्ति प्रावुडन्ते घना इब ॥! 

(नेष्कम्यंसिद्धि १/४०) 
अर्थात्‌, जेसे वर्षा क्रे अन्त में बादल समाप्त हो जाते हैं वेसे ही कर्मों का परम 
फल, भगवतृ-तत्त्व-जिज्ञासा इष्पयमाण बेदन' भगवत््‌-साक्षात्कार की उत्कट 
उत्कंठा प्राप्त हो जाने पर सम्पूर्ण कतंव्य समाप्त हो जाते हैं। ज्ञान-वराग्य होने 
के पूर्व ही कमं-काण्ड का त्याग कर देने से “इतो भ्रष्टः ततो भ्रष्ट: जैसी 
स्थिति हो जाती है। दुविधा में दोऊं गए, माया मिली न राम' कहावत ही 
चरितार्थ होती है | यथार्थ बराग्य न होने तक कर्म कदापि त्याज्य नहीं । 

थोगी कम का परित्याग न करे; स्वतः कम ही योगी का त्याग कर देते हैं । 
जैसे, उर्वारक फू को उसका बंधन-वुन्त स्वयं ही छोड़कर पृथक्‌ हो जाता है, 
फल को उससे अलग होने में कोई प्रयास नहीं करया पडता । कम न करने पर 
कर्माभिमानी देवता अनर्थ में डाल देते हैं, बच्चन को और भयंकर बना देते हैं; 
भगवत््‌-पदानु रागी १र देवता बन्धन नहीं कर पाते । 
'मनहें न आनिअ अमरपति रघुबर भगत अकाजु। 
अजसु लोक-परजोक दुख दिन दिद सोक सभाजु 0 
(मानस, अयोध्या ० २/८) 
जायमानो वे ब्राह्मणस्त्रमि ऋणिवा जायते ब्रह्मचयेंण ऋषिष्यो यज्ञेन 
देवेभ्य: प्रजया पित॒भ्यः ॥' 

(ते० सं० ६/३/१०/१३) 
अर्थात्‌, उत्पन्न होते ही ब्राह्मण तीन प्रकार के ऋणों से ऋणवान्‌ होता है। यहाँ 
“जजायमानः' का तात्पये है 'गहस्थः सम्पद्यम्नानः' गृहस्थ में प्रवेश करते ही ब्राह्मण 
ऋषि-ऋण, पित-ऋण एवं देव-ऋण से ऋणी होता है। ऋषि-ऋण से उन्मुक्ति 
के लिए वेद-वेदांग का सम्यक्‌ अध्ययन, देव-ऋण से अनऋण होने के लिए 
यज्ञ-पूजन आदि एवं पितृ-ऋण की निवृत्ति के लिए श्राद्ध-तर्पण तथा सन्तानो- 
त्पत्ति आदि करना चाहिए। 

इन तीनों ऋणों से मुक्त न होते हुए जो मोक्ष को इच्छा करता है वह 
गिरा दिया जाता है। द 
अनघीत्य द्विजो वेदान्‌ अनुत्पाद्य तथा सुतान्‌ । 
अनिष्टावचेत यज्ञइच मोक्षसिच्छन्‌ ब्रजत्यघः ७४ 
(मनुस्मृति, ६/२७) 
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'देवषिभूताप्तनुणां पितृणां न किडकरो नायमृणी च राजन । 
सर्वात्मना यः शरणं शरण्यं गतो मुकुन्द परिहत्य कतंम्‌ ४ 
(श्रीमदभा ० ११/५/४१) 
अर्थात्‌, है राजन्‌ ! न वह किसीका किकर है, न किसीका ऋणी। जो सर्वात्मन्‌, 
सर्वेश्वर, सर्वाधिष्ठान, स्वप्रकाश, परात्पर,. परब्रह्म परमेश्वर को अपना 
आश्रयत्वेन, रक्षकत्वेन वरण-स्वीकरण कर लेता है, ऐसे व्यक्ति के लिए देवता भी 
बन्धन नहीं कर सकते । 
'तस्य ह न देवाइच नाभुत्या ईशते' 
(बृ० 3० १(४/१०) 
अर्थात्‌, देवता भी उसकी अभूति में समर नहीं होते । 
गोपाज्भनाएँ कह रही हैं अन्ति समीपे आगता:' हे अच्युत ! ज्ञान, कम एवं 
उपासना की गति का जानकर ही उन सबका त्यागकर, अति लंधन कर हम 
आपके शरण आई हैं क्योंकि आप अच्धुत हैं। संसार की सम्पर्णं वस्तु क्षण- 
भंगर है, नव्वर है; उनका सम्बन्ध अनित्य हैं; किन्तु आपका सम्बन्ध नित्य है 
क्योंकि आप अच्युत हैं। संसार की सम्पूर्ण वस्तु प्रच्युत है; जन्म-जन्मान्तर से 
उनके साथ अनेक प्रकार के सम्बन्ध जोड़ते-तोड़ते, जनन-मरणाविच्छेदलक्षणा 
संसृति में भटकते-भटकते संत्रस्त हो आप अप्रच्युत की शरण आई हैं । 
'तवोदगीतमोहिता:” तुम्हारे उदगीत से मोहित होकर ही तुम्हारी शरण 
आई हैं । ज्ञान से ही शरणागति सम्भव है। जो जानता ही नहीं वह क्योंकर 
शरणागत हो सकता है ? आपकी अनुकम्पा बिना सम्प॒र्ण ज्ञान भी निरथंक हो 
जाता है। 'प्रतिसुतान्वयभ्रातृबान्धवान्‌ गतिविदः जो संसार की निस्सारता और 
भगवतृ-अप्रच्युतता को जानता है, जो “गतिविद' है वही आपकी शरण ग्रहण 
करेगा। क्योंकि 'जानातीच्छति अथ करोति' स्व॑प्रथम ज्ञान का होना अनिवाये 
है; ज्ञान होने पर ही इच्छा होती है, इच्छा होने १र ही कम होता है। 'गति- 
विद' होने के कारण निस्सार संसार को त्यागकर परम सारसवंस्व भगवान्‌ 
संर्वेदवर प्रभु की शरण ग्रहण करना स्वाभाविक है; बिना प्रभु-क्ृपा के वह ज्ञान 
भी निरथंक हो जाता है। भगवान्‌ राघवेन्द्र रामचन्द्रजी कह रहे हैं-- 
मडज्धक्तिविमुखानां हि शास्त्रगर्तेष मुह्मताम्‌ । 
नज्ञानं न च मोक्ष: स्थात्तेषां जन्मशतेरपि ७! 
(अध्यात्मरामायण ) 


अर्थात्‌, जो भगवत्‌-भक्ति-विमुख हैं, भगवत्‌-प्रीति-शून्य हैं उनके लिये शास्त्र भी 
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गडढ़े ही हंँ। इन शास्त्ररूप गड़ढों में वे मोहित हो निमग्न रहते हैं। ऐसे लोगों 
को सेकड़ों-हजारों जन्मों में भी न ज्ञान ही होता है, न मोक्ष ही प्राप्त होता है । 
कढ़ा भी है, 
“उपनिषदः परिपीता गोतापि हन्त मतिपथं नोता । 
तंदपि न सा विधुवदना सानससदनादबहिर्याति ४ 
(पण्डितराज जगन्नाथ, १/२/५१) 
अर्थात्‌, उपनिषदों को घोट-घोटकर पी लिया, गीता को भी मति-पथ पर 
उतार लिया तदपि वह संसाररूपी चन्द्रमुखी क्षणभर के लिये भी हृदय से 
निकलती नहीं | तातयय॑ कि केवल गतिविद्‌ हो जाने मात्र से ही कल्याण सम्भव 
नहीं; ज्ञान हो जाने पर भी विशिष्ट भगवदनुग्रह की अपेक्षा होती है। अक्ररजी 
कह रहे हैं-- 
'सोषहं तवाइध्र्युपगतोध्स्म्यसतां दुरापं तच्चाष्यहूं भवदनुग्रह ईश सन्‍्ये । 
पंंसो भवेर्ययाह संसरणापवर्गस्त्वग्यघ्जनाभ सदुपासनया मतिः स्थातु ४ 
(श्रीमद्भा० १०/४०/२८) 
अर्थात्‌, है नाथ ! हम आज आपके मंगलमय पादारविन्दों की शरण आये हैं 
हमारी यह शरणागति भी आपके अनुग्रह, आपकी भंगलमयी भास्वती अनुकम्पा 
का ही फल है; इसमें हमारा कोई पुरुषाथ नहीं है। जब पुरुष के संसरण का, 
जननभरणाविच्छेदलक्षणा संसृति-परम्परा का अन्त होना होता है तब उसमें 
संतों के अनुग्रह से भगवान्‌ के मंगलमय पादारबि्दों में प्रीत प्रादुर्भूत 
होती है । । 
गोपाज्भनाएँ कह रहो हैं, गतिबिदः वर्य तवोद्गीतमोहिता: ते अन्ति 
आगता: हमारे आगमन में केवल गति-विज्ञान ही कारण नहीं है; केवल गीत- 
विज्ञान हेतु अपर्याप्त है; जो आणी कर्म, उपासना एवं ज्ञाम-काण्ड का रहस्यज्ञ 
हो, आपकी मंगलमयी कृपा का भाजन हो, साथ ही, अपने स्वस्व का त्याग- 
कर आपके चरणारविन्दों की शरण आया हो वही संसार से विमुक्त हो सकता 
है; अन्यथा मुक्ति अत्यन्त दुलेभ है। 
आवत एह सर अति कठिताई। राम कृपा बिनु आह न जाई ॥ 
कठिन कुसंग कुपंथ कराला। तिनन्‍ह के बचत बाध हरि ब्याला ॥ 
गृह कारज नाता जंज़ाला। ते अति दुर्गंस सैछ बिसाला 0 
बन बहू विषम मोह मद नाना ! नदों कुतर्क भयंकर नाना ७ 
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जें श्रद्धा संबल रहित नह संतन्ह कर साथ । 
तिन्‍्ह कहूँ मानस अगस अति जिन्हहि न प्रिय रघुनाथ ४४ 
(मानस, बाल०, ३८) 


गृह-कार्यरूप प्रपंच के दुगंग शल का उल्लंघन कर मानसरोवररूप मुक्ति सरोवर 


तक पहुँचना असम्भव है। भगवत्‌-कृपा बिना इस मुक्तिरूप सरोवर तक 
कदापि पहुँचा नहीं जा सकता । 


'तबोद्गीतमोहिताः--आपके उदगीत से मोहित; उच्चेगीति, वेणुनाद- 
पीयूष; श्रीकृष्णचन्द्र परमानन्द कन्द के मुखचन्द्र से नि्गंत जो महत्त्वपूर्ण वेणु- 
गीत है, वही प्राणों को संसार के माया-मोह से बलात्‌ छुड़ाकर भगवद्‌-चरणार- 
विन्दों में खींच ले जाता है | सामान्यतः किसी भी प्रवाह में गिरी हुई वस्तु की 
गति भी तदनुकूल ही होती है परन्तु वेणु-गीत-प्रवाह का यह अद्भुत चमत्कार 
है कि इसमें निश्षिप्त वस्तु गीत के उद्गम तक पहुँच जाती है । आपके इस उच्च 
उदात्त गीत, धर्म॑ ब्रह्मंक सर्वोत्कृष्ट गीत से मोहित 'मा भगवद्विषयिणी प्रमा- 
ऊहिता याभिस्ताः तबोद्गीतमोहिता” आपके मुखारविन्द से निगंत वेणु- 
गीत-पीयष के माधुय॑ के अनुभव द्वारा हमने आपके लोकोत्तर सौन्दय॑-सौरस्य- 
माधुय॑-सौगन्ध्य सुधा जलनिधि का अनुमान किया; यह अनुमान करते हुए कि 
जिस वेणु-गीत-प्रवाह में इतने दूर से आने पर भी ऐसा स्वारस्य माधुयं है उसके 
उद्गम-स्थल उस सर्वाधिष्ठान परात्पर परब्रह्म प्रभु में कितना लोकोत्तर माधुये, 


कितनी अदभुत मनोहारिता होगी। है श्यामसुन्दर ! मदन-मोहन ! आप हम पर 
कृपा कर, दर्शन दें । 


मानिनी गोपाजनाएँ कह रही हैं, 


'पतिसुतान्वयशभ्रातृबान्धवान्‌ अतिविलु॑घ्य तेब्न्त्यच्युतागताः' हे अच्युत ! ये 
जो बहुत सी गोपाड्नाएँ अपने सवंस्व का त्यागकर आपके मंगलमय चरणार- 
विन्दों की शरण में आयी हैं इनका तो ध्यान करें। हमारी बात तो भिन्‍न है; 
हम तो आपके विशेष आग्रह के कारण आपके प्रति स्वानुग्रहवशात्‌ ही आई हैं । 
हे श्यामसुन्दर ! लगता है कि “शरठं प्रति शञाब्यम' की नीति आप नहीं जानते । 
शठता तो शठ के प्रति ही करनी चाहिए। 'एताः सरलाः ये तो बिचारी सरल 
गोपाली, ब्रजवधूटो हैं । 


“कितव योषितः कस्त्यजेन्निशि', आप व्यर्थ ही शठ बन रहे हैं, इनके 
प्रति शठता अनुचित है; अतः इन पर कृपा कर इन्हें दर्शन दें । 
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श्रुतिछण गोपाड्नाएँ कह रही हैं 
पतिसुतान्वयश्रात॒बान्धवा नतिबिलडष्य तेहस्त्मच्युतागता: ।' 
श्रुतियाँ दो प्रकार की होती हैं; अन्यपू्विका तथा अनन्यपूविका । जिनका 
सम्बन्ध इन्द्र-वरुणादि देवताओं से प्रतीत हो रहा है वे अन्य-पू्विका हैं; सत्य 
ज्ञानसनन्तं ज़ह्य',, विज्ञानमानन्द ब्रह्म” इत्यादि श्रतियाँ साक्षात्‌ परब्रह्म 
परमेब्वर का ही बोधन करातो हैं, उनसे ही सम्दन्ध रखती हैं अतः ये अनन्य- 
प्‌विका हैं । 
“इसरो यातो वसि तस्य राजा' 
(ऋग्वेद १२/३२/१५) 
“वरुण: प्राविता मुवन्यित्रों विश्वाभिरूतिभिः' 

(वही, १(२३/६; यजु ० ३३/४६) 
इत्यादि शतियाँ पहले अपना सम्बन्ध इन्द्र, वरुणादि देवताओं से रखती हैं; 
उनके प्रतिपाद्य देवता अग्नि, वरुण, अग्निर्म:डे, पुरोहितं आदि हैं अतः ये 
श्रुतियाँ अन्य-पू्िका हैं। गोपाद्भना-उपलक्षित अन्य-पूविका श्रुतियाँ कह रहो 
हैं, हे अच्युद ! हम लोगों का लौकिक अथं ही हमारे लिये पति-पुत्र, स्थानीय 
हैं। इन्द्रबोधिका श्रुति का अर्थ इन्द्र, अग्निबोधिका श्रुति का अर्थ अग्नि, वरुण, 
बोधिका श्रुति का अर्थ वर्ण आदि अनेकानेक श्रृतियों के तत्‌ तत्‌ देवता ही 
उनके पति-पुत्र स्थानीय, लौकिक अथे हैं। इनमें से कोई अर्थ अभिधावृत्ति का, 
कोई लक्षणावृत्ति का एवं अन्य कोई व्यंजनावुलि का गोचर है। भिन्‍न-भिन्‍न 
वृक्तिणें के गोचर अर्थ ही उनके 'पतिसुतान्वयश्षातृबान्धवान्‌” हैं। उन सबका 
अतिलंघन कर, परित्याग कर, हे अच्युत ! हम आपके सन्निधान में चली 
आई हैं। तात्पर्य कि परम तात्पयं आपमें ही बोधन करती हुई हम आपकी ही 
शरण ग्रहण करती हैं । 

जिस समय तत्त्व-बोध होता है उस समय ज्ञानी को ऐसा भान होता है कि 
सब श्षतियाँ ब्रह्म का ही बोधन करती हैं । 
स्व तेदा थत्पदभामनन्ति! (कठो० २/१५) 
सब वेद उसी परकब्रह्म परमात्मा पद का निरूपण करते हैं; सब वेदों के द्वारा 
एकमात्र वेद परात्पर भगवान्‌ ही हैं, इत्यादि मंत्रों के अनुसार जिन लोगों को 
उपक्रमो१पसंहारादि षड्विध लिगों से यह पूर्ण विज्ञान हो गया है कि सभी 
अआुतियों का महातात्ययं परत्रह्म में ही है; इन्द्र, वरुण, अग्नि आदि प्रतिपादक 
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श्रुतियों का भी अवान्तर तात्पयं इन्द्र, अग्नि, वरुण आदि विभिन्‍न देवताओं में 
होते हुए भी महातात्पय॑ परब्रह्म परमेश्वर में ही है, उन विद्वत्‌ जनों पर कृपा 
कर आप दरशंन दें । 

'तवोद्गीतमोहिता:” उपनिषदों का उपक्रमोपसंहारादि षड्विधधालिगों द्वारा 
निर्धारित महातात्पयं परात्पर परब्रह्म में ही है। 'तत्तु समन्वयात्‌' (ब्रह्मसूत्र 
१/१/४)। यह ब्रह्मसूत्र ही वेणुनाद है। इस ब्रह्मसूत्र के द्वारा सम्पूर्ण उपनिषदों 
का, सम्पूर्ण श्रुतियों का “ब्रह्मणेव मा प्रमा ऊहिता यासां' ब्रह्म में हो यथार्थ- 
ज्ञान प्रमा ऊहित हुई आपके उद्गीत से; तात्पयं कि “तत्तु समन्वयात्‌' आदि 
सूत्रों के द्वारा सम्पूर्ण उपनिषदों का सम्पूर्ण तत्‌ तत्‌ अथैबोधक श्रुतियों का 
महातात्वयं आपमें ही बोधित हुआ। अतः “तबोद्गीतमोहिताः सत्यः व्य॑ 
सर्वा: । 

'पतिसुतान्वयश्रात्‌ृबान्धवानतिविलंध्य तेडन्त्यच्युतागता:” हे अच्युत ! अपने 
लोकिक अर्थों का परित्याग कर हम अपने मुख्य अथ॑ ब्रह्मबोधन, अखण्ड 
सच्चिदानन्दघन परात्पर परब्रह्म के बाधन में ही तात्पय॑ रखते हुए आपके 
सन्निधान में आई हैं । 

'कितव योषितः न बय॑ योषितः किन्तु कितव योषितः, केतवब्येन योषितः 
भावप्रधानो निर्देशा:' अर्थात्‌, वस्तुतः हम स्त्रियाँ नहीं हैं तथापि केतव से ही 
सत्री-रूप धारण किए हुए हैं। गोपाज्भनाएँ वस्तुतः श्रुतियाँ हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
भी केतव से मनुष्यरूप बने हुए हैं-- 

इत्थं सतां ब्रह्मसुखानुभुत्या दास्यं गतानां परदेवतेन। 
मायाश्रितानां नरदारकेण साक॑ विजह्न_: कृतपुण्यपुञ्जा: ४! 
(श्री०भा० १०/१२/११) 
तत्त्वविद्‌ के लिये ब्रह्मसुखानुभूत्या साक्षात्‌ अनन्त सुखरूप, अनन्त आनन्दरूप, 
अनन्त ब्रह्मह्प तथा भक्तों के लिये साक्षात्‌ परदेवत परब्रह्म ईश्वर मायाश्रितः 
प्राणियों के लिये नररूप में प्रतीत होते हैं। 'माया मनुष्यं हरि'- प्रभु, आप ही 
माया से नररूप में उपस्थित हैं, वेसे ही हम भी कंतव से, छल से ही योषिता 
हैं 'एवं भूतान्‌ अस्मान कः अविद्वान्‌ को वा विद्वान्‌ निशि अविद्यालक्षणायां 
त्यजेंत्‌ क्षिपेत्‌” कौन समझदार ज्ञानी पुरुष हम श्रुतियों को अविद्यामय संसार 
में इन्द्र-वरुण-कुबेरादिक अर्थों में फेंक सकता है ? जिस विद्वान्‌ ने उपनिषदों का 
अभिप्राय समझा, सूत्रों का विश्लेषण किया वह हमको संसार में, अविद्या-लक्षणा 
रात्रि में क्योंकर फेंक सकता है ? तात्पय॑ यह कि वेद-मंत्रों, श्रुतियों को लोकिक 
अर्थ में कौन विद्वान्‌ लगा सकता है ? किसी प्रकार भी हमारी प्रवृत्ति संसार में 
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नहीं हो रुकती; हम लोग आपको अनन्य हैं, स्व॑स्व त्यागकर आपके मंगलमय 
चरणारविन्द की शरण आई हैं अतः आप द्वारा हमारी उपेक्षा उचित नहीं । 
हे ब्यामसुन्दर ! है पदनमोहन ! हमको आपके सुखचन्द्र का दर्शन भिले, 
आप हमारे लिये प्रकट हो जावे | 
भगवदनुग्रहवशात्‌ ही प्राणी की प्रवृत्ति भगवदुन्मुखी होती है। श्री 
वल्लभाचायं कहते हैं--'जोवाः स्तभावतो दुष्टाः सर्व कुर्बोन्ति किन्तु भगवन्तं न 
भजन्ते ४ स्वभाव से दुष्ट जीव सम्पूर्ग लौकिक निरथक क्रिया-कलाप को करते 
हुए भी भगवद-भजन नहीं करता । 
न संशयमनारुहठय गरो भद्राणि पश्यति। 
संशय पुनरारुह्म यदि जीद्अति पश्यति ॥४ 
(म० भा० १२/१४०/३४) 
अर्थात्‌, अपने को संशय में डाले बिना प्राणी भद्रदर्शी नहीं हो सकता । जो अपने 
को संशय में डालता है वह यदि जीवित रह जाय तो अवश्य ही भद्रदरशों होता 
है। संसार में जिस-जिसने भी महत्त्वपृणं काम किया है उसने स्व॑-प्रथम अपने- 
आपको खतरे में डाला है। इसी तरह, भगवत्-साक्षात्कार हेतु प्राणों की भी 
बाजी ठगानोी पड़ती है । दृढ़-निर्णय ही भगवत्‌-प्राप्ति का मूल हेतु है। भगवान्‌ 
के स्वरूप-सौन्दयं की ओर अन्तःकरण का खिंचाव शुद्ध भगवदनुग्रह का ही फल 
है। परित्रय के अभाव में आकषंण असम्भव है; जिस रस को चाखा नहीं उसमें 
वांछा क्योंकर हो सकती है? जिसको देखा नहीं उसमें आकर्षण कयोंकर हो 
सकता है ? एतावता ही भगवान्‌ अपने स्वरूप-माधुय॑ का-अनुभव अपनी अघटित 
घटना-पटीयसी मंगछूमयी माया-शक्त के द्वारा करा देते हैं। तीर्थों की महिमा, 
सच्छास्ओें का अभ्यास, संतों का अनुग्रह, गुरु-कृपा आदि अनेकानेक हेतुओं से 
भगवत्‌-चरणारविन्दों का आकष॑ण उद्भूत होता है। प्रभु की अकारण करुणा 
ही सर्वोपरि हेतु है। गोपाड्भनारूपधारी महर्षियों को सम्पूर्ण ज्ञान-विज्ञान एवं 
प्रभ-चरणों में अनुराग होने पर भी वेणु-गीतरूप भगवदनुकम्पावशात्‌ ही 
भगवत्‌ स्वरूप में पूर्णाकषँण हुआ; इस आकर्षण से श्रेरित हो वे भगवत्‌-सन्नि- 
धान में खींवी चली आईं। वे कह रही हैं, है अच्युत ! हम भी गतिविद्‌ हैं, 
कर्म, ज्ञान एवं उपासना काण्ड सम्पूर्ण स्थिति एवं सम्पूर्ण तात्पय॑ को जानती हैं 
तथापि आपके उदगीत से मोहित होकर आपके सन्निधान में चली आई हैं। 
आपके मुखचन्द्र से निगंत वेणु-गीत-पीयूष-प्रवाह हमारे कर्ण-कुहरों द्वारा हमारे. 
अन्त:करण में प्रविष्ट हुआ; उससे आक्ृष्ट होकर ही हम आई हैं अतः है श्याम- 
सुन्दर ! है भदनमोहन ! हमारे लिये आप प्रत्यक्ष हो जावें; हमें अपने मुखचन्द्र 
का दर्शान दें । 
कक 


श्रीहरि: 


रहसि संबिदं हच्तछयोदयं प्रहसिताननं प्रेमवोक्षणम्‌ । 
बृहदुरः ध्रियो वीक्ष्य धाम ते मुहरतिस्पहा मुहाते मनः ॥१७॥ 


हैं प्रिय ! तुम्हारी बातें हमारे हृदय में प्रेम-भाव को, एकान्त मिलन की 
आकांक्षा को प्रदीप्र कर देनेवाली हुआ करती थीं; तुम बारम्बार हमसे हास- 
परिहास किया करते थे और प्रेममरी चितवन से हमारी ओर निहारते हुए 
मुस्कुरा देते थे । हम लोग तुम्हारे उस विशाल वक्षस्थल को जिस पर लक्ष्मीजी 
नित्य-निरन्तर निवास करती हैं, निहारा करतीं । अतः हमारी लालसा प्रतिक्षण 
वृद्धि को ही प्राप्त होती जा रही है और हमारा मन भी क्षण-प्रतिक्षण अधिका- 
घिक मोहित होता जा रहा है । 

गोपाड्ुनाएँ अनुभव करती हैं कि मानों भगवान्‌ श्रीकृष्ण उनसे कह रहे हैं, 
है गोपाज्नाओ ! तुम यह भी जानती हो कि हम कितव, कपटी, अद्गुतचित्त, 
निदंय-हृदय हैं । संसार में दोष-दर्शन कर तुम हमारे यहाँ आई हो; अब हमारे 
में भी दोषानुसंधान कर पूर्णतः विरक्त हो जाओ, पृण्णवेराग्य का संपादन करो.। 

'कुर्वन्ति हि त्वयि रति कुहला: स्व आत्मन्‌ । 
नित्यप्रिये. पतिसुतादिभिरातिदे: किस ४ 
(श्री ०भा० १०/२९/३३) 

संसार के नित्य-प्रिय पति-सुतादि सब आति को ही देनेवाले हैं, विपद्जाल में 
ही डालनेवाले हैं; यह जानकर ही तुम हमारी शरण आई हो अतः तुमको 
वेराग्य का अभ्यास तो है ही, अब यहाँ भी दोष-दर्शन कर पूर्ण वेराग्य का 
सम्पादन करो । 

वे उत्तर देती हैं, 

“रहसि संबिदं हच्छयोदयं। 
प्रहसिताननं प्रेमवी क्षणम्‌ ॥' 

हे प्रभो ! आपसे वराग्य सम्भव नहीं । “मुहुरतिस्पृहा' आपमें हमारी स्प॒हा 

तो उत्तरोत्तर बढ़ती जा रही है। हजार-हजार दोषानुसंधान करने पर भी 
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आपके स्वरूप में हमारी स्पृह्वा, उत्कट उत्कण्ठा बढ़ती ही जाती है अतः 'भुछते 
मन: हमारा मन बारम्बार मोह को श्राप्त हो जाता है। मरण-काल में प्राप्त 
मर्च्छा ही मोह है। ब्रह्मसूत्र का वाक्य है मुग्धे अद्धंसम्पत्तिः ! (ब्र० सू० २/३| 
१०) मुग्धता में मरण होता है; अतः मोह अथवा मर्च्छा दसवीं दशा का सन्ति- 
धान है। तात्पय॑ कि आपके मोह में ही हमारा अन्त भी हो जाएगा, आपके 
स्वरूप से वराग्य की कल्पना भी नहीं हो सकती । वस्तुतः भक्त भगवान्‌ के 
गुण-दोष क। विचार ही नहीं करता; गुण-दोष-विचा रयुकत प्रीति अपर्ण है। 
गोपाड्भरनाओं का तो स्वाभाविक उद्धोष है :-- 


असुन्दरः सुन्दरशेखरों वा, गुर्णबहीनों गुणिनां वरो वा। 
देयी मधि स्थात्‌ करुणास्बुधिवा, कृष्ण:ःस एवाद्य गतिमंमायस ॥ 
अर्थात्‌, श्यामसुन्दर, ब्रजेन्द्रनन्दन, मदनमोहन भले ही असुन्दर हों अथवा 
सुन्दर-शिरोमणि हों, सम्पूर्ण गुणणणों से रहित हों अथवा स्वंगुणसंयुक्‍त हों; 
भले हो वे मुझसे हेष करें अथवा मुझ पर करुणाम्बुधि, परमकृपाल हों, विशेष 
अनुग्रहकारक हों, तथापि हमारे तो ध्येय-ज्ञेय-सवंस्व वे ही हैं। एतावता, 
है प्रिय ! आपसे विभुख होने को कल्पना भी नहीं हो सकती । उनका एक और 
उद्धोष है-- 


जआधतवो यदि निहन्ति हन्यतां बान्धतों यदि जहाति होथताम । 
पसाधवों यदि हसन्तु हस्पतां, माधवः स्वयमुरीकृतो मया ॥' 
(आनन्दवुन्दावन चम्पृ) 
अर्थात्‌; यदि माधव हमारा हनन भी करना चाहते हों तो अवश्य ही वे 
हमारा संहार कर अपनी इच्छा-पूर्ति कर लें; माधव के प्रति प्रेंम के कारण यदि 
बंधु-बांधव भी हमारा त्याग करना चाहते हों तो वे कल के बदले आज हो हमें 
त्याग दें, हमारे इस भाव पर साधुजन हँसते हों तो भले ही हँस लें; हमने तो 
माधव, मदनमोहन, श्यामसुन्दर को सर्वतोभावेन स्वीकार कर लिया है, अब 
तो जो भी होता हो सो होता रहे । 
हे प्रिय ! आपके मंगलमय श्रीअंग में पाँच-पाँच मोहन-मंत्र व्याप्त हैं। एक 
मोहन-मंत्र के प्रयोग से ही प्राणी विवश हो जाता हैं; जिस पर पाँच-पाँच मोहत- 
मंत्रों का प्रभोग किया गया हो उसकी कथा तो अकथ ही है। 
“रहसि संविदं हच्छयोदयं आपका प्रत्येक वाक्य, प्रत्येक शब्द हमारे मन, 
अन्त:करण, अन्तरात्मा को मोहित करनेवाला है । 
'रहसि संविद॑' अर्थात्‌ एकान्त में किया गया मधुर संकेत | वस्तुतः भगवद-- 
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नुकम्पा, भगवदनुग्रहवशात्‌ ही प्राणी भगवदुन्मुख होता है; भक्तों का मन अपनी 
ओर अत्यन्त उत्कण्ठापूवंक आक्ृष्ट करने के लिए ही आप्तकाम, पृर्णकाम, 
परम निष्काम, आत्माराम, प्रभु भी लौकिक प्राणियों की तरह हो भकक्‍त-सम्सि- 
लन की इच्छा प्रकट करते हैं; जेसे कोई कामी पुरुष उत्कट कामना से किसी 
कामिनी के साथ उत्कट स्नेहमय वार्तालाप करता है, सम्मिलन हेतु प्रार्थना करता 
है इसी तरह सर्वेश्वर सवंशक्तिमान्‌ प्रभु भी स्वयं में भक्त की उत्कट प्रीति 
उदबुद्ध करते हैं; यही “रहसि संबिदं', प्रिया-प्रियतम के सम्मिलन के उदबोधक 
ऐकांतिक संकेत हैं । 

अथवा, 'यमुनातर्द कात्यायनोगतावसरे यत्‌ रहसि संविदं' 

“मयेमा: रंस्यथ क्षपाः कात्यायनी-ब्रत के अनन्तर, यमुना-तट पर जब 
आपके श्रीचरणों का दर्शन हुआ उस समय आपने अत्यन्त स्नेहसिक्त होकर 
कहा था कि हे गोप-युवतियो | अमुक-अमुक दिव्य रात्रियों में तुम मेरे संग 
विहार कर सकोगी; ये पवित्र रात्रियाँ, जिनमें अनन्त-कोटि ब्राह्मी रात्रियाँ, एक- 
एक प्रहर चतुष्टयवती रात्रि से सन्निविष्ट होंगी । अमुक दिव्य काल में तुमको 
हमारा संस्पशे प्राप्त होगा । इस प्रकार के जो ऐकान्तिक संकेत हैं, अथवा 
विभिन्‍न समय में रासेश्वरी, नित्य-निकुज्जेश्वरी, राधारानी से अनुग्रह हेतु की 
गई विभिन्‍न प्राथंनाएँ हैं तथा अन्यान्य अन्तरंगारंग सखी-वुन्द से सम्मिलन हेतु 
उत्कट उत्कण्ठा की अभिव्यंजना है, वही 'रहसि संबिदं' है। इन ऐकांतिक 
संकेतों के स्मरणमात्र से ही रोमांच हो जाता है, हृदय प्रफुल्लित हो जाता है, 
अन्त:करण द्रवीभूत हो जाता है; यह “रहसि संबिदं' हो प्रथम मोहन-मंत्र है । 


“हच्छयोदयं ४ कुछ बातें ऐसी भी हैं जिनको दाशंनिक दृष्टिकोण से ही 
सम्यकभावेन समझा जा सकता है। आप्तकाम, पूण्णंकाम, परमनिष्काम, आत्मा- 
राम भगवान्‌ भी भक्तिरूप भोजन के बुभुक्षु होते हैं। करमाबाई की खिचड़ी 
की कथा इसका सटीक उदाहरण है। स्वयं आप्तकाम, पूर्ण आत्माराम होते हुए 
भी भगवान्‌ श्रीकृष्ण गोपाड्रनाओं को अविचल अनन्य निष्ठा से प्रेरित हो उनके 
अनन्त सौन्दयं-माधुय॑युक्त श्रीअंग-संस्पश की कामना करते हैं। जेसे, भगवान्‌ 
करमाबाई की खिचड़ी के लिये भूखे होकर उनसे मचलने लगते हैं, वेसे ही श्री 
गोपाड्धनाओं के सम्मिलन हेतु उनसे प्राथना करते हैं। ऐसी प्रार्थनो से एक प्रकार 
का हच्छय उदित होता है; सम्मिलन को उत्कट इच्छा का विकार अंग-अंग पर 
एवं मुखमण्डल पर स्पष्टतः प्रतिभासित हो जाता है। जेसे लोक में, कामुक में 
कामोदय, उत्कट उत्कण्ठा का अभ्युदय होता है, वेसे ही भगवान्‌ के मुखमण्डल 
पर भी गोपाडुनाओं के अंग-संगेच्छा की स्पष्ट रेखा का, हुच्छयोदय का उदय 
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हुआ | रस में रस का उदय हो, वीरता में भी वीर रप्त का उद्देक हो, कारुण्य में 
करुणा का उद्रेक हो, ऐसे ही निखिल रसामृत मूति, निखिल श्वुद्धार रसमूर्ति 
भगवान्‌ में भी रस का उद्रेक हुआ । »[ंगार रस ही संपूर्ण रसों का अंगी रस है; 
भगवान्‌ श्रंगार-रस-मूर्ति हैं, राम्प्रयोगात्मक-विप्रयोगात्मक--उभयविध एककाला- 
वच्छेदेन. उदबुद्ध श्वद्धार-रस-निधिस्वरूप हैं। इस श्द्धार-रस-निधिस्वरूप 
भगवान श्रीकृष्ण में भी जब रसोद्र क हुआ, ज्वार आया हो तो वह स्वभावत: 
अपूर्व चमत्कार उपस्थित करदा है | वे कह रही हैं कि हे प्रिय ! आपका यह जो 
अनोखा ह॒ण्छयोदय है यहा दूसरा मोहन-मंत्र हे, यही हमारे अन्त:करण में 
आपके प्रति प्रगाठ भोह को उत्पन्न करनेवाला हैं । 
हे मदनमोहून ! आपके 'प्रहसितानन' प्रकृष्ट हासयुक्त मनोरम मुखचन्द्र 
के दर्शन से ही हमारा हृदय मोहित हो जाता है; आपके श्रीअंग के सौन्दयं पर 
हमारा हृदय न्योछावर हो जादा है और हम आपका सम्भिलन प्राप्त करने के 
लिए अत्यन्त आतुर हो जाती हैं; हमारी यह उत्कट उत्कंठा उत्तरोत्तर अभि 
वृद्धिगत होती रहवी है। वस्तुतः रस का चरण ही रस की अभिवृद्धि का हेतु 
है । जितना ही अधिक रसास्वादन किया जाय उतनी ही स्पष्ट उसको अभि- 
व्यंजना होती है । यहाँ अनन्यपतिव्रता वुन्दा को कथा विचारणीय है। योगीन्द्र 
मुनोन्‍्द्र परमहंस तथा देवाधिदेव ब्रह्मा-रद्रांदि भी जिसके मंगलमय क्ृपा-कटाक्ष 
के लिए तरसते रह जाते हैं, वे भगवान्‌ विष्णु स्वयं ही वुन्दा की चिता-भस्म में 
लोट-पोट कर हा वन्दे ! हा व॒ुन्दे !!” विलाप कर रहे हैं । पति-परायणा, पति- 
पदानुगामिनी, परम सती व॒ृन्दा को भगवान्‌ ने छल-छद्मपूव॑क प्राप्त किया; तथ्य 
से अभिगत होने पर सती साध्वी वुन्दा ने भगवान्‌ को शाप दे दिया--तुम 
पत्थर हो जाओ', भगवान्‌ शालग्राम हो गये । भगवान्‌ को शाप देकर सती व॒न्दा 
तत्काल चिता बनाकर उसमें प्रविष्ट हो गई। इस चिता-भस्म में भगवान्‌ लोट- 
लोटकर हा वुन्दे ! हा वन्दे !” विलाप कर रहे हैं। भगवान्‌ शंकर ने प्रकट 
हं।कर उनको समझाया--'भगवान्‌ ! आप ज्ञान-विज्ञान के आकर, समग्र ऐश्वर्य 
के आकर हैं -- 
ऐइक्यंस्प समग्रस्प धर्ंस्थ पशसः श्रिय:। 
वेराग्यस्याथ मोक्षस्प्र षण्णां भग इतीरणा ॥ 
(श्रोविष्णुंपुराण ६/५) 
अज्ञ जन इस कथा में लौकिंकता का भले ही अनुभव करें परंतु विज्ञ जानते 
हैं कि यहाँ वुन्दा, तुलसी जीव-छूप है । जेसे लक्ष्मी परमेश्वरस्वरूप ही है, वेसे 
ही तुलसी भी साक्षात्‌ परमेश्वर का ही एक अंश है, तथापि जीवरूप में कर्थ- 
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चित्‌ अन्य संबंध हो जाने पर भगवदुन्मुख न होते हुए भी जन्म-जन्मांतरों के, 
अद्भुत पुण्यपुञ्ज के कारण भगवान्‌ ही उससे प्रेम करते हैं। जीव परतंत्र है, 
भगवान्‌ स्वतंत्र हैं। तथापि प्रेम को पराकाष्ठा होने पर भगवान्‌ ही परतंत्र और 
जीव स्वतंत्र हो जाता है। प्रथमतः जीव ही सर्वेश्वर भगवान्‌ के क्ृपा-कटाक्ष 
की बाट जोहता है; अपने मन, बुद्धि एवं अहंकार को भगवदुन्मुख कर भगवद- 
नुसरण करता है परन्तु अनुराग के बढ़ जाने पर भगवान्‌ ही उस प्रेमी जीव का 
अनुसरण करते हैं । 
मधुसूदन सरस्वती की कथा है; मधुसूदन सरस्वतो ने गोपालसहख्रनाम के 
चार पुरशचरण किए, तथापि उनको भगवान्‌ के दर्शन नहीं हुए। व्याकुल हो वे 
काशी चले आए और कालर-भेरव की उपासना करने लगे। कालभेरव प्रसन्न 
हुए एवं प्रकट होकर उन्होंने मधुसूदूनजी से वरदान माँगने को कहा। मधु- 
सूदन सरस्वती ने वरदान में भगवान्‌ श्रीकृष्ण के दर्शन माँगे। कालभेरव ने 
उनको वुन्दावन जाकर “गोपालसहस्रनाम' का पुरद्चरण करने का आदेश 
दिया। मधुसूदन सरस्वती ने कहा कि उन्होंने “गोपालसहस्रनाम' के चार पुर- 
इच रण किए तथापि उनको भगवत्‌-दर्शंन नहीं हुए। तब कालभैरव ने उनको 
जलते हुए चार पहाड्‌ दिखाए और कहा कि ये तुम्हारे पापरूप चार पहाड़ थे 
जो चार पुरइ्चरण से जल रहे हैं। जन्म-जन्मान्तरों के तुम्हारे संचित पाप- 
पुञ्जरूप एक-एक पहाड़ “गोपालसहख्रनाम' के एक-एक पाठ से जल रहे हैं । 
अब आप छुद्ध हो गए, आपके पापपुञ्ज जल चुके हैं, इस बार पुनः पुररचरण 
करने पर आपको निश्चित ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण के दर्शन होंगे। कालभैरव के 
आदेश का पालन करते हुए मधुसूदन सरस्वतो ने वृन्दावन जाकर पुनः 'गोपाल- 
सहस्ननाम' का पुरश्चरण किया। भगवान्‌ श्रीकृष्ण प्रसन्‍न होकर प्रकट हो गए; 
अब तो भक्‍त ही रूठ गए और भगवान्‌ से मुंह फेर लिया। भगवान्‌ ने भक्त 
का दुलार किया, उनको मनाया तो भक्त कहने लगे--'भगवन्‌ ! आप भी 
कलियुग में इतने कठोर हो गए ।” तात्पयँ यह कि एक समय ऐसा भी आता है 
कि दृढ़ अभिनिवेश हो जाने पर भगवान्‌ ही भक्त का अनुसरण करने लगते हैं । 
“निरपेक्ष॑ मुनि शान्तं निर्वरें समदर्शनम्‌ । 
अनुव्जाम्यहू नित्य पुयेयेत्यडिःप्ररेणुभि: ७ 
(श्रीमद्भा० ११/१४/१९) 
अर्थात्‌, भगवान्‌ कह रहे हैं कि जो निर्वेर, समदर्शी, निरपेक्ष महात्मा हैं, 
जिसको 'जाहि न चाहिए कबहेँ कछु, तुम सन सहज सनेह ४ निरंतर भगवत्‌- 
चितन के सिवा और कुछ न चाहिए, ऐसे भक्तों के पीछे में चलता हूँ ताकि. 
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उनकी चरण-धूलि मुझ पर पड़ जाय और में पवित्र हो जाऊँ। भगवान्‌ की 
दयालुता, #क्त-वत्सलता, भकत-परायणता आदि ऐसे दिव्य गण हैं जिनसे 
आक्ृष्ट होकर जीव भगवत्‌-परायण हो जाता है । जब भक्त यह ॒सुनता है कि 
उसकी चरण-रज की स्पूह्ा से भगवान्‌ भी उसका अनुसरण करते हैं तो अपने 
भगवान्‌ में उसका अनुराग असीम वृद्धि को प्राप्त करता है। इसी तरह, वन 
की कथा-श्रवण से भी भक्त के हृदय में अपने आराध्य-चरणों में असीम प्रेम की 
वृद्धि होतो है । गोपाड्भनाएँ भी अपने प्रभु के 'रहसि संविद” को देखकर, अपने 
लिए उनके हृच्छयोदय एवं प्रेमवीक्षण को देखकर प्रकृष्ट हासयक्त उनके 
दिव्य मंगलमथ मगुखचन्द्र को देखकर, इतर सम्पूर्ण रागविस्मत हो उनमें 
आक्ृष्ट हो जाती हैं। प्रभु के यह मोहन मन्त्र उनक्रे हृदयों को अत्यन्त आक्ृष्ट 
कर लेते हैं । 


भाव-दृष्य्या, गोपाड्रनाएँ साक्विक, राजस एवं तामस भेद से तीन प्रकार की 
थीं । गोपा ज्भजाओं के प्रसंग में सत््व, रज एवं तम क्रमश: पालकत्व, उत्पादकत्व 
एवं अवष्टम्भकत्व के अभिव्यंजक हैं। किसी भो कार्य की उत्पत्ति हेतु सत्त्व, 
रज एवं तम तीनों ही अनिवाय हैं। स्वप्रकाश ही सत्त्व है; जब तक किसी 
कार्य की निष्पत्ति नहीं होतो तब तक कार्य असम्भव है; उदाहरणतः घट-निर्माण 
हेतु घट के स्वरूप-बोध के गाथ हो साथ घट के कारणभूत मृत्तिका, दण्ड, चक्र 
एवं चोवर का बोध भी अनिवाये है; घट-स्वरूप एवं उसके कारणों का बोध ही 
सत्त्व है; कार्य-निर्माण-हेतु जेसे सत्व आवश्यक है, वेसे ही सक्रियता भी 
अनिवाय॑ है। गति अथवा चेष्टा न होने पर केवल विशिष्ट ज्ञान से ही का्य॑ 
का निर्माण असम्भव है। भिष्किय बोध एवं सम्पूर्ण उपकरण सवंथा निरथंक 
हैं याद सक्रियता न हो | यह सक्रियता ही रज है। इसी तरह कार्य॑-निर्माण में 
अवष्टम्भ भी आवश्यक है। जेसे किसी भी प्राकृतिक कार्य के लिए सत्‌, रज 
तम तीनों ही अनिवायंत: अपेक्षित हैं, वेसे ही, दिव्य भावनाओं की सम्पन्नता 
हेतु भी प्रवाश, चांचल्य एवं अवष्टम्भ तीनों ही अनिवायंतः अपेक्षित हैं 
तथापि इनमें छौकिकता का समन्वय नहीं ! त्रिगुणातीत भगवान्‌ में भी सत्‌ 
एवं रज की जी भावना है, वह प्राकृतिक सत्त्व-रज-तमादि से भिन्‍न अलौकिक 
एवं दिव्य है। 

भगवान्‌ की आँखों के रुम्बन्ध में कहा गया है, रजःसत्तवाभ्यां सृष्ठि- 
पालकः ४ भगवान्‌ के नयनों में जो लालिमा है वही रज है। इनसे भगवान्‌ 
भक्तों के मनोरथ को रूप देते हैं, तात्पय॑ भक्तों के मनोरथों का सृजन करते हूं । 
भगवान्‌ के नेत्रों में जो स्वच्छता, प्रकाश अथवा र्वेतता है वही सत्त्व है। इस 
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शक्लिमा के द्वारा ही भक्त के सम्पूर्ण अभीष्ट का पालन होता है । योगक्षेम 
वहाम्यहम्‌' (श्री० भ० गी०) ही भगवत्ता का असाधारण माहात्म्प है । 


अनन्याध्चिन्तयन्तो मां ये जना: पयुपासते । 
तेषां नित्याभियक्तानां योगक्षेम॑ वहाम्यहम्‌ ७ 
(श्री० भ० गो० ९/२२) 


अर्थात्‌ जो अनन्यभाव से सदा-सर्वदा हमारा चिन्तन करते हैं, हमारे 
ध्यान में रात हैं उनके सम्पूर्ण योगक्षेम का उत्तरदायित्व मुझ पर ही है। अप्राप्त 
की प्राप्ति ही योग है, धन, ऐश्वये, प्रभुत्व, ज्ञान, वेराग्य, भक्ति आदि सम्पूर्ण 
प्राप्तव्य, सम्पूर्ण अपेक्षित वस्तु की प्राप्ति, सम्पूर्ण अभिलषित का निर्माण 
भगवान्‌ के नयन्गें की रक्तिमा से सम्पन्न होता है । प्राप्त की सुरक्षा ही क्षेम है, 
भगवान्‌ के नयनों की शुक्लिमा सत्त्व द्वारा ही क्षेम सम्पन्न होता है । 


सत्त्वादयों न संतीश्षे यत्र च प्राकृता गुणा: सत्त्वादि प्राकृत गुण भगवान्‌ में 
नहीं हैं, भगवान्‌ त्रिगुणातीत हैं, तथापि रजःसत्त्वाम्यां सष्टिपालका: भगवान्‌ 
के नयनों की शुक्लता रूप सत्त्व तथा लालिमा रूप रज भक्त के मनोरथों का 
पालन एवं सुजन करते हैं। इसी प्रकार निखिल रसामृतमूर्ति संप्रयोगात्मक- 
विप्रयोगात्मक एककालावच्छदेन उद्बुद्ध उभयविध श्वृंगाररसमूरति भगवान्‌ 
की उत्पलाब्ज माला, नवल कोमल आम्रपललव एवं मयूर-पुच्छ-मुकुट भी सत्‌, 
तम एवं रज के सूचक हैं । 


भगवत्-स्वरूप में चित्त का अवरोध ही निरोध है; इस प्रसंग में निरोध का 
तात्पयं संहार नहीं अपिनु विलयन है। भगवत्-स्वरूप में चित्त का अन्‍्तर्लीन हो 
जाना हो निरोध है। भाव-गाम्भीयंदृष्ट्या निरोध भी प्रेम, आसक्ति एवं व्यसन- 
भेद से तीन प्रकार का है । भगवान्‌ की उत्पलाब्ज माला, नवरू-कोमल आम्र- 
पल्‍लव एवं मयूर-पुच्छ भी प्रेम, आसक्ति एवं व्यसन अथवा सत्‌, रज एवं तम के 
बोधक हैं। भगवान्‌ के मंगलमय श्रीअंग में विराजमान लोकोत्तर दिव्य उत्पलाब्ज 
माला के सौगन्ध्य से भक्तों को यह विदित हो जाता है कि भगवान्‌ अमुक स्थान 
पर विजमान हैं। उदाहरणतः वासन्तिक रसोत्सव के अवसर पर भी जब 
भगवान्‌ अन्तर्धान हुए तो उनकी उत्पलाब्ज माला के सौगन्ध्ग के आधार पर ही 
गोताद्भाओं ने उतको ढूँढ़ लिया । 


'कुन्द्नजः कुलपतेरिह वाति गन्धः ।' (श्री० भा० १०/३०/११) अर्थात्‌, 
कुन्द को माला पहने हुए कुलपति भगवान्‌ सर्वेश्वर क्ृष्णचंद्र के अंग से संबंधित 
दिव्य सुगन्ध अमुक दिद्या से आ रही है ऐसा जानकर भ्रमर-मण्डली उधर ही 
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प्रवाहित हो रही है। भगवान्‌ के श्रीअंगसंब्लिष्ट उत्पलाब्जमाला, हरि-चंदन- 
मिश्रित कुंकुमादि के सन्मिश्चित सौगन्ध्य के साथ ही साथ, रासेइ्वरी नित्य 
निकुंजेश्वरी राधारानी के मंगलमय श्रीअंग के सौगन्ध्य से सम्मिश्चित दिव्य 
मुगमद एवं अंगरागादिकों तथा उत्पलाब्ज मालाविकों के सम्मिश्रण से जो 
अद्भुक-दिव्य-बिचित्र सौगन्ध्य प्रचारित होता है उसके आधार पर गोपाड्नाएँ 
उनको खोज लेती हैं; एतावता, उत्पलाब्ज माछा से बोधन हुआ अतः यह उत्प- 
लाब्जमाला ही सत्तव की सूचक है क्योंकि सत्व से ही बोधन होता है। नवल- 
कोमल आम्र५त्लव की अरुणिमा ही रज की सूचक है, अनुराग-आसक्ति ही 
राजस है। इसी तरह मयर-पुच्छ की ब्यामलता तम की बोधक है; अवष्टम्भ 
व्यसत ही तम है | एतावता विभिन्‍न भाव-स्तर को प्राप्त गोपाज़नाएँ सातक्त्विक- 
तामसी, राजस-त/मसी एवं तामस-तामसी आदि विभिन्न विशेषणों द्वारा सम्बोधित 
हुईं। तामस-तामसी अपने भावोद्रेक में भगवान्‌ की ही निन्‍्दा करती हैं, साक्त्विक- 
तामसी देग की निन्‍दा करती हैं तथा राजस-तामसी 'स्वात्मानसेंव निन्‍दर्ति/ 
स्वयं अपनी ही निनदा करती हैं। राजस-त।मसी गोपाछ्जनाएँ कह रही हैं-- 

'मुहरतिस्पृहा मुह्यत्ते मन: अतिस्पृहा में कहीं तृतीया एवं कहीं प्रथमा 
भी है; कहीं सम्पदादि भ्राप्त्युपमान करके तृतीया उन्नति प्पहा जातया, अभि- 
लाबप! मन: मुह्यति' भी है | है ह्याभसुन्दर ! हमारे जीवन को धिककार है; 
हम जीवन-मरण दोनों में से किसी एक को भी प्राप्त नहीं कर सकी | हे मदत- 
मोहन ! आपके जो 'रहसि संविद' हैं, ऐकान्तिक संकेत हैं, हलछयोदय है, उससे 
हमारा मन मोहित हो जाता है । 'रहति तत हृदयें भो पिता जा अस्मद विष- 
यिणी संवित्‌ ऱम्यक्‌ ज्ञान! हो “रहसि संबिदं' है। यदा-कदा ऐसा भी होता है 
कि प्रेमी प्रेमारपद के प्रतिराग की अपेक्षा न करते हुए भी प्रेम करता है; उदा- 
हरणतः मीन अपने प्रेमास्पद जल से अथवा चातक अपने प्रेमारपद घनश्याम से 
प्रतिराग-निरपेक्ष राग करते हैं । प्रेमास्पद द्वारा अपमानित होकर भी अनुराग 
व॒ृद्धितत होता रहे यही प्रेम का वेशिष्ट्य है तथापि सम प्रेम में ही स्वारस्य 
स्वाभाविक है। प्रेम के आल्म्बन तथा प्रेम के आश्रय अथवा गोचर में परस्पर 
अनुराग ही सम प्रेम है। प्रेम के आश्रयस्वरूप श्रीक़ुष्ण के प्रेम का आलम्बत 
रासेश्वरी, नित्य निकुंजेश्वरी राधारानी तथा आश्रयभता राधारानी के प्रेम 
का आलम्बन आनन्दकन्द द्रजेन्द्रगन्‍्दन श्रीकृष्णचंद्र हैं; उभय उभयाश्रय हैं, उभय 
उभयाहम्बन हैं यही प्रेम की उन्‍नतावस्थ। है । 

भगवद्‌-विषयिणो बुद्धि ही 'रहसि संविद! है । भक्त के हृदय में भगवद्‌- 
सम्मिलन की दृढ़ अभिलाषा उत्पन्न हो जाने पर निदचय हो भगवान्‌ भी: उसका 
अनुसरण करते हैं। भगवत्‌ वचन है-- 


३८८ गोपी-गोतः 


ये यथा मां प्रपद्चन्ते तांस्तथेव भजाम्यहम (श्री० भ० गी० ४/११) जो 

मुझको जिस भाव से भजता है में भी उसको उसी भाव से भजता हूँ। महाभा रत- 
संग्राम की समाप्ति पर एक दिन महाराज युधिष्ठिर भगवान्‌ श्रीकृष्ण के शिविर 

में जा पहुँचे | वहाँ जाकर देखते हैँ कि भगवान्‌ को विचित्र प्रेम-विद्धलित दशा हो 

रही है, उनका अंग-अंग कंटकित हो रहा है, उनका कंठ गद्गद हो रहा है एवं 

आखों से अविरल अश्वधारा प्रवाहित हो रही है। महाराज युधिष्ठिर आश्चयं- 
चकित रह गए; युधिष्ठिर के आने की आहट पाकर भगवान्‌ ने आँखें खोलीं तो 
युधिष्ठिर ने पूछा--“भगवन्‌ ! यह केसा आश्चयय हो रहा है ? आप किसके ध्यान 
में तललीन हैं ?” मुस्कुराते हुए श्रीकृष्ण ने उत्तर दिया--'मेरा अनन्य भक्त 
भोष्म सूर्य के उत्तरायण हो जाने की प्रतीक्षा में शर-शय्या पर पड़ा हुआ मेरे ध्यान 
में तल्‍लोन है; भकक्‍्त-भावानुकूल भकत-भजन ही मेरा संकल्प है अतः में भी अपने 
भक्त के ध्यान में ही प्रेम-विह्लल हो रहा हूँ ।” इस कथा का तात्पय॑ है कि प्राणी 
में भगवत्‌-सम्मिलन का दुढ़ संकल्प होने पर भगवान्‌ भी भक्‍त-सम्मिलन का 
संकल्प करते हैं; उनके संकल्प अबंध्य हैं । कुछ उत्तम कोटि के महात्माओं के भी 
संकल्प अबंध्य होते हैं; साधारणतः: प्राणीमात्र के संकल्प बध्य ही होते हैं । 

एतावता भक्‍त-भावानुसरण करते हुए भगवान्‌ में भकक्‍त-सम्मिलन को उत्कट 

अभिलाषा का उदबोधन ही 'भगवत्‌ हच्छयोदय' है | भंगवत्‌-हृदय में रासेइव री 
नित्य निकुंजेश्वरी राधारानी, उनकी परमांतरंगा नखमणिचंद्रिका रश्मिस्वरूपा, 

उनकी अन्त सौन्दय॑, सौगन्ध्य, माधुयं, सौरस्य की ऐश्वयेंशालिनी तत्‌-तत्‌ 
त्रज-सीमंतिनी जनविषयिणी ततु-तत्‌ अभिलाषा ही 'हच्छय' है। गोपाजुनाएँ 
कह रही हैं--'हे श्याम-सुन्दर ! 'हृच्छयस्प उतयं भवति आलोक्य' आपें 
हृच्छय का उदय माने हमारे प्रति अभिलाष का उदय हुआ है। हम जानती हैं 
कि आप बाह्यतः कठोर बने हुए हैं, हमसे बोल भी नहीं रहे हैं परन्तु आपके हृदय 
में हमारे लिये प्रेम है; हमारा यह अभिज्ञान, यह बोध ही “रहसि संबिदं! हैं; 
आपके हृदय में हमारे सम्मिंलन की जो उत्कट उत्कंठा जाग्रत हुई है वह आपके 
द्वारा किए गए तत्-तत्‌ संकेतों एवं मुखचंद्र की रेखाओं आदि अनेक हेतुओं से 
स्पष्टतः व्यक्त हो जाती है; आपके इस हृच्छय से भी हमारे हृदय में आपके 
प्रति प्रेम का पूर्ण प्रादुर्भाव होता है। अतिस्पृहं सत्‌ से मनः सुह्यति' अति- 
स्पृह्मा सं संयुक्त हमारा मन अधिकाधिक मोहित होता है; आपके सम्मिलन की 
उत्कट अभिलाषा से हमारा मन क्षण-प्रतिक्षण अधिकाधिक मोह को प्राप्त 
होने लगता है; एतावता हम मर भी नहीं पातीं; साथ ही आपके विप्रयोगजन्य 
तीव्रताप से दग्थ प्राणों को धारण करने में भो अशक्त हो रही हैं अतः हमारे 
जीवन को ही धिकक्‍कार है। 
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'प्रहसितानन प्रेमवीक्षणम्‌' प्रहासयक्त मुखचंद्र ही प्रहसिताननं' है; भगवान्‌ 
का यह प्रहस्तानन ही मानों प्तीन्दयं का उमड़ता हुआ सागर है। भक्तों ने 
भगवान्‌ के स्पित में भी अनेकानेक कल्पनाएँ की हैं। “अध्यात्मरामायण' में 
भगवान्‌ के ईषत्‌ हास्य मनोहर मंद-मंद मुस्कुराहुट का अत्यन्त भव्य वर्णन है-- 


अनुग्रहास्यहत्स्पेन्दु सुधचकस्मितजंद्विका: 


अर्थात्‌, प्रभु के हृदय में स्थित अनुग्रहरूप चंद्रमा की चंद्विका ही भगवान्‌ का 
मंगलमय स्थित है। भगवद-दर्शंन न पाकर भक्त को निराशा होती है; भगवान 
के हृदय में स्थित अतग्रहरूप चंद्रमा की चंद्रिका स्मितहास्यरूप से प्रकट 
होकर भकक्‍त को अआच्वासन देती है, धैयें बँत्वाती है। गोस्वामीजी भी लिखते हैं, 
हृदय अनुफ्रह इन्दु प्रकाशा, सूचित किरन मनोहर हासा ४ (रा० च० मा० 
१९७/७) भगवार का मधर स्मित, मनोहर म॒स्कान ही उनके हृदथस्थित अनुग्रह- 
रूप चंद्रमा का सचक है, भगवान्‌ के हृदयस्थित अनुग्रहरूप चन्द्रमा का प्रकाश 
ही उनके मंगलमय अधरों पर मधुर स्मितरूप में प्रस्फटित हो जाता है। 

शोकाश्रसागरविज्ञोषण मत्3यदारम्‌ । (श्री० भा० ३/२८/३२) भगवान्‌ का 
यह स्मित भक्त के द्योकाश्रुसागर का शोषण करनेवालछा है; भगवान्‌ का प्रह्मयस 
भगवद-तविप्रयोगजन्य संताप से व्यथित अथवा सांसारिक क्लेशों से संत्रस्त भक्त 
के शोकाश्रुसागर का तत्क्षण शोषण क्र लनेवाला है। क्षणमात्र के लिए भी 
भगवान्‌ के प्रहसितानन का ध्यान संपूर्ण संतापों का सम॒ल उनन्‍्मलन कर देता है। 
गोपाज्नाएँ कह रही हैं, हे श्यामसुन्दर ! आपके इस प्रहुसितानन का दर्शन भी 
हमारे हृदय को उद्वेलित कर देता है, आपके सम्मिलन हेतु अत्यन्त उत्क॑ंठित कर 
देता है ।' 

'प्रेमवोक्षणम्‌ प्रेमपृर्दक वीक्षण, प्रेमपृवंक अवलोकन है 'प्रेमवीक्षणस' है । 
वस्तुत: भावों का अधिगम भावुकों को ही होता है; रसिक ही रस की विशेषताओं 
का अनुभव कर सकता है। लौकिकदृष्ट्या भी, अपने प्रेमास्पद द्वारा स्मरमयी 
प्रेममयी दृष्टि से 'नहारे जाने पर प्रेयसी प्रियतमा का हृदय भी उद्देलित हो 
जाता है; इसी तरह, अनन्तकोटि ब्रह्माण्डनायक, पूर्ण॑तम पुरुषोत्तम प्रभु द्वारा 
स्मरभयो, अनुरागमी दृष्टि से निहारे जाने पर प्रेयडीरूप भक्तजनों के हृदय 
'भी विशेषतः उद्देलित हो उठते हैं। प्रभु का सामान्य वीक्षण भी स्वभावतः 
अनुग्रहमय है; योगीन्द्र, मुनीन्द्र अमलात्मा परमहंस भी इस स्वभावतः अनुग्रह- 
मय क्षपा-कटाक्ष की, सामान्य वीक्षण की बाट जोहते रहते हैं; तथापि, यह #पा 
कटाक्ष अनुकम्पा, अनुग्रह्मात्र ही है, अनुराग नहीं है; अनुराग में अनुग्रह नहीं 
स्वेस्व समपंण है। भ्रक्त कहते हैं कि यदि सिर देकर भी प्रभु का प्रेम-वीक्षण 


गोपी-गोत 


प्राप्त होता हो तो निस्संदेह दौड़कर ले लो, एक क्षण के लिए भी न रुको । 
गोपा द्भधनाएँ कह रही हैं--'हे मदनमोहन ! तुम्हारा यह प्रेम-वीक्षण भी हमारे 
हृदयस्थित प्रेम-सागर को उद्वेलित, उद्दुप्त करनेवाला होता है । 

हे व्यामसुन्दर ! आपका “बृहदुरः' बहत्‌ उरःस्थल, विशाल हृदयस्थल के 
दर्शन से भी आपके संस्पर्श की उत्कट उत्कंठा उद्भूत होती है । आपका ब्रहदुरः 
विशाल उरःस्थल ही 'श्रियो धाम' श्री का आवासस्थान है। भगवान्‌ के विशाल 
उरःस्थल के वाम पाइव॑ में विराजमान पीतवर्णा सुवर्ण रोमराजि ही भगवती 
श्री का चिह्न है। 

हारहास उरसि स्थिरविद्यत्‌ (श्रो० भा० १०/३५/४) हारवत्‌ हासो यस्य 
हारवत्‌ हास हो जिसका, वह हारहास; भगवान्‌ के प्रहासकाल में उनके दिव्य 
दंतों की अलौकिक द्युति, उनके उन्‍नत विशाल उरःस्थल पर प्रतित्रिंबित हो 
मुक्ताहारवत्‌ भासित होने लगती है; इस प्रतिबिबित हारहास के मध्य में पीत- 
वर्णा विद्युत्‌ू-रेखास्वरूप साक्षात्‌ लक्ष्मी ही दैदीप्यमान हो रही हैं। भगवान्‌ के 
नील वक्ष:स्थल पर पीतवर्ण विराजमान है, मानों इन्द्रनील मणि पर विद्युतू-रेखा 
विराजमान हो अथवा निकष-पाषाण कसौटी पत्थर पर सुवर्ण-रेखा, नील नीरद 
पर विद्युत-रेखा, किवा नवल कोमल तमाल पल्लव पर्णं पर पीतवर्णा विहंगिनी 
विराजमान हो | तमाल पल्‍्लव अत्यंत श्यामल होता है, उस पर बेठी हुई पीतवर्णा 
तितली की कल्पना भी अत्यंत रंगभरी है; भगवान्‌ ही कुशल रागरेज हैं; 
भगवान्‌ जेसे रँगरेज ही ऐसा रंग रँग सकते हैं । 


'येन शुक्लोकृता हंसा, शुकाइच हरितोकृताः: | 
मयुराश्चिश्रिता येन,स ते वर॒त्ति विधास्यति ॥! 
(हितोपदेश १/१६२) 
अर्थात्‌ जिसने हंसों का रंग शुक्ल और शुकों का रंग हरित बनाया, जिसने 
मयर-पुच्छ पर विचित्र चित्रकारी की, जिसने फूलों पर बेठभेवाली तितलियों 
को अनेकानेक चित्र-विचित्र रंगों की सांडी उढ़ायी, जिसने वन के पुष्पों एवं 
स्तबकों में विचित्र सुन्दरता, मधुरता, सरसता का आविष्कार किया वह सर्वा- 
धिष्ठान, सर्वेश्वर, सवंशक्तिमान्‌ प्रभु ही सर्वोत्तम रंगरेज है। सम्पूर्ण लोकिक 
उदाहरण उस दिव्य अलौकिक सौन्दय की तुलना में फीके हैं, तथापि लौकिक 
उदाहरणों द्वारा ही उस मूल तत्त्व के दिग्दशंन का आयास होता है । 
परमानुरागिणी लक्ष्मी के अतिशय त्याग से संतुष्ट होकर ही भगवान्‌ ने. 

उनको अपने वक्ष :स्थल में स्थान दिया | देव एवं दानवों द्वारा किए गए समुद्र- 
मन्थन के अवसर पर अन्य रत्नों के संग समुद्र से ही लक्ष्मी का भी प्रादुर्भाव 
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हुआ; एक कमल-पुष्प-माल देकर उनसे कहा गया कि वे अपने मनोनुकूल वर का 
वरण कर ल। भगवती लक्ष्मी विचार कर रही हैं जो अनेकानेक ऐश्वयंयुक्त 
जन मुझको चाहते हैं उनमें मेरी स्पहा नहीं है । 


'क्धत्तिच्चिरायुन हिं शीलमडगर्ल क्वचितृतदप्पस्ति न वेद्यमायुषः । 
यत्रोभयं कुप्त त्त सोः्प्पमडःगलः सुमडःगल: कदच न कांक्षते हि माम्‌ ४ 
(श्री० भा० ८(८|२२) 


जो सुमंगल है वह मुझको नहीं चाहता तथापि उन्हींमें मेरी स्पृह्ा है; इस 
विचार से भगवती लक्ष्मी ने श्री भगवान्‌ के गले में जयमाला डाल दी; भगवान्‌ 
ने प्रसन्‍त होकर अपने हृदय में उनको आसन दिया। अनन्त ब्रह्माण्ड की 
अधिष्ठात्री महालक्ष्मी, परमानुरागिणी होकर जिस विशाल उरःस्थल में निवास 
करती हैं, उस उरःस्थल की आभा, शोभा, प्रभा, कांति का वर्णन भी अशक्स है; 
ऐसे अवर्णनीय कांतिमानू, शोभायमान उरःस्थल के दर्शन से उसमें मोह होना, 
उसके सरिमलन की उत्कट अभिलाषा होना ही स्वाभाविक है। आपके इस अतुल 
आभा-प्रभा-शोभा से संयुक्त विशाल उरःस्थरू संस्पशै की तीव़ कामना से हमारा 
सापत्यभाव भी विनष्ट हो जाता है; आपकी प्रेयसीजन, हम गोपाड्नाएँ 
आपके विशाल उरःस्थल के जो श्री का धाम है, दर्शन कर आपके सम्मिलन हेतु 
अत्यन्त उद्देलित हो उठती हैं । गोपाड्भनाओं में सापत्न्यभाव के विनष्ट ह।ने की 
चर्चा उनके श्रेम के उत्कषं को स्थापित करती है। “भक्तिरसामृत-सिन्धु' में 
सापत्य-भाव-माध्यम प्ले अनेकानेक दिव्य भावों का वर्णन हुआ है; ये संपूर्ण भाव 
रसकोटि में परिगणित हैं। भक्त-मानस ही रसामृत-सिधु है; इस रसामृत-सिन्धु 
में भिन्‍न-शिम्न भाव-लहरियाँ उद्बुद्ध होती रहती हैं ॥ मानव-मन भौतिक तत्त्व 
है तथापि जेसे पारद में निधरषित गंधक का निजी रबरूप पारद में ही अन्तर्लीन 
हो जाता है, वेसे ही, रसामृत-सिंधु भगवान्‌ के निरंतर चिंतन-स्मरण से मन को 
भौतिकता का बाध एवं रसात्मकता का उद्दबोषन होता है । 


वस्तुतः सम्पूर्ण विश्व ही सच्चिदानन्दस्वरूप है; भौतिकता तो संस्कारजन्य 
आवरणमात्र है; इस आवरण के भंग हो जाने पर. रसात्मकता का पुनः उद्‌- 
बोधन हो जाता है, एतावता भकक्‍त-मानस ही रसामृत-सिंधु बत जाता है और वे 
विभिन्‍न भाव जो साधारणतः मन के विकारमात हैं, इस भकत-मानस-रसा- 
मृत-सिधु की अनेकानेक भाव-लहरियों में परिणत हो जाते हैं। गोपाज्भनाओं के 
हृदय में सापत्य-भाव-जन्य जो ईर्ष्या उद्बुद्ध होती भी है वह लौकिक ईर्ष्याभाव 
नहीं किन्तु निखिल रसामृत-मूर्ति प्रभु के संस से रसामृत-सिधुस्वरूप में परि- 
णत मानस की एक तरंग ही है। वे कह रही हैं, हे श्यामसुन्दर ! 'प्रियों घास 
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उरः बृहदुरः दोक्ष्य महुरतिस्पुहा' श्री भगवती लक्ष्मी के आवास-स्थान आपके 
वृहत्‌ उर को देखकर हमारे मन बारम्बार मूर्च्छा को प्राप्त होते हैं ! 


ब्रह्मादयो बहुतिथं यदपाडःगमोक्षकामास्तपः समचरन्‌ भगवत्प्रपन्नाः । 
सा श्री: स्ववासमरविन्दवनं विहाय यत्पादसौभगमल भजते5नुरक्ता ॥' 
(श्रीमद्भा० १/१६/३२) 
जिस भगवती लक्ष्मी के क्रपा-कटाक्ष, अपरांग-मोक्ष-प्राप्ति की इच्छा से 
ब्रह्मादि देवगण भी निरंतर कल्पना करते हैं वह भगवती लक्ष्मी भी अपनी जन्म- 
भूमि अरविन्द-उपवन का त्यागकर “यत्पादसौभगमलं भजतेध्नुरक्‍्ता' आपके 
निर्मल पद-पंकज को भजने में अनुरक्‍्त हैं; उस लक्ष्मी के आवास-स्थान आपके 
विशाल हृदय को देखकर हमारे मन में भगवत्‌-संस्पर्श की उत्कट उत्कण्ठा उद्दें- 
लित हो उठतो है और हमारे मन बारम्बार मूर्च्छा को प्राप्त होते हैं अतः आप 
कृपा कर दरशन दें। 


भगवान्‌ श्रीकृष्ण गोपाड्भताओं के उपर्यक्त कथन का उत्तर देंते हुए कहते 
हैं, हे त्रज-सीमन्तिनीजनो ! तुम लोगों ने मुझमें ब्रह्म-बुद्धि का आच्छादन कर 
कांतबुद्धि, रमणबुद्धि उद्बुद्ध कर ली है, यही तुम्हारे दुःख का हेतु है; अपनी 
इस रमण-भावना के कारण ही तुम इस असीम दुःख-पागर में निमग्न हो रही 
हो। यदि तुम अपने मोह को त्यागकर ब्रह्म-बुद्धि बना लो तो तुम्तको हमारे 
विप्रयोग-जन्य तीब्रताप से सन्तप्त न होना पड़े क्योंकि में सर्वाधिष्ठान स्वप्रकाश 
परात्पर परब्रह्म सदा-स वंदा सर्व॑व्याप्त हूँ; मुझ सवंदा सर्वव्याप्त सर्वाधिष्ठान से 
वियोग की कल्पना भी असम्भव है । परिच्छेद-बुद्धि बनी रहने पर संयोग-वियोग- 
परंपरा अनिवायं है। संसार में ऐसो कोई वस्तु नहीं जिसके साथ सदा अवि- 
च्छिन्न संबंध बना रहे | म्षि वशिष्ठ महाराज अज को उपदेश करते हैं-- 


स्वशरीरशरीरिणावषि श्रतसंयोगविपर्ययो यदा। 
विरह: किमिवानुतापयेद वद बाह्नेविषयेविपश्चितम्‌ ४ 
(रघुवंश ८/८५०) 
अर्थात्‌ अपने हो शरीर एवं अपने ही आत्मा का संयोग विपय॑य श्रुत है; 
शरीर एवं शरीरी के भो संयोग-वियोग की अविच्छेद्य परंपरा चली आ रही है 
अतः बाह्य विषयों का वियोग विवेकी को सन्‍्तप्त नहीं कर पाता। जब घनि- 
ष्ठातिधनिष्ठ शरीर एवं शरीरी में भी विच्छेद है तब जगत्‌ के अन्थान्य विषयों 
से विच्छेद हो जाने में क्या आश्चयं है ? अतः है गोपाज्भरनाओ ! तुम भी मुझमें 
कांत-बुद्धि, रमण में बुद्धि को त्यागकर परात्पर पूर्ण ब्रह्म का दर्शन करो, तुम्हारे 
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सम्पूर्ण दुःख-सागर का निस्संदेह तत्क्षण शोषण हो जावेगा और तुम सर्वंथा सुखी 
हो जाओगी / प्रत्युत्तर में वे कह रही हैं, 'रहसि संबिदं, हच्छयोदयं' है इ्याम- 
सुन्दर ! यगना-पुछिन आदि एकान्त स्थानों पर किये गये जो आपके 'रह॒सि 
संविद' हैं उन्हींसे हम उद्वेलित हो जाती हैं | 'संबित्‌ सम्पयफ्‌ वेदनं अनुरागो 
नाम यत्‌” अर्थात्‌ एतादुक जो वचन-रचना है वही हमारे मोह का कारण है। 
लौकिक माया-मोह के अभिव्यंजक भावों के द्वारा मह॒त्‌ ज्ञान-विज्ञान भी तिरोहित 
हो जाते हैं । लौकिक भावों के द्वारा ज्ञान-विज्ञान का आवृत हो जाना दोषपूर्ण 
है लेकिन भगवद्‌-थिषयक ज्ञान-विज्ञान का आवृत हो जाना दृषण नहीं, अपितु 
भूषण ही है। आपके मुख में ब्रह्माण्ड का दर्शन कर यशोदा रानी को आपके 
परात्पर परकब्रह्म प्रभुत्त का बोध हो गया। वे चिन्ता करने लगीं । 

अणो अमुष्यव समाभंकस्य यः कब्चनोत्पत्तिक आत्मयोग: (श्रो० भा० 
१०/८|४०) अर्थात्‌ यह आश्चयंमय दृश्य इस मेरे अभंक का ही कोई स्वात्मयोंग, 
अघटितघटनापटोयाच्‌ उ्वात्म स्वाभाविक वेभव वा ही कोई लोकोत्तर चमत्कार 
है और में मोह-ग्रस्त हो इसको अपना पृत्र मानती हूं, फिर भी उनका यह ज्ञान 
स्थिर न रह सका । 

बेष्णवीं व्यतनोत॒ मायां पुत्रस्तेहमयीं विभु: (श्री० भा० १०/८/४३) क्योंकि 
स्वयं आपने हो पुत्र-स्पेहमयी वेष्णवी माया का प्रसार कर दिया। निराकार- 
निविकार, अदृश्य-अग्राह्य, परात्पर, परब्रह्म होते हुए भी लीलाहेतु आप स्वयं 
ही सगण साका ९ सब्चिदानन्दघन विग्रह धारण कर लेते हैं। एतावता आपके 
रादा-सवंदा सवंव्याप्त स्वरूप का अभिज्ञान भी आपकी छीलछा का बाधक ही 
सिद्ध होतः अतः आपने पुर: अपनी वेष्णवी माया का प्रसार कर यशोदाशनी 
के पुत्र-स्नेह को उद्ब॒ुद्ध किया | जेसे वांछित मात्रा में जो नमक दाल को सरस 
बनाने में सहायक होता है वही नमक अधिक हो जाने पर दाल को कड़वी बना 
देता है वसे ही प्रभु-स्वरूप का ज्ञान-विज्ञान भी प्रभु-प्रेम में बाधक होने पर 
शवांछित हो हो जाता है । 

'अग्याणिलाषिताशन्य ज्ञानकर्साद्यय/वृतम्‌' ज्ञान और कम हो लेकिन-इतना 
न हो कि वह कृष्णानुस्मरण का आवरक हो जाय । अतः हें श्यामसुन्दर ! 


न खलु गोपिकान-दनो भवानखिलदेहिनामन्तरात्मदुक' आप अखिल 
देहियों के अन्तरात्मा, अहमथे के भी द्र॒ष्टा हैं, साथी हैं, यह जानते हुए भी 
आपके 'रह॒सि संबिद” के कारण ही हमको मोह हो रहा है। आपके इन 
एकांत स्थानों में किए गए संकेत, प्रेम-धीक्षण, आपका प्रह सत आदइन 
एवं आपके अस्मद्विषयक्र हुच्छय को देखकर, 'हच्छयस्थ अभिलाष- 
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विशेषस्य उदयः पस्मिन! आपकी इस प्रकार की वचन-रचना को सुनकर तथा 
आपके श्रोमुख के दर्शन से, आपके श्री अंग के विभिन्‍न विभावों से सम्मिलन की 
अत्यन्त उत्कट अस्मद्विषयिणी उत्कंठा को परिलक्षित कर हमारे हृदय में भी 

हृच्छय का उदय होता है। आपके प्रहसितानन की लोकोत्त र छवि है : 'प्रहसि- 
तानि स्वस्मात्‌ निम्नतमानि अन्यानि सर्वाणि आननानि येन तत्‌ प्रहसिताननं 
संसार के सम्पूर्ण आननों को न्‍्यून जानकर उपहास किया जिसने वही 
प्रहसिताननं' है; आपका मनोरम मंगलमय मखचन्द्र संसार के अन्यान्य आननों 
का उपहास करनेवाला है; तात्पर्य कि आपका मखचन्द्र लोकोत्त र छ&वियक्त 
है; मृदु मनोहर द्राक्षा एवं मधु आदि से अधिक मधर है। आपका प्रहसितानन 
ही विकसित पंकजाभ है, मानों सुधाकर ही विकसित पंकजरूप में प्रकट हुआ 
है। आपके इस प्रहसितानन को देखकर ही हमारा मन अत्यन्त मोहित हो रहा 
है। आपके इस प्रेम्णा वोक्षणं विविध ईक्षणम' विविंध प्रकार के भावों का 
अल द्योतन करनेवाला ईक्षण अवलोकः ईक्षण से ही अनुग्रह, क्रोध आदि 
विभिन्‍न भावों की व्यंजना होती है। प्रेम के अवान्तर विविध भेद, प्रेम के 
विविध भावों को प्रेमपुृवंक दृष्टि से बभिव्यंजित करनेवाले ईक्षण ही 'प्रेस- 
वीक्षण' हैं । वस्तुतः 'प्रेमवीक्षणं' प्रयोग 'प्रहसिताननं! का विशेषण है । प्रेम्णंव 
वीक्षणं यस्य तत्‌ प्रहसिताननं' जिस प्रहसितानन का दर्शन उत्कट अनुराग से 
ही सम्भव हो; उत्कट भगवदनुरागी को ही प्रभु-मुखचन्द्र का दर्शन प्राप्त हो 
सकता है । 


“नित्याव्ययोषि भगवानोक्ष्ते निजभक्तित: । 
न चक्षषा पदयति कचचनेव ७ 
(कठो ० २/३/९) 


चक्षुओं से नित्य अव्यक्त भगवान्‌ का दरशंन असम्भव है तदपि सानुराग दृष्टि 
से उस नित्य अव्यक्त के भी दर्शन हो जाते हैं। “न संदशे तिष्ठति रूपमस्य 
(कठो ० २/३/५) जिनका रूप किसी भी दृष्टि में नहीं आ सकता उन्हींके लिए 
यह अपवादरूप वचन है। एतावता 'बृहत्‌ उदारं उरः जो बहतू, उदार उरः- 
स्थल भक्तों को आनन्द देनेवाला है, जो श्री का धाम हे, जो विविध प्रकार के 
श्रृंगार रस एवं नाना प्रकार की सम्पदाओं की अधिष्ठात्री महालक्ष्मी का 
आस्पद है उसको देखकर हमारा हृदय मोहित हो जाता है, पम्मिलन हेतु, 
गाढ़ालिगन हेतु उत्कंठित हो उठता है; और “तद्भावात्‌ इदानीं' उसके अदशंन 
से हम मूर्च्छा को प्राप्त होती हैं । हे श्यामसुन्दर ! आप हमें वेराग्य का उपदेश 
करते हैं। हे मदनमोहन ! आपके मोहिनी रूप को देखकर दग्धकाम महारुद्र 
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भी मोहित हो गए। “किस्रु वकक्‍तव्यं अस्माक वराकीनां' हम अबलाएँ आपके इस 
अद्भुत रूप को देखकर मोहित हो जाये तो क्या आश्वय है ! 


गोपाज्नाएँ स्वयं को 'अबला' कहती हैं; वस्तुत: यह उनकी भाव-निष्ठा 
ही है | दण्डका रण्यवासी महषिगणस्वरूपा ये गोपाज्भनाएँ भी पूर्णतः निष्काम 
ही हैं। कृष्णोपनिषद्‌ का वाक्य है, दण्डकारण्यवासिनो ऋषयो भगवन्तं 
रामचन्द्रं दृष्टवा विस्मिता बभूवुः।' दण्डकारण्पवासी आप्तकाम, पूर्णकाम, 
परम निष्काम आत्माराम मह॒षिगण भगवान्‌ रामचन्द्र के अतुलित सोन्दर्ययक्त 
मुखवन्द्र के दशैन प्राप्त कर उनके गाढालिगन के लिए व्याकुल हो उठे। 
आप्तकाम, पृर्णकाम, निष्काम हृदय में ही भगवद-विषणक काम उद्बुद्ध हो 
सकता है। प्राणिमात्र में, जन्म-जन्मान्तर, युग-युगान्तर, कल्प-कल्पान्तर से 
तत्‌-तत्‌ संस्कारवशात्‌ तत्‌-तत्‌ लौकिक काम-परम्परा अविच्छेदत: चली आ रही 
है तदपि भगवद्‌-विषयक काम का उदबोधन, भगवद्-विषयक उत्कट उत्कंठा, 
अभिलाषा का उद्बोधन अत्यन्त दुलंभ है | ज्ञान-वैराग्य से ही सम्पूर्ण लोकिक 
काम दः्ध हो जाते हैं तदणि कोटि-कोटि ज्ञान-बैरागय भी भगवद-विषयक राग 
पर न्योछावर हैं। इसीलिए भक्‍त-वांछा है-- 


'कामि]हि तारि पियारि जिमि लोभिह के जिमि दाम । 
तिप्ति रघुनाथ निरन्तर प्रिय ऊझाग सोहि राम ७४ 


अद्वेतसिद्धि के निर्माता मधुसूदन सरस्वती कहते हैं-- 


ध्यानाभ्यासवद्ञी कृतेन मतसा तब्निगु णं मिष्क्रयं, 

ज्योति: किज्चनयोगिनो यदि पर पश्यन्ति पश्यर्थु तं। 

अस्माक तु तरेव लोचनचमत्काराथ भ्यच्तिरं, 

कालिन्दीपुलिनेषु यत्‌ किमषि तत्‌ नोछंभहों कावति ७ 

(गी० ग्‌८ १३/१) 

उपनिषद्‌ भी कहते हैं कि जो जगत्‌ से विरक्‍्त हो जाता है, वही भगवात्‌ में 
अनुरक्त होता है। लौकिक-राग एवं भगवत्‌-राग दोनों कदापि साथ-साथ 
नहीं रह पाते । सम्पूर्ण जागतिक रागों के विस्मरण का मूल-मंत्र 'तत्‌ पर॑ पुरुष- 
स्यातेशु णवतष्ण्यम्‌' (पा० यो० स० १/१६) वैराग्य ही गुणवेतृष्ण्यं लक्षण 
है। दृष्टानुभ्रविकविषयवितृष्णत्य वशीकारसंज्ञा वशाग्यम' (पा० यो० सू० 
(१/१५) दुष्टानुश्रविक विषथों से जो वितृष्ण हैं, जो लौकिक-पारलौकिक विषयों 
से विमुख है उसको वशीकारसंज्ञक वेराग्य प्राप्त है। वेराग्य भी चार प्रकार 
के होते हैं; यतमान, व्यतिरेक, एकेन्द्रिय तथा वशीकार; एक पाँचवों प्रकार का 
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परवेराग्य भी है; यह पाँचवें प्रकार का परवेराग्य 'पुरुषस्य ख्यातेः प्रुष को 
ख्याति से उदबुद्ध होता है। सच्त्वपुरुषान्यथा ख्यातिः सत्त्व अन्यत्‌ बुद्धरूपं 
परिणतसत्त्वम्‌ अन्यत्‌ । ह्वायं अवर पुरुषः, ततो अन्यः सर्वंद्रष्टा | पुरुषाः ततो 
अन्ये' इस प्रकार की जो अन्यता भिन्‍नता है उस अन्यता की ख्याति, अनुभूति 
साक्षात्‌ प्रतोति से ही 'पर'-बेराग्य उत्पन्न होता है; 'पर-वेराग्य होने पर ही 
पूर्णतः वेराग्य सम्पन्त होता है तथा भगवत्‌-राग का अवसर उपस्थित होता 
है। एतावता सनकादि, शुकादि वीतराग भी भगवत्‌-स्वरूप में अनुरागी होते 
हैं । जेसे चुम्बक का सर्वाधिक आकषंण स्वच्छ लौह में होता है, वैसे ही, 
अचिन्त्य, अनन्त, अपरिमित विविध कल्याण-गुणगणों से युक्त भगवान्‌ का 
आत्माराम चित्ताकषंकत्व गुण स्वच्छ, अमलात्मा हृदय को विशेषतः आकर्षित 
कर लेता है। भगवान्‌ के इस आत्माराम चित्ताकषंकत्व स्वरूप का आकषंण 
निष्प्रयोजन ही होता है। 'प्रयोजनमनुहिश्य न मन्दो5पि प्रवतंते ।” जो ज्ञानी 
मुक्त अमलात्मा विषय से सर्वंथा वितृष्ण, नाम-रूप-क्रियात्मक प्रपंच सत्ता की 
अनुभूति से सवंथा रहित 

'स्वसुखनिभतचेतास्तद्ध्युदस्तान्थभावो, स्वसुखेनेव स्वरूपभूतपरमानन्द- 
सुधासमुद्रेणव निभतं परिपुर्णचेतों यस्थ सः स्वसुखनिभतचेताः स्वस्वरूप- 
भूत परमानन्द सिन्धु से ही जिनका चित्त भरपूर है, और भगवतृ-स्वरूप-सुधा 
से जिनका जित्त परिपूर्ण है और 'तद्व्यदस्तान्यभावो तेनेव व्युदस्तो दुरोभूतः 
अन्पास्मिन तत्‌ ततृपदार्थंजाते भावः अस्तित्वभावना यस्प सः' तत्‌-तत्‌ पदार्थों 
में अस्तित्वभावना ही जिनकी बाधित हो गई है उनके चित्ताकषंण का हेतु 
ही विनष्ट हो जाता है। तदपि (इत्यंभूतगुणो हरि: हरि में जो आत्माराम 
चित्ताकषंकत्व के लोकोत्तर गुण हैं वहों अमलात्मा, आप्तकाम, पूर्णकाम, 
परम-निष्काम अत्यंत वीतरागी के मन को भी बलात्‌ आक्षित कर लेता है 
जेसे चुम्बक स्वभावतः ही स्वच्छ लौह को आकर्षित कर लेता है। ब्रह्मनिष्ठा 
से विशेष धय॑ं, विशेष निग्चलता उदबुद्ध होती है; कहते हैं चाहे चन्द्रमा तप्त 
हो जाय और सूयं शीतल हो जाय, चाहे समुद्र उद्देलित हो विश्व-विप्लावन कर 
दे, मेर चर्ण-विचूर्ण हो जाय परन्तु परम-प्रभुनिष्ठाजनित निशचय-वुत्ति तनिक 
भी विचलित नहीं हो सकतो । 


“इतो न किचित्‌ परतो न किचित्‌ । यतो यतो णामि ततो न किचित्‌ । 
विचाय॑ पद्यासि जगन्‍न किचितु । स्वात्मावबोधादधिकं न किचित्‌ ॥।! 


ऐसी जो अविचल निष्ठा किवा धेयं है वह भी 'अजितरुचिरलीलाकृष्ट- 
सार: ।' अजित भगवान्‌ की रुचिर लीलाओं से आक्ृष्द हो जाता है । 
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प्रायंण भुनयों राजन निवृत्ता विधिषेधतः। 
नेगण्यस्था रमन्ते सम गुणानुकेथने हरे: ॥७॥ 
परिणिष्ठितोषपि ने गुंण्य उत्तमइलोकलोीलया । 
गृहीतचेता राजर्ष आखूयानं यदधीतवान्‌' ॥०॥ 
(श्री० भा० २१) 
जेसे कोई ग्रहगहीत प्राणी परवश् हो जाता है बसे ही, हम भी आपके 
उत्तम इलोकरूप ग्रह के कारण विधिनिषेधातीत हो चको हैं । 'बह॒दारण्यको 
पनिषद्‌” का वाक्य है, अष्टग्रहा, अष्टो अतिग्रहा: आठ ग्रह हैं तथा आठ5 ही 
अतिग्रह हैं; इन्द्रियाँ ही ग्रह हैं, उनके विषय ही अतिग्रह हैं। विषय-लोलप 
इन्द्रियों के वशीभूत हुआ प्राणी संत्रस्त हो उठता है परन्तु 'क्ृष्णग्रहगहीतात्मा न 
वेद जवदीदृशम्‌' (क्ष० भा० ७/४/२७) ऋष्णरूप ग्रह से गृहोत प्राणी जगत्‌ 
को विपरीत हो देखता है; कष्ण-ग्रह ऐसा प्रबल है कि उसमें गृहीत प्राणी जगत्‌ 
को सदा ही विपरीत स्वरूप में ही देखता है। गोपाज्भनाएँ कह रही हैं--हे 
ताथ ! आप कहते हैं कि हमने ब्रह्मबाद्ध का आच्छादन कर कांत-बुद्धि, रमण- 
बुद्धि उत्न्‍न कर ली है इसी कारण दुःख-समुद्र में निमग्न हैं अतः इस कांत- 
बुद्धि का उन्मलन कर सुखी हो जावें।पर प्रभु ! हम विवश हैं क्योंकि इस 
हृच्छय का उदय ही आपसे है। 'ह॒च्छयस्य उदयो यस्मात्‌ तदपि प्रहसितानन' 
आपके प्रहसितानन के वीक्षण से, दर्शन से ही तो इस हृच्छय का उदय हुआ है। 
हे श्यामसुन्दर ! आपके इस प्रहसितानन के वीक्षंण से हमारे हृच्छय का 
उदय हुआ और आपके प्रेम-वीक्षण से उसमें स्थेय थाया । जिस विशिष्ट दृष्टि 
से वीक्षण होता है उसका वसा ही प्रभाव भी होता है। ज्ञानी अपनी ज्ञान-दृष्टि 
से जिसको देख देता है उसके हृदय में ज्ञान-विज्ञान के अंकुर उद्भूत हो जाते 
हैं। वातिककार कहते हैं-- 
यस्पानुभवपयंन्ता. बुद्धिस्तत्परगोवरा । 
तदृदृष्टिगोच रा: सर्वे पुता एवं न संशयः ॥ 
अर्थात्‌, जिसकी तत्त्वाथंगोचरा बद्धि; ब्रह्मात्गोचरा बुद्धि अनतुभवषयंन्ता 
हो गई; तात्पर्य कि जिसकी बुद्धि अनुभवपयंन्त तत्त्व-गोचरा हो गई ऐसे 
तत्त्वविद्‌ की दृष्टि में जो प्राणी आ जाते हैं उनमें भी कभी न कभी ज्ञान-विज्ञान 
के संस्कार उद्भूत हो जाते हैं; उनकी मुक्ति का सुस्थिररूपेण सूत्रणत हो 
जाता है। इसी तरह, अनुग्रहु-दृष्टि का, स्नेहमयी दृष्टि. का भी विंशिष्ट 
चमत्कार है; यर्तुकघित्‌ अवलोकन तो सतत ही होता. रहता है परंतु स्नेहांव- 
लोकन, प्रेम-वीक्षण से हम गोपाड्भनाओं के हृच्छप, भगवत्‌ृविषयक उत्कट 
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अनुराग में स्थे्यं आया। आपके प्रहासयुक्त मुखचन्द्र के दर्शन से भगवत्‌- 
विषयक अभिलाष उदित हुआ; साथ ही संशय भी हुआ कि जो आप्तकाम, 
पृर्णंकाम, अनन्तकोटि संवोधिष्ठान है, अधिस्याग्रह्म लक्षण अचिन्य्य व्यपदेश 
है उस परात्पर परब्रह्म में हमारा अभिलाष उदित तो हुआ परंतु उसकी पूर्ति भी 
होगी अथवा नहीं परन्तु आपके प्रेम-वीक्षण से हमारे अभिलाष में स्थेयं आया 
क्योंकि अभिरछाषा उदित होने पर भी सम्मिलन की संभावना न हो तो अभि- 
लाषा-वुद्धि नहीं हो पाती | प्रेममार्ग में निराशा पिशाचिका है और आशा ही 
कल्पलता है। आद्या के आधार पर ही प्रयास होता है, निराशा से प्रयास में 
दथिल्य आ जाता है। 


भक्‍त के हृदय में प्रभु के प्रहसितानन के अवलोकन से हृच्छय उदित तो 
हो गया परन्तु निराशा पिशाची के कारण वह हताश- भी हो गया । 


अहो बकी यं स्तनकालक्‌टं जिधांसयापायगदषप्यसाध्वी । 
लेभे गाते धात्र्युचितां ततोषन्यं कं वा दयालं शरण ब्रजेम ॥ 
(श्रीमद भा० ३/२/२३) 


अर्थात्‌, जब बकी पृतना जैसी राक्षसी, लोकबालध्नी रुधिराशना जो काल- 
कूट विष को अपने स्तन में लगाकर आपकी जिधांसा से, हननेच्छा से हो 
आयी थी उसको भी आपने दिव्यातिदिव्य मातृपदोपयुक्त गति प्रदान की; जो 
जिघांसा से प्रवृत्त प्राणी को भी आत्मसात्‌ कर लेते हैं ऐसे परमदयाणंव, परम- 
करुणाजलनिधि, अकारणकरुण भगवान्‌ के लिए तो अकिचन परमप्रिय है। 
एतावता, भगवान्‌ के प्रहसितानन के वीक्षण से गोपाद्भनाओं में हच्छय हुआ, 
साथ ही भगवतृ्‌-कतुंक प्रेम-वीक्षण से हच्छय वृद्धिगत हुआ; उसमें स्थेययं आया 
क्योंकि प्रभु के प्रेम-वीक्षण से उनको अपने प्रति प्रभु का स्नेह विदित हुआ । 
प्रभु द्वारा देखा जाना, अथवा प्रभु का दर्शन करना दोनों ही जीवन का 
साफल्‍य है। 


यदच रामं न पद्येत्त यं च रामो न पद्यति | 
निन्दितः स्वंलोकेष स्वात्माप्येन॑ विगहंते ७! 
(वा० रा० २/१७/१४) 
अर्थात्‌, जिसने राम को नहीं देखा अथवा जिसको भगवान्‌ राधवेन्द्र रामचंद्र 
ने नहीं निहारा वह सब लोकों में गहित है; उसकी आत्मा भी उसको धिक्कारती 
है। इस प्रसंग में आत्मा पद का प्रयोग अन्त:करण, अहंक़ारादिक का ही 
सूचक है । 
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“अतिपातकयुक्तोपषि ध्यापन्निभित्तमच्यतम्‌ । 
भूयस्तपस्वी भवर्ति पंवितपावनपावनः ॥' 
अर्थात, अत्यन्त पातकी प्राणी भी यदि एक क्षण के लिए भी अन्तर्मुख हो 
जाता है, अच्युत भगवान्‌ के ध्यान में तन्‍्मय हो जाता है तो वह परम तपस्वी 
होकर पंक्ति-पावनों को भी पावन करनेवाला हो जाता है । 
निर्गुण, निविकार, निर,कार श्रीभन्‍नारायण के ध्यान की बड़ी महिमा ढै--- 


'स्नातं तेन समस्ततीथथंसलिले दत्ताषि सर्वावनिः। 
यज्ञ।नां च कृत॑ सहस्नमयुतं देवाइल समभ्पुजिताः 0 
संसाराच्च समुद्धृता: स्वपितरः स्वस्थ पुज्यो छासो । 
यस्य ब्रह्मविदयारणे क्षणमपि स्थेय मतः प्राप्नुपात्‌ ७ 


अर्थात्‌, जिसका मन एक क्षणमात्र के लिए भी निविकार, सर्वंद्रष्टा आत्म- 
ज्योति स्वप्रकाश ब्रह्म के अनुसंधान में स्थिर हो गया, उसने मानो सम्पूर्ण तीथ्थों 
में स्नान कर लिया, सम्पूर्ण यज्ञादिकों का अनुष्ठान कर लिया तथा अनंत 
धनधान्यपरिपुरित अखण्ड भूमण्डल का दान भी कर दिया; तात्पयं कि एक 
क्षणमात्र सी निविकार सर्वंद्रष्टा में ध्यान-रत हो जाने पर महतातिमहत्‌ यज्ञ, 
दान एवं तप का फल प्राप्त हो जाता है। स्वभावानुसार निर्गण, निर्विकार, 
निराकार, स्वप्रकाश, सर्वद्रष्टा, सर्वाप्तस्वरूप का ध्यान अथवा सगुण साकार 
सब्चिदानन्दधन भगवान्‌ के स्वरूप का दर्शन दोनों में से कोई एक बन जाने 
पर जीवन सा्थंक हो जाता है, अन्यथा समय तो अपनी गति से व्यतीत होता 
हरी जाता है । 


“दिस्मपि रजनो साय प्रातः शिकश्ििरवरान्तों पुनरायातः। 
काल: क्रोडति गच्छत्यायु: तदरपि न सुअचत्पाशावायुः ४ 


काल क्रीडा कर रहा है; प्रातः, सायं एवं रजनी के रूप में अनेक दिन और 
मास आ-आ कर चले जाते हैं, शिशिर-वसन्त भादि षड़ ऋतुओं भें अनेक संवत्सर 
व्यतीत हो जाते हैं तदपि तृष्णा प्राणी को नहीं छोड़ती | मानव-जीवन का पूर्ण 
काल सौ वर्षों का माना गया है । अनेक ऐसे भी प्राणी हैं जो सहुस्रायु हैं; अन्ततो- 
एत्वा सब काल के गाल में चले जाते हैं। एतावता मानव-जीवन का एकमात्र 
सार यही है कि वह निरन्तर अपने दृष्टदेव के ध्यान में रत रहे; वही एक 
वेदान्त-वेद्य, स्वप्रकाश, पूर्णतम पुरुषोत्तम परात्पर, परब्रह्म प्रभु ही भगवान्‌ 
राघवेन्द्र रामचन्द्र; आतन्दधन भगवान्‌ श्रीकृष्णचना, भूत-भावन भगवातत्‌ 
शिवशंकर, राज-रजेश्वरी त्रिपुरसुन्दरी श्री ललिता पराम्बा आदि भिन्न-भिन्न 
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अभीष्ट रूप में पृजनीय, वन्दनीय एवं स्मरणीय हैं । राजा खद॒वाद्भ को अपने 
जीवन का एक मुहृ॒तं काल शेप रह जाने का ज्ञान हुआ और वे भगवन्नाम में 
तलल्‍लीन हो गए, महाराज परीक्षित अपने जीवन की सप्तदिवरात्रिपय॑ंन्त-शेषा- 
वधि से भिज्ञ हो आनन्दकन्द भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के मंगलमय चरित्रामृत- 
रसास्वादन में संलग्न हो गए; उनका जीवन सफल हुआ, उनको परमात्म-पद 
की प्राप्ति हुई । 
गोपाड्रनाएँ कहती हैं कि हे श्यामसुन्दर ! आपके इस 'प्रहसिताननं', 
'प्रेमवीक्षणं” एवं बृहदुर श्रियोधाम को देखकर ही हमारे में भी हृच्छय का 
उदय हुआ । आपके प्रेमयुक्त वीक्षण के कारण ही हमारा यह हृच्छय विशेषतः 
उद्देलित हो रहा है। भगवान्‌ श्रीकृष्ण परमात्मा सर्वंद्रष्टा हैं। सर्वंद्रष्टा का 
वीक्षण भो सवं-विषयक ही होता है, फिर भी प्रेमपृर्वंक दृष्टि से निहारे जाने 
में ही वेशिष्ट्य है । भगवदनुकम्पा से ही प्रेम-वीक्षण प्राप्त होता है। 
सर येः स्पृष्टो5भिदृष्टो वा संविष्टोइ्नुगतो5पि वा। 
कोसलास्ते ययः स्थानं, यत्र गच्छन्ति योगिनः ४४ 
(श्रोीमदभागवत ९|/११/२२) 


अर्थात्‌ जिस-जिसने आनन्दघन भगवान्‌ श्रीमद्राधवेन्द्र की ओर निहारा 
अथवा उनका अनुसरण किया वे सब उस दिव्य धाम को प्राप्त हुए जो अम- 
लात्मा परमहंस योगीन्द्र-मुनीन्द्र द्वारा प्राप्तव्य हैं। यथाकथंचित्‌ येनकेन रूपेण 
न्यूनाधिक रूप में जिस किसो तरह एक बार भी भगवान्‌ से सम्बन्ध जोड़ 
लेने पर अन्ततोगत्वा प्राणी अशेष कल्याण का, भगवतृ्‌-पद का दायभागी हो. 
जाता है। 
प्रेम ब्रह्मेव वोक्षणं यस्य, प्रेम-वीक्षणं' जिसका वीक्षण ही ब्रह्म-स्वरूप है; 
जो भगवत्‌-दर्शन ऐसा अमूल्य है वह प्राप्त क्योंकर हो सकता है ? “न सबूत 
तिष्ठति रूपमस्यथ / (कठोपनिषत्‌ २-३-९) उसका रूप तो दृष्टिअगोचर है; 
'त चक्षुषा पदयति कश्चनेनम्‌ । इन स्थूल चक्षुओं से उसको देखा ही नहीं जा 
सकता; फिर भी 'प्रेम्णा वीक्षणं यस्य प्रहसितातनं” अनुरागवान्‌ भक्त को 
प्रेममयी दृष्टि से ही भगवान्‌ के प्रहसित आनन का दर्शन सम्भव होता है।. 
थयेषां त्वन्तगतं पापं जनानां पुण्यकमंणाम्‌ 
ते हन्द्र-मोह-निर्मंक्ता भजन्ते मां दृढवता: 0! 
(गीता ७/२८) 
भगवतु-आराधना से जन्म-जन्मान्तरों, युग-युगान्तरों, कल्प-कल्पान्तरों के कृत 
पापपुञ्ज विनष्ट होने पर भगवतृ-स्वरूप में सम्यक्‌ प्रवृत्ति, भक्ति, भगवद्‌- 
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स्वरूप में अनुराग उद्बुद्ध होता है। “नित्याव्यक्तोषि भगवान्‌ वीक्ष्यते निज- 
भक्तितः ४ भगवतृ-स्वरूप में अनुराग होने पर नित्य अव्यक्त परब्रह्म भो भक्ति- 
युक्त भक्‍त के दृष्टि-गोचर हो जाते हैं | 'यन्‍्मनसा न सनुते” (केनोप० १/५) मन 
से भी भगवाय्‌ का मनन सम्भव नहीं। “मनसैयालुद्रष्टव्यम' (ब्‌ृ० ४॥४१९) 
'मतसंवेदमाप्तव्यम्‌! (क5० २।१।११) मन से ही भगवत्‌-दर्शांन सम्भव नहीं तदपि 
दृश्यते त्वगर्थया बुद्धच्या सृक्ष्मया सुक्मदशिभि:' (कठोपनिषत्‌ १।३।१२) शास्त्रा- 
चार्योपदेशजन्य जन्म-जन्मान्तर संस्कार-संस्क्ृत बुद्धि के द्वारा ही भगवत्‌-दर्शन 
सम्भव होता है । अस्तु, केवल बुद्धि से नहीं अपितु शास्त्राचार्योपदेशजन्य संस्का र- 
संस्कृत बुद्धि से, अथवा केवछू मन से नहीं अपितु जन्म-जन्मान्तर-परय॑न्त की 
गई आराधना द्वारा पाप-पुञज विनष्ट होने पर तिमल, स्वच्छ, स्नेहमय थन्त:- 
करण से भगवत्‌-दर्शन संभव होता है। भगवत्‌-स्वरूप सामान्यतः दृष्टि-अभोचर 
होते हुए भी अनुरागमयी दृष्टि के गोचर हो जाता है; प्रेम की अतुलित महिमा 
से अदृश्य, अग्राह्म, अचिन्त्य, अखण्ड, अव्यपदेश्य, परात्पर, परब्रह्म परमात्मा विभु 
भी सगुण-साकार सच्चिदानंदघन प्रभु भगवत्‌-स्वरूप में प्रकट हो जाते हैं । 


व्यापक ब्रह्म निरंजन, निगुन विगत विनोद । 

सो अज प्रेम भगति बस, कोसल्या को गोद ४४ 
(मानस, बाल० १९८) 
गोपाड्रनाएँ कह रहो हैं, हे श्यामसुन्दर ! वस्तुत: तो हम दण्डका रण्यवासी 
आप्तकाम, पृर्णंकाम, आत्माराम, परम निष्काम ऋषि-म्व्षियों में भी आपके 
रावपवेन्द्र रामचन्द्र स्वरूप-दर्शन से हज्छय॑ का, आपके श्रीअंग-सम्मिलन का 
अभिलाष उदित हुआ; अनंतकोटि ब्रह्माण्डों की ऐश्वर्याधिष्ठात्री एवं विविध 
प्रकार के श्यंगार रसों की अधिष्ठात्री देवी महाशक्ति श्री महालक्ष्मी का 
आवास-स्थान आपके बुहत्‌ उदार उर-:स्थल के दर्शन से वह अभिलाषा-वृद्धि को 
प्राप्त हुआ; आपके दिव्य सौन्दर्य, सौरस्य, सोगन्ध्य, माधुय॑पूर्ण अदभुत 
प्रहासयुवत थानन, प्रहसितानन के दर्शन से वह उत्कट उत्कण्ठा स्थायित्व की 
प्राप्त हुई; एतावता हमारे हृदय में 'महुरतिर्पृह्ा अत्यन्त उत्कट स्पृहा 
उदबुद्ध हुई; इस विशिष्ट स्पृहा के कारण ही आपके अदशंन से हम 
बारम्बार, क्षणे-क्षणे मोह को, मूर्च्छा को प्राप्त हो जाती है, अतः हे ब्रजेन्द्र- 
नन्दन ! हें मदतमोहन ! हे श्रीकृष्णचन्द्र ! हम पर अनुग्रह कर आप हमारे लिए 

प्रत्यक्ष हों, हमको दशन दें। 

गोपी-गीत' के अन्तगंत प्रत्येक उक्ति की अनेक व्याख्याएँ सम्भव हैं । इसी 
इलोक की एक भन्य व्याख्या भी है, त्वां वीक्ष्य मुद्दरतिस्पुहा जांगते।' 


७७०२ गोपी-गीत 
गोपाड्नायें कह रही हैं, हे श्यामसुन्दर ! तुमको देखकर हमारे हृदय में 
श्रीअंग-सम्मिलन की उत्कट उत्कंठा जाग्रत्‌ होतो है और तुम्हारे अदर्शन में 
तुम्हारे विप्रयोगजन्य तोब् संताप के कारण क्षण-क्षण पर मूर्च्छा प्राप्त होती है । 
है ब्यामसुन्दर ! आप हो “रहसि संविदं' हैं । 'रहसि त्वदेकपरायणतया सर्वभाव- 
शन्‍्यह॒दये सम्यक वित्‌ बोधो यस्थ तत्‌ रहसि संविदं! जो इतर सम्पूर्ण विश्व 
को भुलाकर एकमात्र निरंतर भगवत्‌-चिन्तन में रत रहते हैं, उनके 'स्वं-दृश्य- 
शन्‍्ये हृदि रहसि' सर्वदृश्यरिक्त हृदय में ही आपका सम्यक्‌ वेदन, सगुण, 
साकार सच्चिदानंदधन भगवतृ-स्वरूप का दर्शन अथवा निर्गुण निविकार निरा- 
कार परब्ह्म का प्रवोध सम्भव है। जेसे कुआँ खोदने के लिए, स्थलविशेष पर 
जल को प्रकट करने के लिए वहाँ के अन्य द्रव्य, मृत्तिका आदि को निकाल 
दिया जाता है, अथवा जैसे किसी घर में भरे हुए पदार्थ को निकाल दिये जाने 
पर वह घर स्वभावतः ही घटाकाश परिपूरित हो जाता है, वसे ही, शब्द, स्पशे, 
रूप, रस एवं गन्धजन्य दृश्य-प्रपंचहप आवरण को हटा देने पर, ब्रह्मतत्त्व 
स्वभावतः अनावृत हो जाता है; प्रत्यक्ष हो जाता है। इतर सर्वंभानशून्य हृदय 
में ही भगवत्‌-स्वरूप माधुय॑ का प्राकत्य होता है--चित्त जितना ही अधिक 
एकाग्र होता जाता है उतना हो अधिक भगवत्‌-स्वरूप के अद्भुत लावण्य का, 
सोन्दय॑-माधुयं का अनुभव करता है, भगवत्‌-स्वरूप के अनुपम, अतुल, असीम 
सौन्दयं-निधि का अनुभव कर चित्त उन्हींमें अधिकाधिक लीन हो जाता है और 
जितना ही अधिक लोन होता है उतना ही स्वच्छ होता जाता है। इतर स्वेभान- 
शुन्य हृदय में भगवत्‌-स्वरूप का प्राकट्य एवं तज्जन्य अधिकाधिक स्थैये का यह 
क्रम चक्रवात गतिमान्‌ रहता है, यहो “रहति संबिदं' है; एतावता एकमात्र 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही 'रहसि संविदं” हैं । 

अथवा रहसि स्वानां स्वोयानां बेदनं वित्‌ वेदनं यस्मिन्‌ अर्थात्‌ जिसमें अपने 
भक्त जनों के हृदयगत भावों का वेदन है; गोपाड्भनाएँ कह रहो हैं कि हे धयाम- 
सुन्दर ! आप “रहसि संविदं' हैं । आप हम व्रजसीमंतिनी जनों के हृदयगत भावों 
को जानते हैं; क्योंकि स्वंज्ञ शिरोमणि हैं; आप स्वीयों को जानते हैं, स्वीयों के 
हृदयगत भावों को भी जानते हैं । इस प्रसंग में 'हच्छपोदयं” पद त्वां का विशेषण 
है। भगवान्‌ के उदासीन, स्तब्ध, संगरहित निरपेक्ष स्वरूप में भक्त की उत्कट 
सम्मिलनेच्छा भी कुछ कम ही प्रबल हो पाती है; अपने प्रेमास्पद भगवान्‌ में 
अपने प्रति हुच्छय का अनुभव कर प्रेमी भी असीम स्नेह का अनुभव करता है; 
अतः लोकोत्तर उद्रेक से उसका अन्तःकरण उद्वेलित हो उठता है। अशोक- 
वाटिका में बेठी हुई जनकनंदिनी जानकी भी हनुमान्‌ द्वारा अपने प्राणनाथ 
प्रियतम भगवान्‌ राम के संदेश को सुनकर मुच्छित हो जाती हैं: 


जोपी-गीत-?१ ७ ४०३ 


तत्त्व प्रेमकर मम अरु तोरा। जानत प्रिया एकु मनु मोरा। 
सो मनु सदा रहत पोहि पाहीं ) जानु प्रोतिरस इतनेहि मांहीं । 
प्रभ सन्देरा सुनत वेदेहों। सगन प्रेस तन सुधि नह तेही ७' 
(मानस, सुन्दर०, १४/६) 
यंदा कदा उदापीन 'नरपेक्ष में भी एकरांगी प्रेम रुम्भव है तदपि प्रेम की 
पराकाष्ठा का विकास उभयनिष्ठ समकक्ष प्रेम-स्थिति में ही सम्भव होता है । 
हृच्छपस्प उदयो यस्मिन्‌ हच्छय के उदय-योग्य अवस्था होने पर हृच्छय का 
उदय हुआ है जिसमें; क्रजकुमारिकाएँ कह रही हैं--है श्यामसुन्दर ! अवस्था के 
अनुरूप हच्छव का उदय हुआ है जिसमें ऐसे आपके सौन्दय॑-माधुय॑युक्त श्री- 
विग्रह के दर्शन से ही आपके श्रीअंग-सम्मिलन की उत्कट उत्कंठा हमारे हृदय 
में भी स्वभावतः ही जागृत हो गई है । तदपि गोवाज्भनाओं का यह 'हृच्छय” भी 
अनमप्रेरित नहीं था : 
'हृदयमनड-गस्तासामविद्द्ययस:. क्रस्ादेव ! 
इ्यासाडग: स तु साडःणी विवेश सहसा ततः पृव॑स 0! 
(आनन्दव॒न्दावनचम्पू २/) 
अनुरूप अवस्था में हो हृदयान्तगंत अनंग उदित होता है। वय आविर्भाव 
के प्रातःकाल से ही गोपकुमारिकाओं के अन्त:करण अन्तरात्मा एवं रोम प्रति 
रोम में सांग-श्यामांग सन्निविष्ट हो गए अतः वहाँ अनंग-प्रवेश का अवकाश ही 
असम्भव हो गया । 
अथवा हच्छयाप काम्राथ उदय उद्यम वोध्ष्य/ हच्छय के विजय हेतु 
आपके उद्यम को देखकर ही हमारे मन में भी आपके श्रीअंग-संस्पर्श की अत्यंत 
उत्कट लालसा उदित हुई है। वस्तुतः भगवान्‌ कृष्णचन्द्र आनंदकंद द्वारा की 
गई यह रासलोला कंदपं-विजय-लीला ही है। 


बह्यादि जय संहढ दर्ष कंदर्प दर्पहा' ब्रह्मादिकों पर विजय प्राप्त कर 
अधिरूढ (अभिमायी) जो कंदपं; ऐसे कंदप के 'हच्छय'” विजय के लिए उद्यम- 
शोल “विजयाप उद्यतं! वीर स्वरूप को वीक्षय/ देखकर हमारे मन में उस 
दिव्यातिदिउ३ स्वरूप संस्यर्श की कामना जाग्रतू हुई। दण्डकारण्यवासी महपि- 
जतों ने भी भगवान्‌ राघवेन्द्र रामचंद्र के अनन्त सोन्दर्य पर रीझ्षकर उनसे 
श्रोअंग संस्त्श की प्राथना की थो | वस्तुत: भगवत्‌-स्वरूप ही कुछ ऐसा मोहक 
है कि उसके दर्शन से प्राणीमात्र विवश हो उठता है। यहाँ तक कि नर में भी 
त्तारीभाद का उदय हो जाता है--यहो गोपाड्डना-भाव है; जेसे ग्ोपा ड्भुना को 


४०४ गोपी-गीत' 


अपने प्रियतम मदनमोहन श्यामसुन्दर में अत्यन्त अनुराग, स्वारसिक प्रीति 
होती है, वसे ही, प्रत्येक पुमान्‌ में, जीवमात्र में भगवत्‌-स्वरूप में अनन्य अनु- 
राग स्वारसिक प्रीति होने पर ही भगवत्‌-स्वरूप-प्राप्ति संभव है। इसी हेतु से 
कहा जाता है कि गोपाड्भना-भाव से ही भगवत्‌-प्राप्ति होती है। भगवत्‌-स्वरूप 
की मोहकता का वर्णन करते हैं-- 


पन्मत्यंलीलोपयिक॑ स्वयोगमायाबरलं दर्शायता गृहीतम्‌। 
विस्मापनं स्वस्थ च सोभगद्धः परं पद भूषणभूषणाडग्स्‌ ७ 
(श्री० भा० ३/२/१२ 

अपने योगमाया-बलऊ को प्रकट करते हुए भगवान्‌ ने मत्यंछीलोपयोगी ऐसे 
दिव्य शरीर को धारण किया 4विस्मापनं स्वस्प च सोभगढ्धें: जो स्वयं सर्वज्ञ 
की सर्वज्ञता को ही चुनौतो देता प्रतीत होता था; जो सम्पूर्ण ज्ञान-विज्ञान, 
ऐश्वय, धेय एवं वेराग्य के अधिष्ठाता को भी मोहित कर रहा था । आपके इस 
'प्रहसितानन 'बृहदुरः श्रियो घाम' स्वरूप एवं “रहसि संविदं” से मनोरम संकेत- 
बोधक वचन आविर्भत होते हैं; 'तद वोक्ष्य तेषपि मुहुरतिस्पुहा जायते' ऐसे स्व- 
स्वरूप को देखकर स्वयं आपमें भी उसके संस्पर्श हेतु मुहम्‌ हुः अत्यंत स्पृहा 
उद्बुद्ध होती है । फलतः “मुहाते मनः' स्वयं आपका मन भी बारम्बार मूच्छित 
हो जाता है। अपने मणिमय प्रांगण में अथवा दर्पण में अपनी मुख-छवि का 
प्रतिबिम्ब देखकर अपने श्रीअंग की दिव्य आभा, प्रभा एवं कान्ति का अवलोकन 
कर, अपने अनंत माधुयं-सौन्दयं-सौ रस्य-सौगन्ध्य-सुधा-जल-निधि का अनुभव 
कर उसके सम्मिलन हेतु व्याकुल हो आप अपने ही अँगठे को चूसने लगते हैं 
योगीन्द्र मनीन्द्र अमलात्मा परमहंस भी जिन चरणों के ध्यान में निरन्तर रत हैं 
उन चरणों के असाधारण रस का आस्वादन करने हेतु ही आपने अपने 
पैर के अँगूठे को अपने मुँह में ले लिया । एकमात्र नित्य निकुञ्जेश्वरी राधारानी 
हो आपके इस विशिष्ट स्वरूप का सम्यक्‌ अनुभव कर सकतो हैं । 

श्री गोपाड्भनाओं के श्रीअंगों में तत्‌ तत्‌ विशिष्ट स्थानों को आश्रय बना- 
कर उनके कांचनमय कामदानि दिव्य श्रीविग्रह रूप का आश्रयण कर कंदपं ने 
श्रीकृष्ण से युद्ध ठाना; श्रीकृष्ण को वहाँ विजय हेतु उपस्थित देखकर उस दुषधंष॑ 
वोर में भी स्वभावतः उत्कष-भाव जाग्रत हो उठा । 

गोपाडुनाएँ कह रही हैं, हे श्यामसुन्दर ! युद्ध-रत] हो आप दोनों वीर तो 
अपने-अपने बल को आजमा रहे हैं परन्तु मारी जा रही हैं हम अबलाएँ | विजय 
हेतु आपके उस हृच्छयोदय को देखकर कंदप॑ 'मुहरतिस्पृह' भो बारम्बार अत्यंत 
उत्कट उत्कंठा से उद्बेलित हो उठता है। 


गोपी-गोत्त-१ ७ ४०५ 


प्रेम-वीक्षणं प्रेम च वोक्षणं च' हे मदनमोहन ! आप शुष्क अथवा नीरस 
नहीं हैं- 
पुञ्जोशु्ं प्रेभ गोपाद्गनानां मृतोंभूतं भागधेय य्रदूनाम । 
एको भूतं गुप्तवितं अतोनां इ्यामीभूतं ब्रह्म मे सन्निधत्ताम ॥ 
(प्रबोधानन्दस रस्वती) 
गोपा ज्रनाजनों का पुज्जी भूत प्रेम ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण आनन्दकन्दरूप में 
प्रस्फुटित हुआ; भगवाम्‌ श्रीकृष्ण एवं राधारानी के सिवा अन्य कोई प्रेम की 
रोति को जान भी नहीं पाते । 
त्रज में प्रसिद्ध है-- 
'प्रीत को रीति रंगोलो हो जाने। 
के आनत वृषभानु लाड़लो के जानत यह कान्‍्हों कारो। 
अपने प्रथु को इस प्रेममयता का अनुभव कर भक्त भी अनायास ही प्रभु- 
चरणों में अत्यन्त समपित हो जाता है। 
उमा राम स्वभाव जेडि जाना । ताहि भजन तजि भाव न आला' 
वीक्षणं विविध ईक्षणं' विविध प्रकार का ईक्षण, विविध प्रकार का कटाक्ष- 
युक्त अनु रागभरी दृष्टि से निहारना ही विविध ईक्षणं है। किसी-किसी वोक्षण 
के प्रभाव से प्रेम होने पर भी विदा होने लगता है 'सहजहूँ चितवत मनहु रिसाते।॥' 
भर्मज्ञग-जन मुखाक्ृति देखकर, नेत्र-वोक्षण देखकर हृदयगत भावों का सहज हो 
अनुभव कर लेते हैं। भगवान्‌ सर्वद्रष्टा हैं : स्वद्रष्टा का वीक्षण भी स्वभावतः 
रसावविषयक ही होता है : ठतदषि भक्तत के प्रति प्रेमयक्त चितवन से निहारना 
ही इस वीक्षण की विशेषता है। इस वीक्षण को देखकर ही हमारा मन भो 
मोहित हो जाता है । 
अथवा 'प्रेम्णा विदिष्टे ईक्षणे नेत्रे यस्मिन' प्रेम से विशिष्ट हैं ईक्षण 
जिसके । 
अक्षण्वतां फलबिदं न परं विदामः सख्यः पशननुविवेशयतोद॑ं पस्येः 
वर ब्रओ्नशसतपोरनुवेणु जुष्टं येर्वा निपीतमनुरक्तकटाक्षमोहम्‌ ४४ 
(श्रीमद्भाग ० १०(२१/७) 
ब्रजाड्भनाएँ कहती हैं-हे सखि ! अपने समवयस्क गोप-बालकों के संग पशुओं 
को गोष्ठ में प्रवेश कराते हुए दोनों नंद-कुमारों के अनु रक्त कटाक्ष-मोक्ष-मण्डित 
वंशी-विभूषित मुखारबिन्द-सुधा का अपने नेत्ररूप पान-पात्रों द्वारा पान करना 
ही नेत्रवानों के नेत्रों क फल है । है सखी ! इस प्रेम-वीक्षण को देखना ही 
नेत्रवानों के नेत्रों की सफलता है। 


ढ०५९ गोपो-गोत 


भक्त कवि सूरदास के कुएँ में गिरने की कथा प्रसिद्ध है। नेत्रहीन होने के 
कारण सूरदास किसी अन्धकृप में गिर गग्ने: भक्त की पुकार पर भगवान्‌ भी 
उस अन्धकूप पर दौड़कर पहुँचे | भगवान्‌ की मंगलमय भुजाओं के सहारे उस 
धकूप से सूरदास बाहर आये। प्रभु के मंगलमय हस्तारविन्द का अलौकिक 
दिव्य संस्पर्श पाकर प्रभु के अंग-प्रत्यंग की आभा, प्रभा, शोभा, कांति, उनके 
दामिनीयुतिविनन्दक पीताम्बर एवं नखमणिचन्द्रिका के दर्शन की उत्कट 
लालसा भक्‍त-हृदय में उद्बुद्ध हुई; सूरदास खिन्‍न हो उठे 'हा, हतभाग्य मेरा, 
प्रभु स्वयं पधारे हैं परन्तु में उनके दर्शन नहीं कर पाता । भगवान्‌ ने भक्त पर 
अनुग्रह किया : भक्त के नेत्र खुल गये; प्रभु के श्रीअंग की अगणित कंदप॑-दर्प- 
पटीयान्‌, अद्भुत माधुरी का स्पष्टतः अनुभव कर सूरदास का रोम-रोम ब्रह्मा- 
नन्‍्दपरिपूर्ण हो गया। वे कृतकृत्य हो गए। भगवान्‌ ने भकत को दृष्टि-दान 
देना चाहा परन्तु भक्त कहता है-- 
“जिन ननन्हि ते इन रूप लख्यों, उन नेनन ते अब देखिहैं काह ४ 

हे प्रभु ! जिन नेत्रों से मैंने आपके मंगलमय मुखचन्द्र के अद्वितीय सौन्दय॑-माधयं, 
सारसवंस्व का दशंन कर लिया उनसे अब और क्‍या देखना है ? है भगवन ! 
किसी प्रकार का भी लौकिक प्रकाश अब इन नेत्रों को स्पशं न कर सके । मान्य 
है कि भक्त की यह इच्छा भी पूरी हुई; सरदास के नेत्र पूव॑वत्‌ लौकिक ज्योति- 

विहीन हो गए; भगवानु अन्तर्धान हो गए; भक्‍त ने चुनौती दी 

हाथ छुड़ाए जात हो निबल जानि के मोहि । 
हंदय माँझष ते जाऊगें तब मरद बदोंगो तोहि 0 


तक 


अथवा 

“हस्तमक्षिप्प यातोइसि बलात्कृष्ण किमदृभतम्‌ । 

हृदयाद्यदि चेद्यासि पोरुष॑ _गणयामि ते॥४ 
अर्थात्‌, हे प्रभो! आप . स्वंशक्तिमान्‌ हैं, में निबंछ हूँ। अतः आप मेरा हाथ 
छुड़ाकर तो जा रहे हैं--इसमें कौन विशेषता है ? जब आप मेरे हृदय से 
निकल जाया तभी मैं आपके पौरुष को, सर्वज्ञता, सव॑-शक्तिमत्ता को मानूंगा । 
प्रेम-रस में डूबा भक्त हो भगवान्‌ को ऐसो चुनौती दे सकता है । 

भक्तों के प्रति भगवान्‌ के क्ृपा-कटाक्ष पर कवियों ने अत्यन्त भावमयी 

अनेकानेक उक्तियाँ की हैं। भगवान्‌ के नेत्रों में बड़ी विशेषता है; उनका कृपा- 
कटाक्ष ही भक्त के प्रति अशेष अनुकम्पा अथवा मोक्ष है। आप्तकाम, पृर्ंकाम, 
परम-निष्काम, आत्माराम, अमलात्मा, परमहंस योगीन्द्र, मनीन्द्र भी इस कृपा- 


शोपी-गी त- १ ७ ४०७ 


कटाक्ष की, अपांग मोक्ष की सतत कामना करते रहते हैं, सदा-सवंदा वाट 
जोहते रहते हैं । 


प्रहसितान+', प्रहसितेस आसमन्‍्तात्‌ न याच्जा अस्वोकारो न यस्मिन्‌ न निषेधोस्ति 


आपका यह लोकोत्तर प्रहास ही 'शोकाशुसागरतिशोषणमत्युदारम्‌' भक्तों के 
शोकाश्रसागर को विशोषित कर लेनेवाला है। आपका यह लोकोत्तर प्रहास 
ही ऐसा अद्भुत है कि मानिनी भी आपकी याच्झा को अस्वीकार नहीं कर 
सकती । इन गमानिनियो का व्यवहार, सदा ही बाह्यतः विपरीत ही होता है । 
वे कह रही हैं-हे श्यामसुन्दर | आपके इस 'प्रहसिताननं” लोकोत्तर प्रह्मस- 
युक्त आनन के दर्शन से हम मानवती होते हुए भी आपकी अभ्यर्थना को अस्वो- 
कार करने में असम हैं ।' तात्पयं कि भगवत्‌-स्वरूप के लोकोत्तर महत्त्त का 
अनुभव करनेवाले, अनन्य भावयुकत, परम-नेष्ठिक कर्म में प्रतिष्ठित जन भी 
श्रीकृष्णनन्द्र के सौन्दर्य-माधुयं से मोहित हो जाते हैं; यही सवत्यागप्‌व॑ंक्र 

अखण्ड ब्रह्म-निष्ठा है। 'बहुदुर: शियो' ब॒हत्‌ अर्थात्‌ श्रद्मन्‌ । 
बहदु पलग्धभतदवयन्त्यतशिेषदया यत उदयास्तमयों विकृत्तेम दि वाविकृतातु 
(त्री० भा० १०/८७/१५) 
जो अनन्तानन्त कल्याण गुण-गण के आस्पद हैं अथवा 'उदारत्वेन बृहदुरः 
विशिष्ट उदारता के कऋाश्ण जो 'बह॒दुरथ' हैं; भक्तों को स्वालिगन-दान देकर 
भगवात्‌ ब्रह्मानन्द-सुख का समथंन करते हैं इसलिए उदार-हृदय हैं। भगवान्‌ की 

इस उ८दारता का वर्णन करते हुए गोस्वामीजी लिखते हैं-- 
भगवान्‌ श्री राम कह रहे हैं-- 
“प्रति उपकार करों का तोरा | सन्मुख होइन सकत सन सोरा। 
सुनु युत तोहि उऋण में नाहीं। देखेऊँ करिं विचार सन माहीं ७ 
(मानस, सुन्दर० ३१/६७) 
'एकेकस्पथोपका रस्य प्राणान्‌ दास्यामि ते कपे। 
शेष्स्पेहोपका राणां भवात्त ऋणिनो वयम्‌ ४ 

(वाल्मीकि रामाथण, उत्तरकाण्ड ४०/२३) 
भगवान्‌ राम कह रहे हें, है हनुमन्तलाल ! यदि मैं तुम्हारे एक-एक उपकार 


के बदले अपने प्राणों को भी न्‍न्योछावर कहूँतो भी तुम्हारे से उऋण नहीं 
हो सकता ।' 


४०८ गोपी-गीत 


मदड़े जोर्णतां यातु यक्त्वयोपकृत॑ कपे। 
नरः प्रत्युषकाराणा मापत्स्वायाति पात्रताम ४ 
(वाल्मीकि रामायण, उत्तरकाण्ड ४०/२४) 

साधारणतः तो प्रत्येक ऋणी यही कामना करता है कि उसके ऋण का शोधन 
हो जाय, परन्तु में एक ऐसा ऋणी हूँ जो अपने ऋण-शोधन की भी इच्छा नहीं 
कर सकता क्योंकि विपदू-कालीन अवस्था में ही प्राणी प्रत्युपकार कः पात्र होता 
है। अतः न तुम विपत्ति में पड़ो, न हम तुम्हारा प्रत्ययकार कर उकऋण हों 
इत्यादि कहते हुए भक्त-वत्सल प्रभु ने अपने भक्त को स्वालिगनजन्य ब्रह्मानन्द 
का रसास्वादन कराया । 


'एष स्वस्वभूतस्तु परिष्वड्भों हनमतः। 
मया कालमिमं प्राप्य दत्तस्तस्प महात्म नः ॥४ 
(वाल्मीकि रामायण, युद्धकाण्ड १/१३) 
यह स्वस्वभूत परिष्वंग है जो मैं तुमको प्रदान कर रहा हूँ। यह कहकर 
भगवान्‌ राधवेन्द्र रामचन्द्र ने अपनो विशाल भुजाओं से मारुति को उठाकर 
अपने उरःस्थल से लगा लिया। वेद-वेदांगों में भी ब्रह्म-संस्पर्श को ही सव॑स्वभूत 
माना गया हैं; ब्रह्मानन्द-रसास्वादन ही परम पुरुषार्थं है। 


बाह्मस्पशेष्वसक्तात्मा विन्दत्यात्मनि यत्सुखम्‌ । 
स॒ ब्रह्मयोगयक्तात्मा. सुखमनक्षयमद्नुते ४४ 
(श्री० भ० गी० ५/२१) 


अर्थात्‌, बाह्य-स्पर्शों से विरक्‍्त आत्मा को ही ब्रह्म-सुख, आत्मानन्द की अनुभूति 
होती है। एतावता गोपाड्धनाएँ भी भक्तों को स्वालिगन-दान कर ब्रह्मानन्द- 
सुधा-समुद्र को अपंण करनेवाले इस परम उदार “बह॒दुरः के आइलेष की, 
परिष्वंग की सतत कामना करती हैं । 


अथवा <ब॒दुदुरः बहत्‌ उन्‍नतम उरः' हम गोपाज्नाओं के आलिगन हेतु जो 
उत्सुक है, उन्‍नत है उस बहत्‌ उरःस्थल को देखकर ही हमारे मन में भी आलि- 
गन की अत्यन्त तीत्र उत्कंठा उद्देलित हो जाती है। आपका यह “4हदुरः 
क्षियो धाम! 'श्रिया: शोभाया' उरःस्थल जेसा उदार, दान-शील, उन्नत एवं 
अनन्तानन्त कल्याण-गुण-गणों का आस्पद है, वेसे ही, श्री का, अनिद्य शोभा 
का, स्वयं शोभा की अधिष्ठात्री देवी भगवती महालक्ष्मी का आवास-स्थान है। 
चंचला महालक्ष्मी भी अत्यन्त सानुरागिणी हो पीत-रेखास्वरूप में आपके 
वक्ष स्थल पर अचेला हो गई हैं। यह 'बह॒दुरः रूप बेश श्यूड्भारादिक॑ विविध 
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प्रकार के रूप, वेश, छीला आदिकों की अशेष श्री का, शोभा, आभा, प्रभा, 
कांति का धाम है। आपके अनुपम, अतुलित, अद्विदीय, विशाल उरःस्थल 
बह॒दुर: श्रियो धाम! के दर्शन से हमारे मन में भी “मुहरतिस्पृहा' अव्यक्त, 
उत्कट स्पृहा उदित होती है; इस अत्यन्त उत्कट उत्कंठा के कारण ही 'मुदह्यति' 
हम बार-बार मोह को, मर्च्छा को प्राप्त हो जाती हैं | 

'रहसि संविदं तत्त्वां घोक्ष्य रहसि मिजंते एकान्ते संविद स्वान्तर्भावावेदक- 
वचनस्तास्‌' 


एकान्त निर्जन यमुना-पुलिनादि स्थानों में स्वान्तर्भाव के सम्यक वेदन क रने- 
वाले आपके वचनों को वीक्ष्श/ विचार कर हो हम 'मुह्यति' मोह को प्राप्त हुई 
हैं । इस समय तो आप परम निरपेक्ष हो तिरोहित हो रहे हैं लेकिन यमुना-पुलि- 
नादि एकान्त भिजन में आपही ने सम्वेदना एवं अनुरागपूर्ण वचन कहे थे । 
आपके ये वचन कितने मधुर थे । आपकी इन अभिव्यंजनाओं के स्मरण से ही 
हमारा भावसागर अत्यन्त उद्देलित हो उठता है। 
'रहसि प्रंदिदं हुच्छयोदव भगवतं त्वाम पुनः इंदर्श हृच्छयोदयं ।॥ 

'हच्छपसप उदय यस्मिन्‌ त॑” हच्छय का उदय हुआ है--जिसमें; जिसके 
हृदय में अपनी प्रेगसी गोपाड्रना-जनों के प्रति उत्कट अनुराग है उसके हृदय में 
उनके प्रति हुन्‍छय का भी उदय हुआ होगा, आपके कपोल, पुलकावली एवं 
अधर-स्फुरणददि से आपके मनोगत भावों को जानकर ही हममें भी हृच्छय 
उदित हुआ । 


“हृदि शयानस्थापि-लीनस्पापि सनोजस्थ उदयो अस्मासु यस्सात्‌ । 


हमारे हृदय में जो काम प्रसुप्त था, लीनप्राय था उसका भी उदय हुआ | 

साधक थोगीन्द्र, मुनीन्द्र, भगवत्‌-भकतों के हृदय में काम का उदय भी नहीं 
होता; 

ममता तरन तिमसिर अंधिआरो, राग हेष उलक सुखकारो। 

तब्र लगि बतति जोव मन माहीं । जब लगि प्रभु प्रताप रवि नाहीं ४ 

(मानस, ५/४६/३, ४) 


जब तक हृदय में प्रभु-प्रतापरूपी सूप का उदय नहीं होता तब तक ही मोह- 
ममता, अविद्यारूप अन्धकारमयो तमिस्रा रात्रि रहती है। यह तमिस्ना 
रात्रि राग-दैषर्प उलकादिकों के लिए सुखकारी है। काकभुसुण्डीजी 
कहते हैं--- 
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क्रोध कि द्वेत बुद्धि बिनु, हेत कि बिनु अग्यान । 
मायावस परिछिन्न जड़, जीव कि ईश समान ४४ 
(मानस, ७।१११ ख) 

द्वत बुद्धि के बिना क्रोध नहीं होता और अज्ञान के बिना द्वैत बुद्धि नहीं होती । 
परमज्ञानी सनकादि महर्षियों में भी प्रभु-प्रेरणा से प्रभु-लीला हेतु ही क्रोध 
उत्पन्न हुआ | कथा है, सनकादि मह॒षि भगवान्‌ श्री विष्णु के दशंन हेतु वैकुण्ठ- 
धाम पहुँचे, प्रभु-प्रेरित द्वारपालों ने उन महर्षि-जनों को प्रवेश करने से रोक 
दिया; क्रुद्ध महर्षियों ने उनको श्राप दिया-तुम भगवत्‌-विरोधी कुल में उत्पन्न 
होवो” तत्काल वे द्वारपाल वेकुण्ठधाम से पतित हो गये और हिर्याक्ष 
आदि भयंकर राक्षसरूप में उत्पन्त हुए। भगवान्‌ विष्णु एवं हिरण्याक्ष के 
बीच रोमाञ्चकारी युद्ध हुआ; छल-बल से भगवान्‌ ने राक्षस को आहत 
भी कर दिया तथापि नात्मानं जयिनं मेने”! भगवान्‌ ने अपने को जयी नहीं 
माना । जेसे मृत्यु जीव का पीछा करती है, वेसे ही हिरंण्यकशिपु ने भी भगवान्‌ 
का पीछा किया । अन्ततोगत्वा भगवान्‌ हिरण्यकशिपु के पेट में ही घुस गये, 
अब हिरण्यकशिपु भगवान्‌ को खोजते-खोजते परेशान हो गया; अन्त:प्रविष्ट 
भगवान्‌ को बहि्मुंख होकर पाना क्योंकर सम्भव है ? दृष्टान्त है--दस मित्रों 
की एक मण्डली नदी पार कर दूसरे तीर पर पहुँची, अपने सब साथी सुरक्षित 
आ गए यह जानने के लिये उन लोगों ने साथियों को गिनना प्रारम्भ किया। 
प्रत्येक गणक साथी स्वयं अपने को न गिनकर केवल अन्य नौ साथियों को 
गिन ले, अत: एक साथी नदी में डूब गया ऐसा जानकर मित्र-मण्डली रुदन 
करने लगी । इतने में ही रास्ता चलते कोई मरमंज्ञ वहाँ पहुँचे और 'दश्षमस्त्व- 
मसि' तुम ही दशम हो बताकर उनको प्रबुद्ध कर दिया। “दक्षमो5स्त' दशम 
है इस परोक्ष ज्ञान को प्राप्त करने पर ही प्राणी का कल्याण होता है । 

मलप्रसंगानुसार अभिप्राय यह हैं कि जैसे भगवतृ-प्रेरणा से ही सनकादिक 
महर्षियों को भी क्रोध उत्पन्न हुआ, वेसे ही भगवत्‌-प्रेरणा से ही कन्दपं-दप्प- 
दमन जैसी भगवदीय लीला हेतु ही इन गोपाड्ुना उपलक्षित परम-निष्काम 
मुनिगण के हृदयों में हच्छय, काम-विकार उदीयमान हुआ । 

निबंल, विजित, अथवा मरे हुए का दमन करना शौय॑ का स्वरूप नहीं, शोर्य 
का प्रस्फुटन तो समान-बली शत्रु को पाकर ही होता हैं। असुर राहु भी अपूर्ण 
चन्द्रमा को नहीं ग्रसता,वह भी चन्द्र के पूर्ण होने की प्रतीक्षा करता है। शंकर- 
कोपदग्ध' कन्दप-विजय में महत्ता का अनुभव न कर भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने अपने 
सुमधुर अधर-सुधारस को वेणु-छिद्रों में सन्निविष्ट कर वेणु-गीत-पीयूषरूप में 
गोपाजुनाओं के संस्कार-संस्कृत कर्ण-कुहरों द्वारा उनके अन्तःकरण में प्रविष्ट: 
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कर उनके अनन्त सौन्दय, माधुयय एवं लावण्ययुक्त देहरूप कांचनमय कामगामी 
दुर्ग के भीतर प्रसुप्त, विलीनप्राय कन्दर्प को उज्जीवित कर दिया; अतः शिव- 
कोपाग्नि अथवा ब्रजकुमारियों की साधना से, योगाग्नि से दग्ध कन्दर्प भी 
पुनर्जीवित हो गया; तारुण्य प्राप्त होने पर युद्ध को उययुक्तावस्थ की प्राप्ति हुई । 
“हुष्छयोदयं अस्माकं॑ श्री ग़जसीमसन्तिनोजनानां हृदि शयानस्थ, लोनस्थ, 
प्रसुप्तस्थ उत्कृष्ट: अभ्युदयः यस्मात्‌ तत्‌' व्रजसीमन्तिनी-जनों के हृदय में 
भगवत्‌-विषयक हृच्छय होने पर ही विश्वोद्धार हार-विहार-लीला सम्भव है. 
ऐसी भगवत्-प्रेरणा हुई। 

(विक्रोडितं वब्रजवधभिरिदं च विष्णो: 

श्रद्धान्यितोष्नुश्वणुवादथ वर्णयेद्‌ यः । 

भक्त परा भगवति प्रतिलूम्य काम 

ह॒द्रोगमाइवपहिनोत्यचिरेण धीरः ४४ 

(श्री० भा० १०/३३/४०) 
भगवान्‌ की दुर्धषं॑ कन्दपं-दर्प-डीला का श्रवण-मनन से कामरूप हृद्रोग का 
तत्काल प्रशमन हो जाता है । 
हृच्छयस्य उदय: सोभाग्यं यस्मात्‌' 
जिससे हृच्छय का भाग्योदय हुआ। अरे ! हृच्छय। निनन्‍्ध, अतिशय निन्‍द्य, 
योगीन्द्र, मुनीन्द्र जिसके भाम से दूर रहते हैं; काम-कला, काम-क्रीड़ा की कथा 
नाम से ही छींक आती है सत्पुरुषों को | छिः छिः छिं:; तुच्छं, तुच्छं, तुच्छ॑; 
शांतं पापं, शांतं पापं; ऐसा जो 'सद्‌ बिरहे यस्पथापि सौभाग्योदयो यस्‍्मसातु' एवं 
स्वेत्याज्य, स्वहेय, परम-निन्ध काम भी जिसका आश्रय पाकर 'सद्भिर्ेयत्व 
ध्येयत्वजाता:' संतों द्वारा, महात्माओं द्वारा, भक्तों द्वारा ध्येय, गेय एवं परम 
स्तुत्य हो गया ! 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण का उत्तम इलोक है 'चोरजार-शिरोमणि:।' गोपाल-मंत्र 
का ध्यान ही 
'स्मरेद्‌ वुन्दावने रम्ये मोहयन्तम-नारतम! आदि है। गोपाल-मंत्र की 

गहिमा, पूजा-अच॑न की विधि को बतानेवाला मंत्र-दीपषिका' नामक एक अत्यंत 
रारस एदं गम्भीर ग्रंथ है | इस ग्रन्थ में गोपाड़्नाओं के साथ क्रीड़ा करते हुए 
श्रीकृष्णस्वरूप के अनेक ध्यानों का उल्लेख है । एक भक्त कह उठता है-- 

'क्थयति नवनीतचोरचतां ते | 

तब्रजयुवतिजनेष चर ज़ारतां जनो यः । 
वितरसि निज रूपमोद तस्‍्से 
स्वकृतघिया परिगोपनाय नुनम्‌ ॥/ 
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अर्थात्‌ हे श्यामसुन्दर ! हम आपके गुणगान करते-करते, प्रशस्ति करते-करते 
थक जाते हैं तथापि आप हमारी ओर आँख उठाकर नहीं देखते, किन्तु जो 
आपके नवनोत-चौय॑ एवं व्रजथुवती-जन-जारता को गाने लगता है उसको आप 
तत्काल दर्शन देते हैं, मानों उसका मंह बन्द करने के लिये ही उसको घस दे 
रहे हों। तात्पयं कि अन्य सम्पूर्ण साधनाओं में मन उतनी तींब्रता से आक्ृृष्ट 
नहीं हो पाता, आक्ृष्ट हो जाने पर भी ऐसी सहजता से तन्मय नहीं हो पाता; 
किन्तु भगवान्‌ की ब्रजलीलाएँ जो माधुयं-भाव-ओतप्रोत हैं, रस-ओतप्रोत हैं 
मन को बरबस आकृष्ट कर लेती हैं; एक बार आकृष्ट हो जाने पर मन भी 

मशः रस-सागर में निमग्न हो जाता है । तन्‍्मयता ही भगवद-दशंन का एक- 
मात्र हेतु है । 


दाशंनिक सिद्धान्त है कि वस्तु स्व-स्वरूप, स्वाश्रय तथा स्व-विषय से 
महिमायुक्त होतो है । जसे ध्यान, जपादि की महिमा स्वरूपतः है; चौर्य अथवा 
जारतास्वरूप से निनन्‍्ध होते हुए भी स्वाश्रय श्रीकृष्ण की महिमा से महिमा- 
डित है | सामान्यतः काम तिरस्कृत होते हुए भी गोपाज्भताओं का श्रीक्ृष्ण- 
विषयक काम स्वंपूजनीय हुआ । 


अविद्या तत कारणात्मकं प्रप"ऊुचं जरयति, अविद्या-प्रान्थ जरपति, कोष- 
पञचकं जरयति, शरोरत्रयं जरयति, इति जार: ४४ 


जो जीरणं कर दे, जला दे, वह जार। लौकिक जार प्रण्य को, धर्म को जलाता 
है, साथ ही अविद्या-प्रपंच का विस्तार करता है; परन्तु जार-शिरोमणि भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण अन्नमयादि पंचकोषों को, स्थल-सूक्ष्म, कारणत्रय शरीर को जलाकर, 
अविद्या-यन्थि को जीर्ण कर, सम्पूर्ण लौकिक-राग का बाध कर भगवदाकारा- 
कारित वृत्ति उदित कर देते हैं। इस दृष्टि से भी भगवान्‌ श्रीकृष्ण की प्रेरणा 
से ही ब्रजांगनाओं में श्रीकृष्णविषयक ह॒च्छय का उदय हुआ । 


'रहसि संविदो' या 'हृदि स्पृहाः' के उपयंक्त जितने भी अथ किये गये वे 
सब बहुवचनव्यंजक थे। अब “रहसि संविद” एकवचनात्मक है अर्थात्‌ 
एक ही अन्‍न्तर्भावव्यंजक है। आपको वचन-रचना हम लोगों के हृदय को 
मोहित कर देती है। गोपाड्नाएँ कहती हैं, जो अनेक वचन-रचनाएँ 
विभिन्‍न अन्तर्भावों की अवद्योतिका हैं उनके द्वारा हमारे मन में व्यामोह का 
होना स्वाभाविक है। 'हच्छयात्‌ उदयः उत्कर्षो यस्य तं' हच्छय से अधिक उत्कषं 
है जिसका तात्पय॑ कि आपके मंगलमय श्रीअंग का अनन्त सौन्दर्य-माधयं-सौरस्य 
सौगन्ध्य हच्छयादपि उत्कृष्ट है, अनन्त-कोटि-कन्दप॑-दप॑-दमनीप्र पटीयान्‌ 
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हैं । 'प्रह्तितानन' की अनेक व्याख्याओं के अन्तगंत 'प्रहसितेन न याच्ञ अंगी- 
कारो न न यस्मिन; आसमन्तातू--आईषदपि ने न यस्मिन्‌ / आपका यह अद्भुत 
सोम्दयंयुक्त तरहसितानन स्वभाव से भी अत्यन्त सुन्दर है, जो मुख स्वभावतः 
याच्ञा का अनंगीकार करने मे असमर्थ हो ऐसा उदार स्वभाव एवं सौन्दयंयुक्त 
मुखचन्द्र ही आपका यह प्रहसिताननं है। याक्ष्मानंगीकार का अभाव भी 
अचिन्त्य अनन्त कल्याण-गुण-गण के आस्पद भगवान्‌ का एक विशिष्ट गुण है। 
इतना ही नहीं, 


'आ' ईषत्‌ तथा 'समन्तात्‌' दोनों ही अर्थों में प्रयुकत हुआ है । सर्व॑प्रकारेण, 
सांगोपांग थाच्जा को पूर्ति तथा याच्णा से भी अधिक देने की प्रवृत्ति, यही भगवान्‌ 
का वेशिष्य्य है। उदाहरणत:, लंकेश-भ्राता विभीषण को बिना याच्छ के ही 
लंकाधिपति बना दिया । 


जदपि सखा तव इच्छा नाहीं। मोर दरसु अमोध जग मांहीं ७ 
अस कहि राष तिलक तेहि सारा। सुमन वृुष्टि नभ भई अवारा ४४ 


(मानस, सुन्दर० ४८/९, ११) 
और वह भी अत्यन्त रंंकोच के साथ 


जो पंपति सिव रावनहि दोन्हि दिए दस माथ। 
सोइ संपदा विभिषनहि सकुचि दीन्हि रघुनाथ ॥! 
(वही, ४९ ख) 

अनन्त ब्रह्माण्ड की अधिष्ठात्रो भगवती महालक्ष्मी हो जिनकी पाद-सेविका हैं, 
उनके लिये कौन दान अलम् हो सकता है ? महतोतिमहत्‌ दान भी उनके लिये 
तो तुच्छ ही है । गोपाज़नाएँ कह रही हैं, हे प्रभो! हम आपके इस प्रहसि- 
तानन, प्रेम-वीक्षण एवं बुह॒दुरः श्रियो धाम का वीक्षण' कर, अनुभव कर, सवंस्व 
का त्यागकर आपके श्रीचरणों की शरण आई हैं और आप अनन्‍्तर्धान होकर 
हमारे असह्य संताप की करण कथा सुन रहे हैं, यह कहाँ तक उचित है ? 
बुह॒दुरः उर स्थायो यस्य' वेद-वेदान्तानुसार धर्मं ही भगवान्‌ का उर:-स्थल है; 
अतः आपके इस उरःस्थल की प्राप्ति साक्षात्‌ धर्म की ही प्राप्ति है। श्रियों धाम, 
आपका यह विशाल उर:स्थलरू अनन्त ब्रह्माण्ड की अधिष्ठात्री महालक्ष्मी के 
अपूर्व शोभा, आभा, प्रभा एवं कान्ति से युक्त है, साथ ही धमं, अथं, काम, 
मोक्ष, चतुवंगं की अधिष्ठात्री दिव्य महाशक्ति श्री का भी धाम है। ऐसे आपके 
स्वरूप को देखकर उसके पंस्पश के लिये हम मोहित हो रही हैं और उसकी 
अप्राप्ति से व्यामोहविशेंष के कारण बारम्बार मूर्च्छा को प्राप्त हो रही हैं + 
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भगवान्‌ के उर:स्थल को 'श्रियों धाम” कहकर गोपाज्जनाएँ अपने देन्य को भो 
सूचित कर रहो हैं। यद्यपि 'तद्वशो दारुयत्त्रवत्‌र (श्री० भभा० १०/११/७) 
अनन्त-कोटि ब्रह्माण्ड के ब्रह्मादिक शिरोमणियों को भी नाच नचानेवाली माया 
नदी भी जिसके भकुटी-विलास पर नाचती रहती है ऐसे भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
स्वयं ही गोपाजभनाओं के प्रेम-चशीभृत हो उनके हाथों में दारुयंत्रवत्‌ क्रीड़ा 
करते हैं । 
'सेस महेस गनेस दिनेस सुरेसहूँ, 
जाहि निरन्तर गाव। 
जाहि अनादि अनन्त अखण्ड, 
अछेद अभेद सुबेद बताव। 
नारद से सुक व्यास रठे 
पति हारे तऊ पुनि पार न पावें। 
ताहि अहीर की छोहरियाँ, 
छछिया भरि छाछ पे नाच नचाव 0 
(रसखान) 


भावविभोर गोपालियाँ अपने लिये श्रीकृष्ण भगवान्‌ की प्राप्ति को दुलेभ ही 
समझती हैं । यहौ प्रीति की रीति है। प्रेमी को स्वभावत: अपने प्रेमास्पद, अत्यन्त 
अनुराग के आस्पद की प्राप्ति दुल्ंभ प्रतीत होती है । प्रेम-सागर की ऐसी अनेक 
भाव-लहरियाँ हैं | अनिष्टाशंकीनिहि सुहृदां चेतांसि! प्रेमिल हृदय प्रेमास्पद के 
अनिष्ट की आशंका से भी व्यथित रहता है। नित्य-निकुज्जेश्वरी, रासेश्वरी, 
राधारानी एवं भगवान्‌ श्रीकृष्ण का अभेद्य सम्बन्ध है और बव्रजसीमन्तिनीजन 
सत्य-स्वरूपा, स्वरूपभता, परमांतरंगा हैं तदपि प्रेमातिशयता के कारण हो 
इनको भी दुलभ्ता को प्रतीति होती है। भावावेश में वे कह उठती हैं, 


“बन्या: सम मटमतयोडपि हरिण्प एता 
या नन्‍्दनन्दनसुपात्तविचित्रवेषम्‌ ४ 
(श्रीमद्भा० १०/२१/११) 

अर्थात्‌--ये मूक हरिणियाँ भी धन्य-धन्य हैं, अत्यन्त सौभाग्यवती हैं। जब 
व्रजेन्द्रनन्दन वृन्दावन को जाते हैं तो ये अपने कृष्ससार पतियों के साथ ही 
उनके दर्शन के लिये वहाँ आ जाती हैं; जेसे कोई भकत-पुरुष अपनी पत्नी को 
तीर्थ कराता हो, अथवा देव-दर्शान-हेतु मन्दिर में ले जाता हो वैसे ही ये कृष्ण- 
सार मृग भी अपनी हरिणियों को संग ले क्ृष्ण-दशंन-हेतु 4-दावन चले जाते 
हैं। ये मृग कृष्ण-सार हैं । (कृष्ण एवं सारो येषां ते कृष्णसाराः ४ इन्होंने एकमात्र 
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भगवान्‌ श्रीकृष्ण को दही सार समझा है । अत: अण्नी हरिणियों को साथ लेकर 
कृष्ण-दर्शन-द्रेतु वृन्दावन आते हैं । किन्तु हमारे पदि अभिमानसाराः' हैं अतः 
स्वयं तो ज!ते ही नहीं, साथ ही हमें भी इस अभिमान में ही बाँध रखना चाहते 
हैं | एतावत।, इन हरिपियों के भाग्योत्कर्ष की तुलना में हमारा भाग्य अत्यन्त 
हीन है | 

प्रेम-विज्व डा गोपाड्रनाएँ अपने भावोद्रेक में घनश्याम के वक्ष:स्थल पर क्रीड़ा 
करती तड़ित्‌ को देखकर भी अपने भाग्य को न्यूनता की कल्पना करती हैं । 
नित्य-प्राप्त में भी दुलेंभता को, देन्य की अनुभूति अतिशय प्रेम-विह्ललता की 
द्योतक है | वे कह रही हैं--हे श्याम-सुन्दर ! आपका विश्ञाल वक्ष:स्थल अनन्त- 
कोटि ब्रह्माण्डगत धममं, अथे, काम, मोक्ष, चतुव॑गं की अधिष्ठात्री दिव्य महाशक्ति 
श्री और साक्षात्‌ धमं का आवास-स्थान है अतः हम गोप-कुमारियों को इसमें 
दुर्लभता को प्रतीति होती है। फलत: हम “मुहरतिस्पहा' अप्राप्तिजन्य व्यामोह 
के कारण 'मुहाते मन: बार-बार मूर्च्छा को प्राप्त होती हैं । 

इंस हलोक का एक अथे यह भी किया जा सकता है, मानो भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
कह रहे हैं कि हे ब्रजांगनाओ ! अपने प्रति तुम्हारे इस अनन्य प्रेम, अनन्य 
समपंण के कारण हम तुम्हारे प्रति कृतज्ञ हैं। तुम लोग धेय॑ं धारण करो, यथा- 
समय हम तुमसे मिलेंगे ।” प्रतिउत्तर में वे कह रही हैं-आप जो सर्वज्षशिरोमणि 
हैं, आप स्वयं भी अपने सौन्दर्यातिशययुकत प्रहसितानन से मुग्ध हो जाते हैं । 


'रत्नस्थले जानुचरः कुमार: सडक्रान्तमात्मोयमुखारविन्दम्‌ । 
आदातु कामः तदलाभखेदान्निरीक्षय धात्रीवदनं रुरोद ७ 


माता यशोदा के मणिमय प्रांगण में घुटनों के बल चलते हुए उस आँगन में एवं 
उसके स्तम्भ में जड़ी हुई मणियों में अपने ही मुखछवि के प्रतिबिम्ब को देख- 
कर, उसको प्राप्त कर हृदय से लगा लेने को इच्छा से अम्बा के मुख की ओर 
देखते हुए रो पड़े थे । 

पन्मत्यंली लीपयिकं स्वयोगमायाबरल दह्शा यता गहोतम्‌ 

पिए्सापन स्वस्थ व सोभगढ़ें: परं पद भूषणभूषणाड्रम ७४! 

(श्री० भा० ३/२/१२) 
अर्थातू, अघटित-घटना-पटीयान्‌ स्वात्मवेभव का अद्भुत प्रताप भगवान्‌ 
श्रीकृष्णस्वरूप में इस अपूर्व चमत्कृति से अभिव्यक्त हुआ कि स्थयं श्रीकृष्ण ही 
विस्मयापन्न हो गये । भगवत्‌-स्वरूप में एक और भी विलक्षणता है। सामान्यतः: 
“मोह न नारी नारी के रूपा ।” कोई नारी अन्य नारी-सोौन्दर्य पर मुग्ध हो जाय 
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यह असाधारण स्थिति है । जनक-नन्दिनी जानकी की असाधारण सुन्दरता का 
वर्णन करते हुए गोस्वामीजी कहते हैं-- 


'रंगभूमि जब सिय पगु धारी, देखि रूप मोहे नर-नारी 


महाभारत में भी द्रौपदी के अनुपम सौन्दर्य का ऐसा ही वर्णन मिलता है।. 
द्रौपदी जब स्नान करने लगतीं तो उनके मनोहर लावण्य को देखकर उनकी 
सखियाँ भी मुग्ध हो जातीं । ब्रजाज्भनाएँ भी कह रही हैं, 'हे गोपाल ! अपने इस 
अतुलित सौन्दय से मुग्ध हो, इस अधर-सुधा को प्राप्त करने हेतु आप स्वयं भी 
कठिन तपस्या कर रासेश्वरी, नित्य-निकुण्जेश्वरी, राधारानी का सायुज्य प्राप्त 
करने की इच्छा करने लगते हैं, क्योंकि आप जानते हैं कि भगवती राधारानी 
से अन्य कोई इस अधर-सुधा को कदापि प्राप्त नहीं कर सकता। हे द्याम- 
सुन्दर ! जब अपने प्रहसितानन, प्रेम-वीक्षण एवं रहसि-संविद्‌ का अनुभव कर 
(्वय्यषि अतिस्पृहा' स्वयं आपको ही उसमें अत्यन्त स्पृहा जाग्रत्‌ हो जाती है 
'मुहुमंनः मुहाते” और आप स्वयं मूर्च्छा को प्राप्त करते हैं। ऐसी स्थिति में हम 
अनुरागिणी ब्रज-वनिताओं को धैये धारण करने का आपका यह उपदेश निरथ॑क 
है । एतावता, आप अविलम्ब प्रकट होकर दसवीं दशा को प्राप्त होने से हमारी 
रक्षा करे ।” 

अन्य वुछ व्रजाड्भनाएँ कह रही हैं, हे श्यामसुन्दर ! आपके प्रहसितानन,. 
प्रेमवीक्षण आदि को देखकर हमें अपस्माररूप रोग हो गया है। आपके दर्शन 
एवं श्रीअंग-संस्पर्श-सम्मिलन से ही इस अपस्मार-रोग की निवृत्ति सम्भव है 
अतः आप कृपा कर हमें अपना अपरोक्ष दर्शन दें ।! 

मानिनी गोपाड्नाएँ कहती हैं, हें ब्यामसुन्दर ! हम जानतो हैं कि हमसे 
परोक्ष रहकर आपकी मनःस्थिति कितनी कारुणिक हो जाती है। आपकी इस 
व्याकुलता को, आपके इस उत्कट अनुराग को देखकर हम यमुना-पुलिन आदि 
निजन एकान्त स्थानों पर मिलन-हेतु संकेत कर देती हैं। “अस्मत्कृतं रहसि 
संविदम्‌' हमारे किये हुए इस रहसि संकेतों को 'वीक्ष्य” देखकर, उन संकेतों 
का संस्मरण कर आपको अत्यन्त स्पहा हो रही है; 'प्रहसिताननं” अनन्त 
सौन्दय॑-माधुय॑युक्तमुखचन्द्र,. 'प्रेमवीक्षण' सप्रेमावहोकन “रहति संविद॑', 
एकान्त सम्मिलन-हेतु संकेत तथा “बहदुरः क्रियो धाम', मनीषी के मन में भी 
तीत्र स्पुहा उदित कर देनेवाले अनन्त शोभा के धाम हमारे उरःस्थल आदि को 
देखकर आपके मन में भी हच्छयोदय होता है। तब भी हमको केवल दुःखः 
देने के लिये ही परोक्ष रहकर आप स्वयं भी अत्यन्त दारुण दुःख को भोग रहे: 
हैं; आपकी यह स्थिति हमारे लिये असह्य है, अतः आप प्रकट हो जावें।' 
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गोप'ज्भनाओं के ये भाव अत्यन्त महत्त्वपूर्ण हैं; जीव भगवान्‌ पर मोहित हो यह 
तो सामान्य धर्म है परन्तु भगवान्‌ भक्त पर मोहित हो जायें यह वेशिष्टय है, 
इतर सम्पूर्ण राग-विस्मरण-संयुक्त उत्कट, अनन्ग अजुराग, अनन्य समपंण ही 
इस असाधारण धर्म की भित्ति है। इस भाव में परिपक्‍्वता आ जाने पर 
भावान्‌ ही नकक्‍्त का मान मनाते हैं | पूव॑ंइलोकों में इस भाव की विद्वद व्याख्या 
को गई है । 
पूवंश्छोक का श्रुति-पक्षीय अथ करते हुए कहा गया था कि अन्यपूर्विका 
श्रुतियाँ ही अभ्यपूरविका भोपाड़ुनाओं से उपलक्षित हैं; इन अन्यपूविका श्रुतियां 
का इन्द्र, वरुण, कुबेरादि में अवान्तर तात्पय॑ं होते हुए भी महातात्पय॑ एकमात्र 
परात्पर परब्रह्म में ही है। उपक्रमोपसंहारादि षडविध लिंग-विचार से यह 
सुस्पष्ट हो जाता है कि वेदानुमोदित सम्पूर्ण कमंकाण्ड एवं उपासना का प्रसंगा- 
नुसार तंत-तत्‌ विभिन्‍न देवताओं में भी तात्पयँ है, तथापि, अन्ततोगत्वा 
“सर्वे वेदा: यत्पदसासनन्ति! (कठो ० १/२/१५) सम्पृण वेद एकमात्र ब्रह्म का ही 
निरूपण करते हैं । 
इस इलोक में भी थे अन्य-पूविका श्रुतियाँ, अपने उपर्युक्त कथन का ही 
विश्लेषण करती हैं | श्रुतियाँ कह रही हैं 'रहसि संविदं' यद्यपि हम पारमाथिक 
ब्रह्मभूत में ह। पयंवसित हैं तथापि प्रमाद-वश अन्याथ करते हैं । 
प्रमाद ही पर्वानर्थ की जड़ है। महाराज धृतराष्ट्र को उपदेश करते हुए 
सनत्सुजात महर्षि कहते हैं 'प्रमादं वे मृत्युमहत्‌ ब्रवीसि'! (म० भा० ५/४२/४) 
प्रमाद ही मह॒त्‌ मृत्यु है। मनु महाराज भी कहते हैं-- 
'अनम्यासेन वेदानामाचारस्य च वर्जनातु। 
आलस्पादन्नदोषाच्च सृत्युविप्राध्जिधांसति ७४! 
(मनुस्म ति ५/४) 
गोस्वामी तुलसीदासजी भी कहते हैं-- 
'सोचनीय प्बही बिधि सोई । जो न छाड़ि छलु हरि जन होई ४ 
(मानस, अयोध्या ० १७२/४) 
श्राह्मणस्य हि वेहोईयं क्षुद्रकामाय नेष्यते। 
कृच्छाय तपसे चेह प्रेत्यानन्तसुखाय च ४४ 
(श्रीमद्भा० ११/१७/४२) 
ब्राह्मण का गह शरीर क्षुद्र लौकिक सुखों के लिए नहीं बनाया गया; अत्यन्त 
कठिन तपस्या करते हुए परलोक में अनन्त सुख प्राप्त करने के हेतु ही ब्राह्मण- 
देह का निर्माण हुआ। 


४१८ गोपो-गोत 


अनभ्यासेन वेदानामाचारस्य च वर्जनातु । 
आलस्यादन्नदोषाच्च मृत्युविप्राञ्जिधांसति ७१ 
(मनुस्मृति ५/४) 
अर्थात्‌, वेदों के अनभ्यास से, आचार-पालन न करने से, आलस्य से एवं अग्राह्म 
प्रतिग्रह आदि प्रमादों से ब्राह्मण की मृत्यु हो जाती है। 'अन्नदोषात्‌' प्रमाद 
होता है; अन्न से मन का निर्माण होता है । 
दुष्कृत॑ हि. मनुष्याणामन्तनमाधित्य तिष्ठति । 
यो यस्पान्नं समइनाति स तस्थाइनाति दुष्कृतम्‌ ४ 
(भविष्यपुराण, उत्तरपव॑ १६५/३६) 
मनुष्यों के पाप, दुष्कृत अन्न के आश्रय से ही स्थिर होते हैं। अर्थात्‌ अन्न में 
ही टिकते हैं। एतावता, जो जिसका अन्न खाता है वह उसके दुष्कृत को 
भी ग्रहण करता है। इन्हीं प्रमादों के कारण मृत्यु ब्राह्मण को मारता है। जब 
ब्राह्मण को भी मारता है तो शेष का तो: कहना ही क्या ? निर्णयपू्व॑क श्रुतियों 
का अथं महातात्पयं में निश्चित कर लेने पर भी प्रमादवश् लौकिक कांचन- 
कामिनी-सुख वशीभूत द्ोने पर परम-त्यागी विद्वान्‌ में भी हच्छयोदय होता 
है। वोतरागी प्राणी भी यदि सुन्दरीजनों के 'प्रहसितानन', '्रेम-वोक्षण', 
“रहसि संबिदं' आदि विषयों का चिन्तन करता रहे तो अन्ततोगत्वा प्रमाद 
को प्राप्त होता है । 
'ध्यायतो विषयान्‌ पंसः: सड्भस्तेषपजायते । 
सड्भात्सअ्जायते कामः कामात्मोधोईइमिजायते ॥६२॥ 
क्रोधाद भवति सम्मोहः सम्मोहात्स्पृतिविश्चमः । 
स्मृतिन्रंशाद बुद्धिनाशोी बुद्धिनाज्ञात्प्रणययति ॥६३७४० 
(श्री० भ० गी० २) 
विषयों का ध्यान करने से, चिन्तन करने से, निश्चित ही, चिन्तक रागी हो 
जाता है। संग से, चिन्तन से काम उद्भूत होता है। काम में प्रतिघात होने से 
क्रोध जाग्रत्‌ होता है; क्रोध उदित होने पर बुद्धि का नाश हो जाता है, यह प्रमाद 
ही मृत्यु है । 
“इन्द्रियाणां हि चरतां यन्मनो5नु विधोयते। 
तदस्प हरति प्रज्ञां वायुर्नावभिवाम्भसि ॥' 
(श्री० भ० गी० २/६७) 
इन्द्रियाँ यदि विषयों में चरती हों तो चरने दो, परन्तु जब मन भो विषयों 
का सेवन करती हुई इन्द्रियों का अनुसरण करने लगता है तो अनथे अवश्यम्भावी 
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है क्योंकि 'यन्मनोध्नु विधीयते' इन्द्रियों का अनुसरण करनेवाला मन तत्त्वा- 
तत्त्व, कतंज्याकतंठय की अध्यवसायकारिणी निर्णयकारी प्रज्ञा को खींच 
लेता है। 

जैसे, महासमुद्र में वायु नाव को खींच लेती है, वेसे ही, विषयानुगामिनों 
इन्द्रियों का अनुसरण करनेवाला मन निर्णयात्मिका प्रज्ञा को आक्ृष्ट कर लेता 
है । एतावता, इन्द्रियों को संयर्मित करना ही प्रथम कत॑ज्य है। श्रुति कहतो है 
अति स्पृहा गनो मुहाति वः अस्मा्क! नाना प्रकार के तक॑-वितक से, वेद- 
वेदांगों के महातात्पर्य का निर्धारण कर लेने पर भो मनः अभिजयः” मन मोह 
में पड़ जाता है । महाभारत में राजा नहुष की कथा प्रसिद्ध है! अजगर-योनि 
को छोड़कर पुनः मानव-रूप को प्राप्त होकर राजा नहुप ने युधिष्टिर के प्रति 
महतोतिमहत्‌ ज्ञान-दिज्ञान का उपदेश किया; आइर्चर्यंचकित हो युधिष्ठिर ने 
राजा नहुष से प्रश्न किया, “हे महात्मन्‌ ! यह ज्ञान-धिज्ञान आपको इस समय 
सहंसा प्राप्त हुआ है अथवा पहले भी था ?” राजा नहुष ने उत्तर दिया, “हे 
युधिष्ठिर ! मेरा यह ज्ञान पुराना है, किन्तु विषयों के संग के कारण प्रमाद 
हुआ । फलतः >ज्ञा के प्रावृत्त हो जाने से ही अजगर जैसी नीच योनि को प्राप्त 
हुआ ।” तात्पर्य यह कि श्रुतियों का उपदेश है कि प्राणीमात्र का कल्याण इसीमें 
है कि वे अपने को लौकिक विषयों से संपर्मित रखते हुए अपनी-अपनी इष्ट- 
आवसानुसार भगवत्‌-चरणों का आश्रय ग्रहण करें। 


श्रो हरिः 


न्रजवनोकसां व्यक्तिरड्धर' ते वजिनहन्त्यल॑ विश्वगद्भलम्‌ । 
त्यज सनाक्‌ च नस्त्वत्स्पृहात्मनां स्वजनहृद्जां यन्निषदनम ॥१८॥ 


अर्थात्‌, है श्यामसुन्दर ! आपका यह प्राकट्य सम्पूर्ण ब्रजवासी एवं वनवासी 
जनों के सब प्रकार के पापों का हनन करनेवाला है; साथ ही, विश्व का पूर्ण 
मंगल करनेवाला है। हमारा हृदय आपके सम्मिलन की लालसा से भरपूर है। 
हे मदनमोहन ! आप प्रकट होकर स्वजनों के हृदय-रोग को उपशमन करने- 
वाली औषध हमको दें । 


सदा-सवंदा सवंव्याप्त परात्पर परब्रह्म प्रभु की प्रकट, अप्रकट एवं प्रकटा- 
प्रकट ये तीन प्रकार की लीलाएँ होतो हैं | अप्रकट लोला चक्षु-गोचर नहीं होती; 
प्रकट लीला का प्रत्यक्ष अनुभव देवता एवं मानवों को होता है। प्रकटाप्रकट 
वह लीला है, जिसमें प्रकट के साथ ही अप्रकट दिव्य तत्त्व भी अभिव्यक्त 
रहता है। 

अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड के प्रत्येक अणु-अणु, परमाणु-परमाणु में परात्र प्रभु 
विद्यमान हैं-- 

ददेस काल दिसि बिदिसिहूँ माहों । कहहु सो कहाँ जहाँ प्रभ नाहों ७/ 

(मानस, बाल० १८४/६) 


इस अखण्ड, अनन्त, निविकार परमतत्त्व का अपरोक्ष साक्षात्कार सवंसाधा- 
रण के लिए सम्भव नहीं; यदा-कदा हो सहस्रों-लक्षों में कोई एक ऐसा महापुरुष 
आविर्भत होता है, जो इस दिव्य परमतत्त्व का अपरोक्ष अनुभव कर पाता है। 
पदा-कदा सर्वेश्वर, सवंशक्तिमान्‌, सर्वाधिष्ठान, स्व-व्यापी परात्पर प्रभु 
स्वयं ही अभिव्यक्ति लेते हैं; यह विशिष्ट अभिव्यक्ति ही अवतार है। अदृश्य, 
अग्राह्मय, अव्यपदेश्य, अचित्य, अलक्षण, निविकार परख्रह्म भक्तानुग्रहा्थं अव- 
तरित होकर दृष्ट, ग्राह्म, व्यपदेश्य, चिन्त्य, सगुण एवं साकार सच्चिदा- 
नन्दघन-स्वरूप में प्रकट हो जाता है। 
व्यापक ब्रह्म निरंजन, निगुन विगत विनोद । 
सो अज प्रेम भगति बस, कौसल्या के गोद ४४ 
(मानस, बाल० १९८) 
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व्यापक निरंजन निगृण विगत विनोद ब्रह्म भो भक्‍त-प्रेमवश मंगलमयी 
आबा कछोशल्या के अंक में राजवेन्द्र रामचन्द्र और नन्दरानी यशोदा की 
मंगलमयो गोद में आनन्दकन्द श्रीकृष्णचंद्र स्वरूप में ,|्रकट हो गया । जेसे एक 
ही स्वाठी बिन्दू सोपी, सर्प, वास एवं गजकर्ण आदि विभिन्‍न अधिष्ठानों में 
मोती, विष, वंशलोचन एवं गजमुकता रूप से ज्यक्त होता है वेसे ही, एक ही 
परात्पर परत्नह्म भो विभिन्‍न अधिष्ठानों में भिन्‍न-भिन्‍न स्वरूपों में प्रकट होते 
हैं | अतः प्रकट छीछा में धाम का भी विशेष महत्त्व है। एतावता, काशीपुरी, 
अयोध्यापुरी, श्रीमद्वुन्दावनध्राम आदि विशिष्ट स्थानों का विशेष माहात्म्य है। 
इन विशिष्ट स्थानों में स्वंशक्तिपान्‌ प्रभ का प्राकटय विशेष रूप से होता है। 
जसे नेत्र-गोलक में ही नेत्र-इन्द्रिय रहती है किन्तु वस्तुतः सूक्ष्म अतीन्द्रिय में ही 
उसका प्राकट्य होता है; फिर भो, सम्पूर्ण नेत्र-गोलक ही नेत्रेन्द्रिय कहलाता 
है; इसी तरह श्री वृन्दावत-धामरूप गोलक में भी सूक्ष्म नित्य वुन्दावन-तत्त्व 
सहज ही प्रकट हो जात; है अतः सम्पूर्ण धाम ही की विशिष्टता मान्य होती 
है। वेद-स्तुतियों में भी अतेक ऐसे प्रसंग आते हैं जिनके आधार पर यह स्पष्ट 
हो जाता है कि भगवत्‌-परायण अमठात्मा परमहंस महामुनीनन्‍द्रजनों ने भी 
विशेष महिमा-मण्डित पवित्र तीथ-स्थानों में निवास को उत्तम जानकर विभिन्‍न 
तीर्थों का सेवन किया है। 


ऐसे ही एक काशी-निवासोी महात्मा से हम भी परिचित हैं। यहाँ एक 
कोई दण्डी स्वामी थे। अनेक ग्रन्थ उतको कण्ठस्थ थे। लोगों ने उनसे प्रश्न 
किया, “महाराज ! आप तो ज्ञानी हैं, स्वयं म॒क्ति-स्वरूप हैं। आप जहाँ भी 
देह-त्याग करेंगे आपको मुक्ति प्राप्त होगो, फिर आपको काशीवास की स्पृहा 
क्यों है ?” महात्मा ने हँसते हुए उत्तर दिया, “भेया ! मल-मृत्र-त्याग के लिए 
भी उपयकक्‍त स्थान की खोज की जाती है, तो फिर जिस शरीर से हमारा इतना 
कल्याण हुआ, ज्ञान-विज्ञान की, भगवत्‌-पद की प्राप्ति हुई, उसे क्‍या हर कहीं 
ही त्याग देना समीचीन होगा ? हम पर उपकार करनेवाले इस शरीर का भी 
पवित्र स्थान पर ही विसज॑न करना चाहिए, ऐसा विचार कर ही में काशी में 
रह रहा हूँ ।” तात्पयं कि जिस परमतत्त्व का प्राकट्य अन्यत्र कठिन प्रयास- 
सिद्ध है, वह वीर्थ-धामों में सहज-सुलभ है। जेसे सूयंनारायण की किरणें सभो 
स्थानों पर प्रकीर्ण होती हैं, फिर भी स्फेटिक-मणि, काँच आदि पर विशिष्ट रूप 
से प्रकट होती हैं, वेसे' हो, सव॑-व्याप्त परात्पर प्रभु भो सूर्यकान्त-मणि-हूप 
विशिष्ट तीथ॑-स्थानों में अग्निरूपवत्‌ स्पष्टत: भासित हो जाते हैं । 


गोपाज़नाएँ कह रहो हैं, 'हे ब्यायसुन्दर ! मदन-मोहन ! श्रीकृष्ण-स्वरूप 


४२२ _. शीपी-गीतः 


में आपकी जो यह अभिव्यक्ति है, प्राकट्य है, परम पवित्र दिव्य अवतार है, 
वजिनहन्त्यलं! अल अत्यरथंभम अतिशयेन बवृजिनहन्त्री वुजिनस्थ पापस्‍्य 
हन्त्रो । वह सम्पूर्ण दोष, सम्पूर्ण पापों का हनन करनेवाला है। हे प्रिय ! 
आपकी यह अभिव्यक्ति 'व्रजवनौकसां व्यक्तिरड्र ते! ब्रज के खदिर,. 
बकुल, कदम्ब एवं काम-वन आदिक विभिन्‍न वनों के सम्पूर्ण तह, लता एवं गुल्म 
तथा पशु-पक्षी आदि प्राणीमात्र के ही सर्वप्रकार के दुःख-दारिद्रथ के वेदन का' 
विधनन करनेवाली है । हे प्रिय ! हम तो आपकी अत्यन्त प्रिय, परमांतरंगा 
सखीजन हैं; आप हमारे प्रेमास्पद, प्रेयान्‌ हैं, हम आपकी प्रिय प्रेयसीजन हैं । 
हे प्रभो ! दीपक तले ही अँधेरा है; आपका यह प्राकटय- ही सर्वंजन-शोक- 
विशोषक है । अन्तर्धान होकर आप हमारे असह्य संताप क। कारण बन रहे 
हैं, क्या यह आपके योग्य है ?”' 


'ब्रजन्तीति व्रजा: ब्रजेष वने च ओकांसि गृहाणि येधांते क्षजवनोकसः तेषां 
व्रजवनोकसां' व्रज में स्थिर होकर रहनेवाले स्थावर वृक्षादि तथा विश्वभर के 
स्थावर “ब्रजन्ति इति ब्रजाः, जंगमा:' जंगम, सम्पूर्ण जड़-चेतन मात्र के 
वजिन' दुःख-दारिद्रथ का आपके प्राकट्य से ही विधूनन हो जाता है। 
श्रीमद्भागवत में कथा है--भानन्दकन्द भगवान्‌ श्रोकृष्णचन्द्र के वकुण्ठधाम 
पुनः पधार जाने पर धमंराज युधिष्ठिर एवं भगवान्‌ के प्रिय सखा अर्जन ने 
जगत्‌ का जो रूप देखा वह सर्वथा भिन्‍न था; भगवान्‌ श्रोकृष्ण के सन्निधान 
में जगत्‌ का जो मंगलमय स्वरूप था, वह उनके विप्रयोग में सवंथा विपरीत 
हो गया; जब तक भगवान्‌ श्रीकृष्ण के चरणारविन्द पृथ्वीतल पर विराजमान 
थे तब तक कलि का राज्य-काल आ जाने पर भी वह पृथ्वीतल का स्पर्श नहीं 
कर सका । भगवान्‌ श्रीकृष्णचंद्र के चरण-कमलों से पृथ्वी का विप्रयोग होते ही 
तत्काल ही कलि ने पृथ्वीतल पर आधिपत्य जमा लिया। सवं-साधन-बाधक 
कलि के अमंगल स्वरूप को देखकर जड़-चेतन मात्र वृक्ष-लतादि, पशु-पक्षी 
आदि एवं संपूर्ण नंर-नारी भयभीत हो गये । कलि के प्रवेश से विश्व को अपने 
रहने के अयोग्य समझकर युधिष्ठिर ने अबने भाई एवं द्रोपदी के संग तत्काल 
विश्व का त्याग कर दिया। तथ्य है कि भगवद्‌-भक्‍त महापुरुष के सन्निधान 
से भी देश-काल का वातावरण शुद्ध हो जाता है और असत्‌ पुरुषों के सन्निधान 
से भी अशुद्ध हो जाता है; एतावता जिस देश-काल में स्वयं भगवान्‌ का ही 
साक्षात्कार हो, प्राकट्य हो उसकी विशेषता तो स्वभाव-सिद्ध ही है| 


परमात्मा श्रीकृष्ण के प्राकट्य से व्रजधाम अलौकिकत्व को प्राप्त हो रहा 
था; वहाँ की भूमि, जल, वायु, सम्पूर्ण स्थावर-जंगम सबसे ही भगवत्‌-तत्त्व की 
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पूर्ण अभिव्यक्ति हो रही थी। पृथ्वी की यह स्थिति भी अवतारकालोन 
मर्यादा है। भगवान राघवेन्द्र रामचन्द्र के चित्रकूट पधारने पर वहाँ की प्रकृति 
उद्देलित हो उठी । तरू-लता-गुल्मादि भी ऋतु-काल की प्रतीक्षा न कर फूलने- 
फलने लगे । 
'परक्ति रास पद पदुस् पराग।। सानत भूसि भरि निज भागा 
(मानस, अयोध्या ० ११२/८) 
राधवेन्द्र रामचू्द्र स्वरूप में ढ़ह्मा-संस्परशश प्राप्त कर भूमि ने अपने भाग्य को 
सराहा। अरण्यादिकों में नाना प्रकार की रस-धाराएँ प्रवाहित हो चलीं । 
समुद्रों में नाना प्रकार के रत्न प्रस्फुटित होने लगे। सम्पूर्ण लोक ही बेकुण्ठ- 
धामवत्‌ हो गया और श्रीराम-विप्रयोग में अयोध्या की नदियों का जल भी 
खौलने लगा-- 
अपि व॒क्षा: परिस्लानाः: सपुष्पाडःकुरकोरकाः ॥४ 
उपतप्सलोदका नद्यः पलल्‍्वलानि सरांसि च। 
परिशुष्कपलाशानि वनान्युपवनानि च शाप 
(वाल्मीकि रामा० अयोध्या ० ५५) 
जितने फूल, पल्‍लव, अंकुरादि थे थे सब भी संत हो उठे; जहाँ जड़ की ऐसी 
विपरीत स्थिति हो वहाँ चेतन प्राणी की कथा तो निश्चय हो अकथनीय है। 
एतावता 'ब्रजवनोकसां' भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के आविर्भाव से ब्रजधाम के 
सम्पूर्ण स्थावर-जंगम के 'बुजिस' ताप-रांतापीं का शमन स्वभावतः ही हो गया । 
आपकी यह अभिव्यक्ति विश्व-मंगल-हेतु है, एतावता अमांगल्य का दर्शन 
एवं श्रवण दोनों ही नहीं होता। मांगल्य का दर्शन एवं श्रवण दोतनों ही बड़े 
पुण्य का फल है। स्वप्न में भी मांगल्य-दशन पुण्य का हो फल है । धन्य हैं वे 
जिनको स्वप्न में भी कभी कदाचित्‌ राघवेन्द्र रामचन्द्र किवा आनन्दकन्द 
श्रीकृष्णचन्द्र अथवा राजराजेश्वरी श्री ललिता पराम्बा किवा भूत-भावन 
भगवान्‌ विश्वनाथ के दर्शन प्राप्त होते हैं | स्वप्न भें भी अमंगल का दर्शन पाप 
का फल और मंगल-श्रवण, मंगल-दर्शन पुण्य का फल है। अतः वेदों में भी 
भभद्र कर्णेभिः श्तुणुयाम देवाः, भद्दे पर्येमाक्षमियंजत्रा: हे भगवन्‌ ! हम अपने 
कानों द्वारा सदा मंगल-श्रवण करें, आँखों द्वारा सदा भद्र-दर्शंन करें, जेसी 
प्राथंना की गई है । मानव-समाज एवं स्वजनों के प्रति स्नेह एवं सहानुभूति का 
अनुभव एवं व्यवहार भी भद्र-दर्शंन एवं भद्र-श्रवण ही है। 
आधुनिक युग में जब कि अनेकानेक वेज्ञानिक साधनों द्वारा दुनिया की 
दूरी बाह्यतः कम होती जा रही है, मानव-हृदय परस्पर वस्तुतः दूर होते जा 
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रहे हैं; साथ हो, सामाजिक एवं पारिवारिक संगठन व्यक्तिवाद में परिणत 
होते जा रहा है। फलतः मानव मात्र ही विशेष संतप्त है। एतावता सदा- 
स्वंदा भगवन्नाम-संकीतंन करते रहना चाहिए। भगवन्नाम से बढ़कर अन्य 
कोई सदा-सवंदा सर्व-मांगल्यमय नहीं हो सकता । व्रजवासियों की भी यही 
विशेषता रही है-- 
तद्‌ भूरिभाग्यमिह जन्म किमप्यटबथ्यां 
यद्‌ गोकुलेईपि कतमाइप्रिरजोइभिषेकम्‌ । 
यज्जोवितं तु निखिल भगवान्‌ मुकुन्द- 
स्त्वद्यापि यत्पदरजः. श्रतिप्ृग्यमेव ॥! 

(श्रीमद्भा० १०/१४/३४) 
जिनके पदाम्बुज-रज की श्रुतियाँ आज भो खोज रही हैं, ऐसे निखिल ब्रह्माण्डा- 
धिपति मुकुन्द ही जिनके सर्वस्व हैं, ऐसे इन ब्रजवासीजनों के पाद-पंकज-रज 

"का संस्पर्श भी विशिष्ट भाग्य से ही प्राप्त होता है । 
त्रजवासियों के चरण-रज-संस्पर्श की आकांक्षा से सत्यलोकाधिपति ब्रह्मा 
भी ब्रजधाम में तरु-लता-गुल्मादि कुछ भी बन जाने की सतत कामना करते हैं । 
गोपाड्रनाएँ कह रही, हैं, हे श्यामसुन्दर ! हम भी इस ब्रज की ही वासिनी हैं 
परन्तु हमारे दुःखों का पारावार ही नहीं; हे प्रभु ! कृपा करो। आप परम 
उदार हैं, 'स्वजनह॒द्ग॒जां यन्निषदनम्‌ । त्यज मनाक्‌ च' स्वजनों के ह॒द्रोग का 
निषदन करनेवाली औषध का कापंण्य-रहित त्याग करो। तात्पय॑ कि कार्पण्य- 
रहित होकर दे दो | आपके विप्रयोग-जन्य तीक्र ताप की प्रज्वलित ज्वाला से 
संतप्त हम गोपा ड्भरनाओं के लिए त्रुटिमात्र काल भी युगवत्‌ प्रतीत होता है ओर 
हम बारम्बार मूर्च्छा को प्राप्त होती हैं; क्षणमात्र के लिए भी आपके मुखचन्द्र के 
दर्शन से हमारे सन्‍्तापों का शमन हो जायेगा, अतः आप जो स्वभावतः परम 
उदार हैं, हमारे लिए भो कारपंण्य-रहित होकर हमारे हृच्छयरूप ह॒द्रोग के 
निषुदन-हेतु मुखचन्द्र दर्शनरूप औषध प्रदान करें। अपनी भीषण ज्वालाओं 
से महासमुद्र को भस्म करनेवाली वड़वारिन भी आपके पाद-पंकज-निःसृत गंग- 
धारा के संस्पर्श से शीतल हो गई, अतः है आनन्दकन्द ! त्यज सनाक्‌ व नः 
कार्पंण्यं अकुबंन! कापंण्य न करते हुए आप अपने विप्रयोग से प्रज्वलित भोषण 
वड़वानल से हमारे हृदयरूप महासमुद्र की रक्षा-हेतु भगवती गंगा के उद्गम- 

स्थान, स्वयं अपने चरणारविन्दों को ही हमारे हृदय-स्थान पर धारण करे | 

गोपाडुनाओं में भगवान्‌ श्रीकृष्ण द्वारा किए गए प्रइन का स्फुरण होता 
है; वे भावना करती हैं मानों श्रीकृष्ण कह रहे हैं--/हें त्रजाड्भनाओ ! यदि 
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तुम्हारे इस हृद्रोग का कोई अन्य उपचार हो तो बताओ क्योंकि तुम्हारी यह 
स्पृह्ा अपाननीय है ।” वे उत्तर दे रही हैं, हे प्रभो ! त्वत्त्पृहात्मनां स्व॒जनहुद्ुजां 
त्वयि स्पृहा, त्वदृविणयिणी स्णहा त्वतृस्पुहा अस्ति यस्थ सः त्वत्स्पृह: आत्मा 
यासां तासाम, अथवा त्वयि स्पुहायुक्‍त आत्मा सनः यासां ता आत्मस्पहा 
अर्थात्‌, सर्वान्प्रकामना-शल्य हमारा मन, हमारा अन्तःकरण एकमात्र भगवद्‌- 
विषयिणी स्पृहा ते, आपके मुखचन्द्र-दर्शन की अभिलाषा से आपके पादारविन्द 
नखमणि-चन्द्रिका एवं हस्ताम्बुजों के संस्पर्श की आकांक्षा से संयुक्त है | 
अमलात्पा परस्महंस महामति भगवत्‌-भकत-शिरोमाण की वृत्तियाँ हो सम्पूर्ण 
सांसारिक कामनाओं से विनिर्मक्त होकर एकमात्र भगददाकाराकारित हो पाती 
हैं। ऐसे अनन्य भक्तों के हृदरोग का एकमात्र उपचार भगवद्मुखारविन्द का 
दर्शन एवं हस्तारविन्द, चरणारविन्द का संस्पर्श प्राप्त करना ही है। 

अन्य कुछ गोपाड्नाएं भगवत्‌-अधर-सुधा-रस की अभिलाषा रखती हैं । 
शास्त्रामुसार आविदेविक दृष्टि से भगवान्‌ का उरः:-स्थछ ही धमं, पीठ अधर्म 
एवं स्वयं अधर ही लोभ है। लोभ ही जिस कोष का थध्यक्ष हो, उस कोष से 
प्राप्ति की आशा ही दुर्लभ है । पूव॑-इलोकों में विभिन्‍न प्रकार की अधर-सुधा 
एवं उसकी प्राप्ति के अधिकारी जनों से संबंधित विशद व्याख्या की जा चुको 
है अतः यहाँ इतना ही कहना पर्याप्त है कि विशिष्टातिविशिष्ट भक्त ही भगवत्‌- 
अधर-सुधा-रस के अधिकारी होते हैं। गोपाड्नाएँ कह रहो हैं, “हे श्याम- 
सुन्दर |! आप त्यज मनाक्‌ च न: हमारे लिए थोडा-सा त्याग करें। दयावान्‌ 
पुरुष अन्य का दुःख दूर करने हेतु अत्यन्त दुलंभ पदार्थ का भी त्याग कर देते 
हैं; आपको तो दस्तुतः कोई त्याग भी नहीं करना है क्योंकि केवल मात्र आपका 
प्रकस्य ही संपूर्ण सचराचर जगत्‌ के सम्पूर्ण दुःख एवं विपत्तियों का निषदन, 
समूल उन्मलन करनेवाला है, राथ ही सम्पूर्ण विश्व के मांगल्य का कारक भी 
है। अत: आप हम आपकी प्रेयसीजन, स्वजन, ब्रजांगनाओं को उनके हृत्ताप 
का उपशमन करनेवाली एकमात्र दुलेंभ औषध, अपने अधर-सुधा-रस का दान 
कापंण्य-रहित होकर करें |” 

तब सपृहा त्वत्‌ फत का या एपहा सा त्तत्स्पुहा स्वस्पह्ा, त्वत्‌ स्पहां 
प्रूर्पितु आत्मानः यासां तासां त्वत्स्पहात्मनाम्‌ ४ झुछ गोपाज्िनाएँ “तत्सुथ- 
सुखित्व भाववती' हैं, प्रियतम प्रेमास्पद के सुख में सुखी होना ही ततृ्‌-सुख- 
सुखित्व-भाव है। वे कह रही हैं, “हे श्यामसुन्दर ! तुम्हारे हृदय में जो अस्मत्‌- 
विषयक स्पृह्ा है, जेसे रासेश्वरी नित्य-निकुझ्जेश्वरी राधारानी एवं उनकी 
परमांतरंगा सखीजनों के सम्मिलन की जो उत्कट उत्कण्ठा आपकमें निरंतर 
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बनी रहती है, अथवा सती व॒न्दा जैसे उच्चस्तरीय अन्यान्य भक्तों के सम्मिलन 
में आपकी जो स्पृह्ा सदा बनी रहती है, उसकी पूरत्ति-हेतु ही हम सव्वस्व का 
अपंण कर-कर भो, लोक-परलोक-विचार को तिलांजलि देकर भी, सदा ही 
व्याकुल रहती हैं; आपकी इस स्पूहा की पूति-हेतु ही हम अपने उर:-स्थलू पर 
आपके कर-कमलों एवं चरणारविन्दों का विन्यास तथा अधर-सुधा-रस-दान की 
आकांक्षा करती हैँ; आपकी स्पुहा-पूति ही हमारे जीवन का लक्ष्य है ।” 
वब्रजांगनाओं का असन, वसन, भूषण, सम्पूर्ण प्रसाधन श्रीकृष्ण-हेतु ही होता 
था; आत्माराम श्रीकृष्ण परमात्मा आप्तकाम, पूर्णकाम, परम निष्काम होते 
हुए भी भकत-भाव के परमाकांक्षी हैं। भक्‍त-शिरोमणि में ही भकत-भाव के 
परमाकांक्षी भगवान्‌ को स्पृहा-पूर्ति की कामना उद्बुद्ध होतो है। इस दृष्टि से. 
ही गोपाड्धनाएँ भी अपने जीवन-स्वस्व द्वारा भगवान्‌ की कामना-पूरति की स्पृहा 
करती हैं; एवंभूता भगवद्‌-विषयिणी स्पुहा-हेतु ही प्रेम-विभोर ब्रजाड्रनाएं 
भगवान्‌ से अपनी भाव-पूर्ति को कामता, याच्ञआा कर रहो हैं | भगवत्‌-पद-प्राप्ति 
ही सर्वातिशायी निरतिशय श्रेय है। इस निः:श्रेयस पद की प्राप्ति कराने के हेतु 
से ही श्यामसुन्दर ! आपका यह प्रादुर्भाव हुआ है। एतावता काम, क्रोध, द्वेष, 
हिंसा आदि किसी भी भाव से आपका अनुसरण करने पर हमें भगवत्‌-पद-प्राप्ति 
होनी ही चाहिए । 
'तस्माव्‌_वरानुबन्धेन निर्वेरेण भयेन वा। 
स्नेहात्‌ कामेन वा युञ्ज्यात्‌ कथंचिन्नेक्षते पृथक ४ 
थधथा वेरानुबन्धेन. मत्य॑ंस्तन्मयतामियात्‌ । 
न तथा भक्तियोगेन इति में निश्चिता मतिः ४४ 
(श्रीमद्भा० ७/१/२५, २६) 
श्रीकृष्ण के अत्यधिक भय से ही कंस का हृदय द्रवीभूत हो गया; इस द्रवीभूत 
हृदय में श्रीकृष्णचन्द्र का सन्निवेश अनायासेन ही हो गया। 
'स नित्यदोद्वग्नधिया तमोश्वरं 
पिबन्‌ वदन्‌ वा विचरन्‌ स्वपन्दवसन्‌ । 
ददश चक्रायुधमग्रतो यस्‌- 
तदेव र्पं दुरवापसाप 0! 
(श्रोमद्भा० १०/४४/३९) 
तथा-- 
'आसीनः संविश्वस्तिष्ठन्‌ भुझ्जानः पर्यटन महोम्‌ । 
चिन्तयानो हृषोकेशमपश्यत्‌_ तन्‍्मयं जगत्‌ 0४ 
(श्रीमद्भाग ० १०/२/२४) 
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उठना, सोना, खाना, घूमना आदि जीवन के यावत्‌ क्रिया-कलाप करते हुए भी 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण के भय से भीत कंस को सदा-सवंदा सवंत्र अण-अण, परमाण- 
परमाण म॑ कृष्ण के ही दर्शन होने छगे; इतर सम्पर्ण राग-विस्मरण हो अनन्य- 
भवित वा उमत्कार है | 
“इतररागविस्मारणं न॒णां वितर बोर नस्तेष्धर।मृतम' 
ब्रतन्ति दृति ब्रजा: जंगमा:, वने ओकांसि येषां ते बगोकसः स्थावरा:' 
हे अंग ! आपकी यह व्यक्ति, अभिव्यक्ति, प्राकट्य संपूर्ण स्थावर-जंगम- 
मात्र के कल्याग-हेंतु है, अतः वृन्दावनधाम के तरु-लता-गुल्मादि सब पर 
केल्याण के भाग हैं। 'वेणुगीत' के प्रसंग में उल्लेख हैँ कि वृन्दावन के तरु- 
लतादि ही वेद हैं, वक्षों की द्ञाखाएँ ही वेदों की शाखा-उपशांखा हैं (लगभग 
११३७), शाखाओं के पल्‍लव ही उपनिषद्‌ हैं; इन उपनिषद्‌्-रूप पल्‍्लवों का 
रसास्वादन करनेठाले परमहंसगण ही व॒न्दाबन के अनेकानेक विहंग हैं--- 
आरुट्म ये द्रमभजान्‌ रुचिरप्रवालान 
श्ण्वन्त्यमो लितद्शो विगतान्यवाच: ॥ 
'नयपघ्तदा तदुपधाय॑ मुकुन्दगीतम्‌ 
आवतंलक्षितमनो भवभग्नवेगा: ॥ 

(श्रीमदभा० १०/२१/१४, १५) 
वृन्दावन के ये विहंग भगवद्‌-स्वरूपोदबोधक वाक्य-भिन्‍न अन्य वाक्य का 
उच्चारण भी नहीं करते; इनके सम्पूर्ण कथन भगवद्‌-विषयक ही हैं । व॒न्दावन- 
धाम के विहंग भी 'सारासारविवेकनिषुणा: सारासार-विवेक-निपुण हंस हैं । 
अखण्ड, अनन्त, निविकार परब्रह्य में. प्रतिष्ठित, मननशील मुनीन्द्र ही परमहंस 
हैं। वेदरूप द्रम की विविध शाखाओं के सुन्दर, सुकोमल, नवलू, रुचिर, 
आनन्ददाबक पललवरूप श्रुतिशी्ष उपनिषदों के सन्निधान में आरूढ हो, तत्‌- 
तत्‌ वेद-शाखाओं का रसास्वादन करते हुए भगवान्‌ श्रीक्ृष्णचन्द्र-मुखचन्द्र- 
निगंत-वेणुगीत-पीयूष का अपने कर्ण-क्रुहररूप पान-पात्रों द्वारा रसास्वादन कर 
आनन्दोदेक को प्राप्त हो रहे हैं; भगवान श्रीकृष्णचन्द्र के दर्शन हो रहे हैं अतः 
इस आनन्द के कारण भी उनकी आँखें झँपतो नहीं । एतावता अपने कर्ण-कुहरों 
द्वारा वेषु-गीत-पीयूष का पान एत्र आँखों द्वारा श्रीकृष्ण के मंगलमय मुखचंद्र 
में निरन्तर तम्मय वे उन्दावन-धाभ के देव एवं मुनिगण-रूप विहंग भगवद्‌ 
विषय के अतिरिक्त अन्य वाणी के उच्चारण में भी असमथ॑ हैं। वन्दावन-धाम 
के तरु-लतादि से निरन्तर झरती हुईं मधु-धारा ही इन विहंगोपलक्षित परम 
हंसजनों के आनन्दाश्रु हैं। इर्स; तरह वम्दायन-धाम के सरोवरों में, सरिताओं 
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में हा कमल-कमलिनो, कुमुद-क्रुमुदिनों में रोमांचोदगति को कल्पना को 
गई है। 
आलिड्भरनस्थगितममिभजेमुरारेः 
गह्लन्ति पादयुगलं कमलोपहाराः ॥ 

(श्रीमद्‌ भ।० १०/२१/१५) 
मानों ये हृद-सरोवर एवं सरिताएँ अनुभव कर रही हैं कि हमारे जल से सींचे 
हुए बॉस की वंशी, हमारे वंश से उदभूत वंशी आज उन्नति के उच्चतम 
शिखर को प्राप्त हो रही है। अपने वंश के इस लोकोत्तर अभ्युदय के अनुभव 
से वृन्दावन-धाम की सरसियों में अतशय आनन्द का उद्रेक हुआ और इस 
आनन्दोद्रेक के कारण उनको रोमांच हो गया और वक्षादिकों से आनन्दाश्र 
झरने लगे । आनन्दाश्रु हृदय-द्रवण के पुष्ट प्रमाण हैं। द्रवता से भक्त तुरंत 
अन्तःप्रविष्ट होतो है। एतावता, वृन्दावन के तरु-लतादि भक्तिसंचारित करने 
की विशिष्ट शक्ति से संयुक्त हैं। ये तरु-लतादि भूमि-संस्पर्श के लिए समुद्यत हैं 
मानों भगवत्‌-पाद-पद्म-संस्पृष्ट भूमि के संस्पशं की स्पृह्ठा रखते हों। एकनाथजी 
कृत "भाव रामायण' नामक एक ग्रन्थ है। इसमें तथा सती-खण्ड (शिव-प्राण) 
में भी यह प्रसंग आता है कि जनकनंदिनों जानकीजो के विरह-पीड़ित भगवान्‌ 
राधवेन्द्र रामचन्द्र वन में व्याकुल भाव से विचर रहे थे। इस दृब्य को देखकर 
भगवती सती को मोह हुआ अतः वे राघवेन्द्र रामचन्द्र की परोक्षा लेने गईं । 
वस्तुतः सती को मोह होना कदापि संभव नहीं; देवगण स्वभावतः ही परस्पर 
एक-दूसरे का उत्कष॑ स्थापित करने के हेतु विभिन्‍नभावेन अनेक लोलाएँ करते 
हैं। विष्णु का उत्कषं स्थापित करने के लिए शिव एवं शिव का उत्कष॑ स्थापित 
करने के लिए विष्णु स्वयं अपना अपकषं दिखाते हैं पर वस्तुतः ये दोनों ही 
परस्पर एक-दूसरे की आत्मा हैं, एक-दूसरे के स्तुत्य एवं वंद्य हैं । 

शिवाय विष्णरूपाय शिवरूपाय विष्णवे। 

शिवस्य ह॒ृदये विष्णु: विष्णोइच हृदयं शिव: ॥४ 

(स्कन्दोपनिषद्‌ ८) 
श्रीधरस्वामीकृत स्तुति है-- 

'माधवोमाधवोशो च स्वंसिद्धिविधायिनों । 

वन्दे ! परस्परात्मानो परस्परनुतिप्रियों ४ 
माधव एवं उमाधव, हरि और हर दोनों परस्पर एक-दूसरे को नमस्कार करते 
हैं। विष्णु को प्रसन्‍न करने पर शिव एवं शिव को प्रसन्‍न करने पर विष्ण तत्तत्‌ 
भक्तों के लिए सबं॑स्व लुटा देने के लिए भो सदेव तत्पर रहते हैं । 


गोपो-गोत- ८ ४२९ 


गोपाज्ुनाएँ कह रही हैं कि व्रजवनोकसां व्यक्तिरदड्भ ते वजिनहन्ठ्यलं 
विश्वगड्भलम्‌' हे अंग ! आपकी इस अभिव्यवित से इन सबकी जन्म-जम्मान्तर- 
व्याप्त क्लांति का निरसन हो गया। भगवत्‌-बिछोहजन्य ग्लानि, संताप ही 
वलांति है । है अंग ! आपकी इस अभिव्यक्ति से ही सम्पूर्ण ब्रजवासियों के गो, 
गोवत्स एवं गोपालक सबके दुःख का उपशमन हो गया | जन्म-जन्मान्तर के 
पुंजीभूत पुण्य के कारण आप नम्दगेहिनी यशोदारानो के पुत्र बन गये; ब्रह्मा 
द्वारा गोवत्स-समूठह का हरण कर लिये जाने पर आप स्वयं ही तत्‌-तत्‌ गोवत्स-- 
स्वरूप में प्रकट हो गए; उन गायों से भी अपने प्रुजरूप में आपको सँघ-चाट- 
कर दुलारा, गायों के बछड़ों के रूप में स्वयं आपने उनका दूध पीया; ग्वाल-धाशों 
ने आपके साथ राख्य-भाव से अनेक क्रीड़ाएँ की, यहाँ तक कि आपने पराजित 
होकर श्रीदामा को, खेल की शर्तं के अनुसार अपने कंधों पर चढ़ा लिया। 
एतावता संपूर्ण ब्रजवासियों के जन्म-जम्मान्तरों के पुंजीभूत पाप-पुंज का विधुनन 
हो गया। फिर भी, है श्यामसुन्दर ! हमारे ही दुर्भाग्य के कारण हमारे बृजिन 
का निरसन नहीं हुआ । सम्पूर्ण बत्रजधाम के अमंगल का नाश एवं मंगल की. 
प्राप्ति हुई और हम ब्रजाजनाओं के, आपकी परमान्तरंगा प्रेयसीजनों के वृजिन, 
अमंगरहू का निरसन नहीं हुआ। आपके अन्‍्तर्धान होने के कारण हम तो आज 
भी वड़वानल की प्रज्वलित ज्वाला के दुःसहाग्निवत्‌ विरहानल से दग्ध हो रही 
हैं, हें विः्वमंगल |! क्‍या यह आपके स्वरूप के अनुरूप है ? 


वे अनुभव करतो हैं कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण कह रहें हैं, "हे सख्वीजनो ! आप 
स्वयं कह रही हैं कि 'त्रजवनोकसां व्यक्तिरज्ः ते वुजिनहन्त्यलं' व्रजवन में रहने- 
वाले सबके वुजिन का निरसन हो गया। तुम भी तो कश्नजवासियों के अन्तगंतत 
आ जाती हो अतः तुम्हारे भी वुजिन, अमंगल का निरसन भी स्वाभाविक ही 
है। ददाउरणत:, गोवर्द्धन-धारण कर, केशी, पूतना, बकासूर आदिकों का वध 
कर अथवा अनेकानेक अन्य. विभिन्‍न प्रकार के उपद्रवों से सम्पूर्ण त्रजधाम की 
रक्षा करते हुए हमने तुम लोगों की भी बारम्बार रक्षा की है। अतः तुम्हारे 
वुजिन का निरफन नहीं हुआ यह वक्तव्य ही असंगत है। इन सबसे भिन्‍न की 
आकांक्षा तुम क्यों करती हो ?” 


इसके प्रत्यत्तर में वे कहती हैं--्वत्स्पुहात्मनां, त्वयि स्पृह्ावान्‌ आत्मा! 
यरय यासां वा तासां त्वत्स्पहात्मनां' आपमें है जिसकी स्पृहा, एकमात्र आप 
ही हमारी स्पृहा हैं यही हम ब्रजांगनाओं की विशेषता है। त्रेटिकालपर्य॑न्तः 
आपका वियोग भी हमारे लिए अत्यन्त दुःसह होता है। 
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गोपीनां परमानन्द आसीद गोविन्द दर्शने १ 

क्षणं युगशतमिव याप्तां येन विनाभवत्‌ ४ 
(श्री० भा० १०/१९/१६) 
हे अंग ! रोग के अनुसार ही उपचार होता है | जिसका जैसा वजिन है, वेसा 
ही निरसन भी उपयुक्त है | बाह्यतः संताप का निरसन बाह्य कमं द्वारा सम्भव 
है, उदाहरणत: आपने गोवद्ध॑न-धारण कर, केशी, पूतना, बकासुर का वध कर 
भीषण दुघंटनाओं से सम्पूर्ण व्रज के साथ ही साथ निस्सन्देह हमारी भी रक्षा 
की, परन्तु आपका वियोग हो हमारा वृजिन है, आपको नित्य-प्राप्ति ही इस 
वृजिन का हनन है। अतः आपकी नित्य-प्राप्ति से अन्य किसी प्रकार भी हमारे 

अमंगल का उपशमन असम्भव है । 


'त्वयि स्पृह्ाा आत्मा प्राणश्च यासां तासां त्वत्स्पहात्मनां' अर्थात्‌, अन्तः- 
करणं अहमर्थः प्राणा: शुद्धात्मा च यासां' जिसकी आत्मा, अन्तः:करण, अहमर्थ 
एवं प्राण सब्न एकमात्र आप ही में स्पृहालु हैं; जो स्वगं-अपवर्गं, लौकिक-ऐश्वर्यादि, 
पति-सुतमान्‌, भ्रातृ-बान्धवान्‌ सबको तिलांजलि देकर एकमात्र आपमें अतुरक्‍्त 
हैं; यही हमारी विशेषता है | 

ह अंग ! प्राण-वियोग ही भीषण दुःख है। जो आत्मा में अध्यस्त है वही 
प्राण है अतफ्राण के वियोग से प्राणीमात्र विकल हो जाता है, भीषण दयनीय 
दशा को प्राप्त हो जाता है। अस्तु, जिसको प्राणों का ही नहीं, अपितु आत्मा 
का भी वियोग हुआ हो उसके वुजिन की कथा की कल्पना भी सम्भव नहीं । 

चुतप्रियालपनसासनको विदार- 
जस्ब्वक॑बिल्वबकुलाम्रकदम्बनो पा: । 
येपन्ये परा्थंभवका यमुनोपकला 
शंसन्तु कृष्णपदवी रहितात्सनां तः ४ 
(श्रीमदभागवत १०/३०/९) 
“'धनहीनानासुपरि दया भवति' तथा 'सुलहोनानामुपरि कृपा भवति' धनहीन 
पर दया और सुखहीन पर कृपा की जाती है परन्तु हुतात्मा के लिए तो क्ृष्ण- 
सम्मिलन ही एकमात्र उपचार है। 'केचित्‌ पुत्ररहिताः, केचिद्‌ धनरहिताः, केचित्‌ 
सुहृद्रहिताः, काइचन पतिरहिताः, केचन प्राणादिरहिताः भवन्ति; वयन्तु 
आत्मरहिताः' व्रजाड्भनाएँ ब्रजधाम के व॒क्षों से कहती हैं, हे वृक्षों ! हम पुत्र- 
हीन, धनहीन, जनद्वीन, पतिहोन, प्राणहीन नहीं हैं, हम तो आत्महीन हैं । देखो 
हम कितनी दयंनीत्र स्थितिं को प्राप्त हैं, हम पर दया कर हमारे द्यामसुन्द्र, 
मदनमोहन-का पता बता दो। श्रीकृष्ण व्रजेन्द्रनन्दन ही हमारे प्राणाधार हैं, 
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आत्मा हैं; उनसे वियुक्त होकर ही हैग आत्महीन हो रही हैं। हम दयनीय 
अबलाओं पर दया करो, हमें श्रीकृष्ण व्रजेन्द्रनन्दन का पता बता दो । 
दर्शनशास्त्रों में जी३-स्वरूप के अनेक विश्लेषण हैं; द्वेत, अद्वेत, विशिष्टा- 
द्वेत, शुद्धाहेत आदि सभी मतों के अनुसार बिब भगवान्‌ का ही प्रतिबिब जीव 
है; जैसे बिब एथ॑ प्रतिबिब के बीच में झीनी चादर का व्यवधान आ जाने पर 
प्रति बब का अस्तित्व ही नहीं रह जाता है, वेसे ही, बिब भगवान्‌ से विश्लिष्ट 
होकर प्रतिबिब जीव का भी अस्तित्व संभव नहीं। अद्वेतवादानुसार जीव ही 
विष्णुसंज्षक है। 'विष्णुविकल्पोज्यझित: स्वावकल्परहिंद जीव ही विष्ए है। 
वही परमात्म-स्करूप को प्राप्त होता है । 
स एव जीवो विवरप्रसूति 
प्रणेन घोषेण गुहां प्रविष्ट: । 
सनोमय॑ सुपफ््ममुपेत्प रूप॑ 
माजा स्वरो वर्ण इति स्थविष्ठः ४४ 
(श्रीमद्भा० ११/१२/१७) 
यहाँ जीव का अथे ईद्व र है; 'जीवयति इति जीवः परमेश्वर: (श्रोधरी)। जीवन 
जिसमें चलता है उसीका नाम जोव है; एतावता जीव का अस्तित्व तब तक ही 
सम्भव है, जब तक उसकी गति, स्थिति, प्रवृत्ति अन्तर्यामी के अधीन रहती है। 
ज्जीव की स्थिति, गति, प्रवृत्ति सब॒का एकमात्र प्रयोजक अन्तयांमी ही है । 
धउ प्राणस्यथ प्राण: (के० १/२) 
“नित्यो नित्यानां चेतनइ्चेतनानाम' (शवे० ६/१३) 
“हरिंहि साक्षाद्‌ भगवान्‌ शरीरिणा- 
जात्मा शक्षषाणासिव तोयमोप्सितभ्‌ ४ (श्री० भा० ५/१८/१३) 
'वह जीव का भी जीव, प्राण का भी प्राण है | 
'प्रान थ्रान के जोव के जिय सुस् के रुख रास ।' 
(मानस, अयोध्या० २९०) 
'मुर्देष्याणि भवेत्‌ सूर्या हाग्नेरग्निः प्रभो: प्रभुः। 
भ्रियाः श्रोबच भवेद ग्रया कीर्त्या: कोतिः ॥षमाक्षमा ॥१५॥ 
'देवतं देयतानां जे भूतानां भूतसत्तम: ॥१६॥ 

(वा० रा० २/४४) 
प्राण के वियोग से ही प्रणणी शव हो जाता है किन्तु जो प्राणों का भी प्राण है उसके 
वियोग में प्राणी क्षणमात्र भी क्योंकर जीवित रह शंकता है? जेसे बिब ही 
प्रतिबिब का शाधार है, वेते ही, सच्चिदानन्द पूणेतम पुरुषोत्तम प्रभु जींव के 
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आधार हैँ, तथापि इस वस्तु-स्थिति का अनुभव आवश्यक है। साधा रणत: प्राणी 
इस सत्य-स्थिति से ही अपरिचित रहता है। आचायंगण कहते हैं कि इस तथ्य 
को एक बार भी अनुभव कर लेने पर प्राणी अनिवायंत: भगवत्‌-पादपदमों का 
प्रेमी हो जाता है | स्वरूप से विस्मृत जीव अपने स्वरूप का पुतः परिचय पाकर, 
अपने संविद्‌ का सम्यक्‌ परिज्ञान प्राप्त कर भगवद-पद-पंकज में अनिवायंत: 
अनुरकत हो जाता है। 

आभासवाद के अनुसार भी जैसे सुर्यादिकों के बिना सूय का आभास संभव 
नहीं, वेसे ही सच्चिदानन्दघन प्रभु से विइिलिष्ट जीव की स्थिति भी संभव नहीं। 
अवच्छेदवादानुसार महाकाश भगवान्‌ का एवं घटाकाश जीव का स्वरूप है; 
महाकाश के बिता घटाकाश की स्थिति संभव नहीं । 

आचायं श्री रामानुजाचायंजी महाराज द्वारा प्रतिपादित विशिष्टाद्वेत-मत 
के अनुसार नीलोत्पल को नीलिमा से अथवा रकक्‍तोत्पल का रक्तिमा से जेसा 
अभेद सम्बन्ध है किवा विशेषण-विशेष्य का जेसा संबंध है वेसे ही सच्चिदानन्द 
प्रभु एवं जीव का भी असाधारणतः अभेद संबंध है । 


संबंध भी सहज एवं कृत्रिम के भेद से दो प्रकार के होते हैं। नील-कमल का: 
नीलिमा के साथ अकृत्रिम सहज सम्बन्ध है। सम्प्रदाय के आचार्यों द्वारा यह 
अकृत्रिम सहज संबंध हो अपुथक्‌-सिद्ध त्व-संबंध कहा जाता है। तात्पय कि 
भगवत्‌-सत्ता से पृथक होकर जीव की सिद्धि ही नहीं होती । निम्बार्कादि मत- 
मतान्तरों के अनुसार भी सुवर्णभिन्‍न कुण्डल सम्भव नहीं; सुवर्ण के विज्ञान में 
ही कुण्डल का भी विज्ञान अन्तनिहित है, अथवा कहें कि सुवर्ण-विज्ञान में ही: 
कुण्डलविषयिणी जिज्ञासा भी है। भेदाभेदमतानुसार जैसे कुण्डल सुवर्ण से भिन्‍न 
होते हुए भी सुवर्ण से अभिन्न ही है ऐसे ही जीवात्मा परमात्मा से भिन्‍न होते 
हुए भी परमात्म-स्वरूप से अभिन्न है। इसमें भी दो मत हैं--स्वाभाविक भेदा- 
भेद तथा औपाधिक भेदाभेद। भद्द भास्करादिक औपाधिक भेदाभेद एवं 
निम्बार्कादिक स्वाभाविक भेदाभेद मानते हैं। शुद्धाद्वेतवादानुसार जीव एवं 
परमात्मा का ऐसा स्वथापि सम्बन्ध निर्धारित है कि भगवदु-वियुक्त होकर 
जीव क्षणमात्र के लिए भी अपनी सत्ता नहीं रख सकता । उपयंक्‍्त सम्पूर्ण विवे- 
चन का निरूपण करती हुई गोपाजड्डनाएँ कह रही हैं कि हे अंग ! जिनको पुत्र- 
पौत्रादि, ऐश्वर्यादि, स्वगं-अपवर्गादि विभिन्‍न पुरुषार्थों की आकांक्षा है उनके 
लिए तत्-तत्‌ पुरुषाथ॑ की प्राप्ति ही मंगल है; उनके वुजिन का. विधूनन है; 
किन्तु, हम तो “नस्त्वत्स्पृहात्मनां' आपसे अन्य किसीमें भी स्पृहा नहीं रखती. 
हैं अत: जब तक आपके विप्रयोगजन्य तीव्र ताप से हमारी रक्षा न हो तब तक 
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न हमारे वृजिन का निरसन ही सम्भव है और न हमें मंगल कौ प्राप्ति ही हो 
सकती है | हमारे लिए तो आपका विप्रयोग ही वृजिन पाप-कुञठ्ज है और 
आपका आइइलेष, आपक-प्राप्ति ही सब-मंगलस्वरूप है । हे अंग | आपके आवि- 
भाव से संपूर्ण विश्व का मंगल हुआ परन्तु आपके अनन्‍्तर्धान हो जाने से हम 
आपकी परमांतरंगा शक्ति-स्वरूपा प्रेयसीजत आपके विप्रयोगजन्य संताप से 
अत्यन्त त्रस्त ही रहीं अतः है प्रभो |! कृपा कर शीघ्र दर्शन दो, अपने प्राकट्य 
से हमारे भी व॒जिन का निरसन करते हुए हमारे लिए भी निरतिदशय मंगल- 
कारक बनो | (्वत्स्पहात्मवां' जेसे घटाकाश महाकाश में, प्रतिबिम्ब बिम्ब में, 
विशेषण विशेष्य में अपित हो जाता है, वंसे ही, हम जीवात्मा भी सर्वंतोभावेन 
अपने-आपको आप परात्पर परब्रह्म प्रभु सच्चिदानन्दस्वरूप में अपित कर चुकी 
हैं! श्रामद्भगवद्गीता-वाक्य है-- 
'मच्चित्ता सदगतप्राणा शोधयन्तः परस्परम । 
कशयन्तब्च मां नित्यं तुष्पन्ति च रमन्ति च ॥ 
(श्रीमदभ० गीता १०/९) 

अर्थात्‌ अपने संकल्प-विकल्पात्मक चित्त को मुझमें हो अपित कर दो, अपने 
प्राणों को भी मुझमें ही अपित कर दो। इस प्रसंग में प्राण शब्द का प्रयोग 
सम्पूर्ण इन्द्रियों का धूचक है। वेद एवं उपनिषदों में प्राण शब्दं से वाकादि 
इन्द्रियाँ गृहीत होती हैं; वाकादि इन्द्रियाँ प्राण शब्द के व्यपदेश्य विषय हैं । 
गोपाज्नाएँ कहती हैं--है अंग ! अन्य सम्पूर्ण स्पृह्या से विनिर्मुक्त हो हम 
अपनी आत्मा, अहम, अन्त:करण, प्राण एवं इन्द्रिय सब कुछ आप ही में अपित 
कर चुकी हैं अतः अब आप हमें दर्शन देकर हमारे वुजिन का हनन एवं निरति- 
शय मंगल का उदबोधत करें !” 

त्रजाड्भनाएँ पुन: अजुभव करती हैं कि भगवान्‌ श्रोकृष्ण उनसे जिज्ञासा 
कर रहे हैं--अच्छा, सखियो ! बताओ, तुमको क्या दे दें?” प्रतिउत्तर में वे 
कह रही हैं--'स्वजनहुद्गुजां यन्निष्दनं, स्वजनानां गोपाड्भनाजनानां' हम 
स्वजनों के हृद-रोग का शमन करनेवाली औषध दें ।' 'समेवांशों जोवलोके, जोब- 
भूतस्सनातनः प्राणीमात्र भगवान्‌ के अंश हैं; नगण्य किवा अश्रगण्य, देव, दानव, 
मानव, पश-पक्षी, जलचर, सम्पूर्ण सचराचर, सम्पूर्ण जगत्‌ ही भगवान्‌ का अंश 
है तदपि स्थः अप्ताधारणेतव णनः स्वजनः ब्रजाड्भरनाः हम वजाज्भनाएँ आपकी 
असाधारण स्वजन हैं | भगवान्‌ का अंश होते हुए भी प्राणी इस वस्तुस्थिति से 
अपरिचित ही रह जाता है-- । 

'मोर दाता कहाइ नर आसा। करइ तो कहहु फहा। बिस्वासा ७ 
(भानस, उत्तर०, ४५/३) 


४२४ गोपी-गीत 


भगवान्‌ के प्रति-दास्यभाव एवं विश्व-प्रपंचों के प्रति भाशालता, दोनों एक साथ 
नहीं फलते क्योंकि इन दोनों में मूलभूत विरोध है । एक बहुत पुरानी बात है; 
कोई वेरागी थे--रामदासजी । ये शहर के बाहर किसी बगीचे में रहते थे | वे 
कहा करते थे कि हम राघवेन्द्र रामचन्द्र के पुत्र हैं। शाहंशाह चक्रवर्ती नरेन्द्र 
के या अन्य किसी लौकिकपदाभिषिकत व्यक्ति के पुत्र होकर भी लोग गौरव 
का अनुभव करते हैं; रामदासजी को गव॑ था कि हम स्वयं राधवेन्द्र रामचन्द्र के 
पुत्र हैं। यह अभिमान भी स्पृहणीय है | ऐसे अभिमान से संयुक्त प्राणी स्वभावतः 
ही लौकिक उत्कर्ष-अपकषं-निरपेक्ष हो जाता है। गोपाज्नाएँ कह रही हैं कि 
'हे अंग ! आपकी इस अभिव्यक्ति से ब्रज-वासियों एवं वन-वासियों के वृजिन का 
निरसन हुआ एवं उनको मंगल की प्राप्ति हुई परन्तु हम आपकी असाधारण जन 
सखियाँ संतप्त ही हैं; एतावता हम विभिन्‍न भाववती अंगनाओं के तत्‌-तत्‌ मनो- 
भावों की पूर्ति करें। हम अपरिगणित जनों में कोई सख्य-भाववती हैं तो कोई 
कान्त-भाववती हैं, कोई केवल पादारविन्द स्पर्श की, कोई हस्तारविन्द को उरः- 
स्थल में विन्यस्त करने को ही कामना करतो हैं; अन्य कुछ ऐसी भी हैं जो केवल 
इयाम तेज संवलित गौर तेज एवं गौर तेज संवलित द्याम तेज के दर्शन की ही 
कामना करतो हैं। इन अपरिंगणित गोपाड्भनाओं के विभिन्‍न भावों के निरूपण 
में ही दीघंकाल व्यतीत हो जावेगा, आपके अदर्शन से हमारे प्राण प्रयाण करने- 
वाले हैं अत: हे अंग ! आप हमको स्वजन जानकर ही हमारे हृदरोग की औषध 
प्रदान करें ।/ इस प्रकार के अनेकानेक अभोष्ट भी होते हैं जो विशेषतः रहस्या- 
त्मक एवं गोप्य होते हैं; उनका स्पष्टतः विवेचन अवांछित होता है। एतावता 
“स्वजनह॒दुजां यन्निष्दनंं! कहकर ही विभिन्‍नभाववती गोपाड्ुनाओं की 
विभिन्‍न आकांक्षाओं के प्रति. संकेत कर दिया गया है । 


'स्वजनह॒दुजां यन्निषुदनं त्यत्‌ सनाक्‌ त्यर्ज वे कह रही हैं, हें स्वजन ! 
हम गोपाड्भरनाओं की अनेक प्रकार की वांछाएँ हैं तथापि अन्ततोगत्वा आपका 
सम्मिलन ही सबका मूल मन्त्र है। एक ही सच्चिदानन्द प्रभु को सख्ष्र, मधुर, 
दास्य आदि विभिन्‍न भावों से भजते हुए भी प्रत्येक भक्त अंततोगत्वा भगव- 
दाइलेष की ही कामना करता है। हे स्वजन ! भक्त की इस कामना, स्पृह्य का 
निषदन करनेवाली ओऔषध, आपका सम्मिलन, आपका आइलेब शीघ्र ही प्रदात 
करें | सच्चिदानन्दघन प्रभु के प्रति स्वजन संबोधन विशेष महत्त्वपूर्ण है क्योंकि 
इससे यही लक्षित होता है कि सवंसाधांरण के अधीश्वर होते हुए भी भगवान्‌ 
विभिन्‍न रूपों से भाव॒कों की ममता के आस्पद होते हैं। भगवद्‌-विषयिणी ममता 
एवं उसका अभिमान अत्यन्त महत्त्वपूर्ण एवं गौ रवयुकत हैं । 


शोपी-गीत-१ ८ ४३५ 
'अस अभिमान जाइ जनि भोरे। में सेवक रघुपति पति मोरे ७! 

(मानस, अरण्य० १०/२१) (सवीक्षण-स्तुति) 
संपूर्ण लौकिक अभिमान हेय एवं त्याज्य हैं परन्तु 'रघुपति पति मोरे' अभिमान 
विशेष प्रयास-सिद्ध है। ध्यान-धारणा आदि कठिन प्रप्रासजन्य है। गीता-वाक्य 
है--गतिभरर्ता प्रभुः स(क्षी, निवास: शरणं सुहृत' (श्री० भ० गी० ९/१८) एकमात्र 
भगवान्‌ ही गति, भत्ता, प्रभ,साक्षी, आश्रय, रक्षक एवं स्वजन हैं तदपि इस अनन्य 
सम्बन्ध के प्रति प्राणी की वृत्ति नहीं होती; जन्म-जन्मान्तर के पुण्य-पुंज के 
फलस्वरूप ही इस वृत्ति का उदय होता है। ब्रजाज्भुनाएँ कह रहो हैं, हे 
स्वजन ! स्वृभावतः ही स्तजन परस्पर एक-दूसरे के दु:ख से दुःखी होते हैं फलत: 
स्वजन की दुःख-निवृत्ति का प्रयास करते हैं, परन्तु आप ऐसे स्वजन हैं जो अपने 
स्त्रजनों के हृद्रोग के प्रति भी परम उदासीन हैं । स्वीयेषु जनः जनिः उत्पत्ति- 
यंस्पासो स्वजनः' स्वोय कुल में, हमारे अयने कुल, गोपकुल में आपका जन्म 
हुआ है इस नाते भी हम भगोपालियों के हृदरोग का उपचार करना, हमारी 
वेदना को दूर करना आपका परम कतंव्य है । 

स्व आत्मा एव जनः स्वजनः आप हमारी आत्मा हैं। स्व असाधारण: 
आत्मा एवं जनः स्वजनः संसार के सम्पूर्ण सगे-सम्बन्धी भी हमारी हो तरह 
जीव ही हैं; परन्तु आप आत्मस्वरूय जन, आत्मा हैं, किन्तु अपनी अघटित 
घटना पटीयसी मंगलमयी मायाशक्ति के योग से इस पृथक्‌ रूप में प्रतिभासित 
हो रहे हैं । 
'कृष्णप्रेनमवे हि त्वमात्मानभखिलात्मनाम्‌ । 
जगद्धिताथ सोष्प्यत्र देहीवाभाति मायया ॥' 

(श्रीमदभा० १०/१४/५५) 
अ्रीकृष्ण ही प्राणिमात्र के अन्तरात्मा हैं; सकल अन्तरात्मा परात्पर परब्रह्म हो 
अपनी दिव्य छीलाशक्त के योग से देहवान्‌ प्रतीत हो रहे हैं) एतावता आत्मा 
के वियोग से जो सन्ताप होता है वह अन्यथा सम्भव नहीं | वाल्मीकि रामायण 
में ऐसा ही वर्णत है--- 

"नष्ट दृष्टवा नाम्यनन्दन्‌ विपुल वा धनागमम्‌ । 
पत्र॑प्रथमजं लब्ध्वा जननो नाप्यनन्दत ॥४ 
(२/४८/५) 
अर्थात्‌ भगवान्‌ श्री रामचन्द्र के वनवास होने पर तज्जन्य दुःख के कारण 
संतान-हीन को पुत्र होने पर, दरिद्रों को विपुल धन मिलने पर अथवा प्रोषित- 
भर्तृका विरहिणी को दीघे कालातधि के पद्चात्‌ प्रियतम-सम्मिलन होने पर भो 
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आनन्द का अनुभव न हो सका | संतान-हीन को पुत्र-प्राप्ति अथवा प्रोषित-भतृका 
को प्रियतम-सम्मिलन-जन्य जो आनन्द होता है, वह अत्यन्त उत्कृष्ट होता है | 
ऐसा उत्कृष्ट असाधारण आनन्द भी राम-वनवास के कारण हुए राम-वियोग- 
जन्य दुःख से इतना न्यून था कि उसका लेशमात्र भी अनुभव सम्भव नहीं हो 
सका । किसी सामान्य राजपुत्र के विरह से ऐसे भयंकर दुःख की कल्पना सम्भव 
नहीं है। इस संताप का एकमात्र कारण यही है कि भगवान्‌ श्रीराम प्राण के 
प्राण, जीव के जीव, सुख के सुख हैं । 

गोपाज्नाएँ भगवान्‌ श्रीकृष्ण के प्रति स्वजन' का सम्बोधन कर रही हैं। 
सर्वेश्वर, सर्वाधिष्ठान, सर्वाधिपति, सवंशक्तिमान्‌ निरस्व निरुपाधिक प्रभु-भक्त 
को एकमात्र अपने ही परम प्रेमास्पद के रूप में ध्येय, ज्ञेग, पूज्य एवं आराध्य 
अनुभूत होते हैं। अद्भुत महिमायुक्त हैं ऐसे भनुभव। रामायण के अन्तर्गत 
लक्ष्मण का वर्णन करते हुए म्षि वाल्मीकि कहते हैं--नित्य॑ प्राणो बहिश्चर:' 
(श्री० वा० रा० ३/३४/१४) लक्ष्मण राम के बहिब्चर प्राण हैं; दायीं भुजा, 
प्राण, प्राणों के प्राण, अंग, बहिश्चर प्राण आदि पद-व्यवहार असाधारण, 
अद्भुत उच्च प्रेममय निजी सम्बन्ध के सूचक होते हैं। इसी तरह आत्मा एव 
स्वजन: इत्यादि से उत्तरोत्तर भगवद्‌-स्वरूप की अभिव्यंजना होतो है | भगवद्‌- 
विषयिणी ममता से जगतृ-विषयिणी ममता की निवृत्ति हो जाती है। जागतिक 
ममत्व बन्धनका रक है, भगवदु-विषयक ममत्व मुक्तिदाथक है । 

'तस्येवाहं ममवासों स एवाहमिति त्रिधा' 

में प्रभु का हूँ, अथवा प्रभु मेरे हैं ऐसी भावना का बन जाना हो विशिष्ट 

साधना है । गोस्वामी तुलसीदासजी कहते हैं-- 
'बारेक कहिये कृपाल तुलसिदास मेरो ४' 


ऐसी भावना सहज ही सम्भव नहीं होती । इनके लिए विशेष प्रयास किया जाता 
है। भगवान्‌ शंकराचाय॑ ने भी प्रयास किया। 'षटपदो स्तोत्र” पद में श्रीम- 
न्तारायण की स्तुति है-- 

'अविनयप्तपनय विष्णो दसय सनः शमय विषयम्रगतृष्णाम्‌ । 

भूतदयां विस्तारयथ तारय संसारसागरतः ॥ 

दिव्यधुनी सकरन्दे परिमलपरिभोगसच्चिदानन्दे। 

श्रीपतिपदारविन्दे भवभयखेदच्छिदे_ बन्दे ॥ 

सत्यपि भेदापगमे नाथ तवाहं न मासकोनस्त्वम । 

सामुद्रो हि तरडुग: क्वचन समुद्रो न तारडढगः ४ 

(घट्पदी १/२/३) 
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अर्थात्‌, है नाथ ! अद्वंतवादानुसार आपमें और मुझमें कोई भेद नहीं है तदपि 
हम अप्पके हैं और आप हमारे हैँ | जैसे तरंग एवं समुद्र अभिन्‍न हैं, समुद्ररहित 
तरंग के अस्तित्व की कल्पना भी सम्भव नहीं, वेसे ही, हे नाथ ! हम भी 
आप भगवद्‌-स्वरूप समुद्र की तरंग हैं, हे प्रभो! आप सर्वाधिष्ठान हैं, हम 
आपके हैं । जैसे समुद्र में अनेकानेक तरंगें उठती हैं, परस्पर मिलतो हैं और पुनः 
बिखर जाती हैं, वेसे ही, जीव भी संस्कारवशात्‌ बार-बार मिलता-बिछड़ता 
रहता है; जन्म-जन्मान्तरों, युग-युगान्तरों, कल्प-कल्पान्तरों से न जाने कितने 
संबंध बने और बनकर बिछुड गए; कितने बन्धु-बान्धव, कितने पति-पत्नी, 
कितने पत्र-पौत्र, कितने सुहृद-मित्रों का पुनः-पुनः संयोग-वियोग हुआ; समुद्र की 
तरंगों मो तरह ही संज्तार-सागर की तरंगें भी एक्र क्षण के लिए परस्पर 
टकरातो-मिलती हैं और पुनः लुप्त हो जाती हैं परन्तु समुद्र और तरंग का 
संबंध सदा अविच्छेद्य ही रहता ह। समुद्र ही सम्पर्ण तरंगों का एकमात्र 
अधिष्ठान है, इसी तरह जीवात्मा सदा ही सर्वेश्वर, सर्वाधिष्ठान, सवंशक्तिमान्‌ 
परात्पर परमात्मा से अविश्छेद्बत: संबद्ध रहता है, प्रभु के साथ जीवात्मा का 
असाधा रण संबंध सदा बना रहता है। एतावता कहते हैं--तवाहम्‌' हे नाथ ! 
हम तुम्हारे हैं, इस महत्तम भावना में भी परिपक्व॒ता एवं दृढ़ता आने पर भक्त 
अपने आराध्य को ही अपना कहने लगता है--'मर्मेबासो' भगवान्‌ मेरा है, मेरे 
बिना भगवान्‌ रह नहीं सकते। करमाबाई की भावना थो, मेरा गोपाल भेरो 
खिचड़ी के बिना भूखा रह जायगा; भक्त की यह ममता ही भगवान्‌ को भूखा 
बना देती है। अकध कहानी है प्रेनोद्देंक की, ममत्व-भावोन्मेष की । इस सामान्य 
व्यवहा र-भिन्‍न अद्भुत स्थिति में देह-गेह की सम्पूणं लौकिकता यहाँ तक कि 
प्रेमास्पद के पार्थंक्य का भी विस्मरण हो जाता है। ऐसी ही विचित्र स्थिंति में 
राधा-रानी कह उठती हैं-- 


'कस्पांचित्‌ स्वभज न्यस्थ चलण्त्याहापरा ननु। 
वृष्णोएँ॑ पद्यत गति ललितामिति तन्‍्गतवाः ४ 
(श्रीमद्भा० १०/३०/१५) 


सखो ! देखो, में ही परात्पर परमात्मा श्रीकृष्ण हूँ। जयदेव अपने गीतगोविन्द 
में गा उठे--मधुरिपु रहमिति भावनशीला' एकान्त में बेठी-बेठी राधारानी 
कृष्ण का चिन्तन करतो-करती भूल गई संसार को, अपने-आपको; और कह 
उठी, मैं ही मधुरिपु हूँ, में ही मधुरिपु हूँ । सखि ! हमारी इस ललित गति को 
देखो तो ! ऐसी असाधारण अवस्थाएँ लाख साधनाओं से भी सम्भव नहीं; 
केवल मात्र प्रेमोद्रेक में ही क्ृष्णोडहम्‌” की भावता प्राप्त को जा सकती है । 
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इसी दृष्टि से गोपाड्भनाएँ कहती हैं, हे नाथ ! आप हमारे स्वजन हैं, हमारे 
हृच्छयरूप हृदरोग का निषदन करनेवाली औषध को आप कापंण्य-रहित 
होकर प्रदान करें | है अंग ! इस औषध को 'त्यज मनाक्‌ च नः” किचित्‌ मात्रा 
में भी प्रदान कर दो। जैसे किसो मह॒त्‌ दुल्ल॑भ वस्तु का याचक सकुचाते हुए 
'किचिन्मात्र' की याचना करता है, वैसे ही गोपाड्भनाएँ भी श्रीकृष्ण-सम्मिलन' 
को अत्यन्त दुलेभ मानते हुए अत्यन्त देन्य-भाव से भगवदाइलेष की याचना 
करती हैं । 

भगवद्‌-विषयिणी स्पृहा ही भक्ति है। जागतिक स्पृहा से जगत्‌ की एवं 
भगवदीय स्पृह्ा से भगवान्‌ की प्राप्ति होती है--“मनो मोक्षे निवेशयेत्‌' धर्म, 
अथं, काम, मोक्ष जिस किसीमें मन को लगाया जाय उसकी प्राप्ति होतो' 
है; गोपाड्भनाओं ने स्व॑-कामना-विनिर्मुक्त होकर अपने मन को केवल श्रीकृष्ण 
में लगाया है। यह अहैतुक्य व्यवहृति हो निर्गुण भक्तियोग है । 

दिवानां गुणलिड्भरानामानुश्रविककर्मंणाम्‌ । 
सक्तव एवेकमनसो वृत्ति: स्वाभाविकी तु या' ॥३श॥ 
(श्रीमद्भा० ३/२५) 
'लक्षणं भक्तियोगस्य निगुणस्थ ह्यदाहृतम्‌ ॥' 

(श्री० भा० ३/२९/१२) 
शब्द-स्पर्शादि गुण ही लिग है; लिंग ही जिनका ज्ञापक है ऐसे जो देव, चक्षु, 
श्रोत्र, त्वक आदि ही 'द्योतनात्मकत्वात्‌! शब्द, स्पर्श, रूप एवं गंध के ज्ञापक 
हैं; इन्द्रियों से ही गुण का बोध होता है अतः इन्द्रियाँ ही लिंग के ज्ञापक 
देवगण हैं । 

“आनुश्नविकाणि कर्माणि येषां' आनुश्रविक, वर्णाश्रमानुसारी श्रौतस्मात॑ 
धमं-करम में संलग्न देव 'सरवे सत्त्वोपाधों विष्णो” सत्त्वोपाधि विष्णु में एक- 
निष्ठ हैं, तात्यय कि जिन लोगों ने अपने श्रोत्र, त्वकू, चक्षु, वागादि सम्पूर्ण 
इन्द्रियों को लौकिक साध्य-साधनात्मक प्रपंच से हटाकर वेदिक धर्म-कमं के 
अनुष्ठान में संठडग्न कर दिया है उनकी आनुश्नविक गुण-लिंग देव विष्णु में जो 
स्वाभाविक प्रवृत्ति होती है, वही निगृंण भक्तियोग है। अन्ततोगत्वा निष्कर्ष 
यह निकला कि जो विभिन्‍न अभिप्राय से विभिन्‍न कर्मों में संलग्न होते हैं उनके 
लिए तत्‌-तत्‌ फल-प्राप्ति हो अभीष्ट है, एतावता मंगल है परन्तु जिनका मनः 
इन सबसे व्यावुत्त हो चुका है, थक चुका है, जिनकी अभिरुचि, प्रीति, अनुरक्तिः 
एकमात्र भगवत्‌-विषयिणी है उनके लिए भगवदु-प्राप्ति ही एकमात्र अभोष्ट, 
एकमात्र मंगल है । 
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सुक्ष्मतः विचार करने वर निर्वाणादिक श्री भगवत्‌-स्वरूप ही सिद्ध होता 
है, क्योंकि “निवृत्तिरात्मा मोहस्य ज्ञातत्वेनोपलक्षित:' (त० प्र० ४/८) अन्ततो- 
गत्वा मोह-निदृत्ति किवा अविद्या-निवृत्ति ही वेदान्त का फल है। मोह-निवृत्ति 
सती अथवा असनी भो नहीं, सदसतो भी नहीं । अविद्या-निवृत्ति को सती मान 
लेने पर गद्वेत ब्रह्म में सद्दितोयापसि हो जाती है और असती मान लेने पर 
ख-पुष्प किवा बन्ध्या-पुत्र की तरह मिथ्या हो जाती हैं, फिर उसमें साध्यता 
नहीं बनती । एतावता तदथ प्रयास ही व्यथं सिद्ध होता है। अविद्या-निवृत्ति को 
सदसती मान लेने पर भी परस्पर विरोध हो जाता है; सदसती जसी स्थिति 
असंभव है । जो सत्‌ है वह असत्‌ नहीं हो सकता एवं जो असत्‌ है बह सत्‌ नहीं 
हो सकता । 
यदि अविद्या-निवृत्ति, मोह-निवृत्ति को सदसद्विलक्षण कहें तो भी वह 
अनिव॑चनीय अथवा मिथ्या ही सिद्ध होती है। 'तरवान्यस्वाभ्यां वक्‍तुमनहाँ' अवि- 
चारित रमणीया भाव-छूपा है, मिथ्या है, भिथ्या में पुरुषाथ नहों होता; अन्ततो- 
गत्वा निष्कष॑ यह कि अधिद्या-निवृत्ति सती अथवा असतो भो नहीं, सदसद्‌ विलक्षण 
भो नहीं किन्तु पंचम प्रकार है, कोटि-चतुष्टय-विनिम॒क्त है, “निवृत्तिरात्मा 
मोहस्य ज्ञातत्वेनोपलक्षित: ४ (त० प्र ० ४/८) आत्मा ही मोहनिवृत्ति है। मोह- 
निवृत्ति अभाव है; अभाव अधिष्ठानस्वरूप है अधिष्ठानावशेषों हि बाधः 
कल्पितवस्तुन कल्पित वस्तुओं का बाघ ही अधिष्ठानावशेष है; एतावता 
अविद्या-निवृत्ति, मोह-निवृत्ति किवा प्रपंच-निवत्ति अधिष्ठानस्वरूप ही सिद्ध 
होती है । अब प्रशन उठता है कि यदि अधिष्ठान सावंकालिक है तो प्रपंच- 
निवृत्ति मुक्ति भी सावंक्रालिक होनी चाहिए; सदा स्थित के लिए श्रवण-मनन- 
निदिध्यासत आदि साधनचतुष्टय सम्पादन करना व्यर्थ है। इस प्रद्न का 
समाधान यही है कि अधिष्छान भूत होते हुए भी अज्ञात था; अज्ञात-अधिष्ठान 
से मोह-निवृत्ति संभव नहीं; ज्ञात-अधिष्ठान से ही प्रपंच-निवत्ति सम्भव है। 
अब कहते हैं यह ज्ञातता क्या है? वृत्ति ज्ञान है, तदविषयता ध्यासना है, 
महावाक्य-जन्य वृत्ति अतित्य है अतः तन्निरूपिता ज्ञातता भी अनित्य ही सिद्ध 
होती है; एतावता यदि ज्ञात आत्मा ही मोह-निवत्ति है तो आत्मा भी अनित्य 
सिद्ध होती है अतः मोक्ष भी अन्त्य ही सिद्ध हो जाता है; अनित्य में प्रयास 
नही होता । एतावता, सिद्धान्त है कि ज्ञातता विशेषण नहीं, अपितु उपलक्षण है, 
जेसे 'काकोपछक्षितं॑ देवदत्तस्थ भहूं' में काक उपलक्षण है, काक का सदा 
रहना अनिवार्य नहीं वेसे ही ज्ञान का बोधन अनिवाय॑ है, ज्ञान उत्पन्न होने से 
ज्ञातता बन जाती है; श्ञातता बन जाने के बाठ ज्ञातता का सदा बना रहना 
अनिवाय नहीं, यह ज्ञातता उपलक्षित अधिष्झान निर्धारण ब्रह्म ही मोक्ष है । 
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तात्पयं कि निरावरण ब्रह्म का साक्षात्कार ही मोक्ष है। वेदान्त-सिद्धान्तानुसार 
भी निरावरण ब्रह्म-स्वरूप ही मोक्ष है। एतावता भगवद-पद-प्राप्ति विष्णों: 
परम पदम' मोक्ष या निर्वाण दोनों एक ही हैं। कहीं-कहीं मोक्ष को मिथ्या भी 
कहा गया है; वह इसी दृष्टि से कि मोहरूपी प्रतियोगी अनित्य है; उतावता 
प्रतियोगी प्रयुक्त निव॒त्ति भी अनित्य ही होगी; भागवत के शब्द हैं-- 
अज्ञानसंज्ञी भवबन्धमोक्षो 
दो नाम नान्‍यो सत ऋतज्ञभावातु । 
अजस्नचित्यात्मनि केवले परे 
विचार्यंमाण._ तरणाविवाहनी ४ 
(श्री० भा० १०/१५/२६) 


अर्थात्‌, जैसे सूयंनारायण में दिनऔर रात्रि नहीं होते तदपि सूर्यंनारायण 
के सन्निधान से ही दिवा-रात्रि की कल्पना की जाती है, वसे ही, ब्रह्म में मोक्ष 
एवं बन्धन दोनों ही नहीं हैं । 


न निरोधो न चोत्पत्तिनं बद्धो न च साधक:। 
न॒ मुमुक्षुत॑ वेमुक्त इत्येषा परमाथ्थंता॥४ 
(गोडपादीय कारिका २/३२) 


जो न निरोध है न उत्पत्ति, न बद्ध है न साधक, न मुमुक्ष है न मुक्ति, वही 
परमार्थता है; वस्तुतः निरावरण नित्य अखण्ड ब्रह्म-स्वरूप-विवेचनदृष्ट्या 
मुक्ति एवं बन्धन निर्वाण एवं अनिवाय॑ का अस्तित्व ही सम्भव नहीं; एतावता, 
नित्य निरस्र द्वत प्रपंध और अखण्ड अनन्त निरविकारबोधकस्वरूप सर्वोपलक्ष्य- 
विवर्जित अविदित्व स्वप्रकाश परात्पर परब्रह्म तत्त्व में ही अज्ञान के कारण 
संज्ञा होती है । 

अज्ञानेन संज्ञा ययोस्तो अज्ञानसंज्ञो भव-बन्ध मोक्षो-- भव-बन्धइच, भवरूपों 
बन्ध:, भवबन्धः मोक्षइत भवबन्धसोक्षो अज्ञानेन संज्ञा ययोस्‍्तो अज्ञानसंज्ञों । 
वस्तुतः बन्ध तथा मोक्ष भगवत्‌-व्यतिरिक्त कोई वस्तु हो नहीं तदपि भगवतृ- 
स्वरूप-साक्षात्कार न होने तक भिन्‍न-भिन्‍न दृष्टि से बंध ओर मोक्ष दोनों ही 
मान्य हैं। अन्ततोगत्वा निष्कषं यह कि जो अनन्त ब्रह्माधिष्ठान स्वप्रकाश 
परात्पर परब्रह्म प्रभु मोक्षस्वरूप वेदान्ती का परम लक्ष्य है वही भक्त का भी 
परम प्रेमास्पद परम वांछनीय है, एतावता वेदान्ती एवं भक्त दोनों का ही लक्ष्य 
एक है। अस्तु, गोपाज़ुनाएँ भी कहती हैं त्वत्स्पुहात्मनां, त्वत्‌ स्पृहायां, 
भगवदनुरागलक्षणायां प्रीतो आत्मा अन्तःकरणं मनः यासां तासां व्वत्स्पहा- 
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त्मनां' हम दजाज्भनाओं का मन संसार से उपरत होकर विभिन्‍न पुरुषार्थो 
से व्यावृत्त होकर एकमात्र आपको ही स्पुहा में संछग्न है; इस तथ्य को मधुसूदन 
सरस्वती ने बड़े समारोह के साथ प्रतिपादित किया है-- 


भगवान्‌ परमतानन्द स्वरूप: स्वयमेव हि। 
मनोगतस्तदाकारः: रसतामेति पुष्कलम्‌ ॥४ 
(भक्तिरसायन १/१०) 


अखण्ड सच्चिदानग्दघन भगवान ही भक्त के द्रवीभूत मन पर अभिव्यक्त 
होकर भकक्‍त-पदाभिलक्ष्य होते हैं क्योंकि 'रसो वे सः (तै० २/७) इत्यादि श्रुतियों 
के अनुसार एकमात्र ब्रह्म ही रसस्वरूप हैं; सम्पर्ण लौकिक रस,  रसस्वरूप 
ब्रह्म की ही विक्ृति है; 'रसं होवायं लब्ध्वाइनन्दी भवति ४ (तै० “|9) रस- 
स्वरूप थात्मा को, ब्रह्म को प्राप्त कर ही संसार के प्राणी रस का अनुभव 
करते हैं, स्त्री-समागग में पुमान्‌ को अथवा पुम्‌-समागभ में स्त्री को जो रस प्राप्त 
होता है अथवा, शब्द-स्पशं-रूप-रस-गंधादि अभिलषित विषयों की प्राप्ति में जो 
रस-आनन्द की अनुभूति होती हैं वह सब स्वप्रकाश विशुद्ध ब्रह्मानन्द का एक 
क्षुद्र कणमात्र है। श्रुति-वाक्य--'एतस्थवेव आनन्टस्थ एदामि भूतानि मात्रा- 
मुपजोवन्ति! (वृ० आ० ४/३/३२) अखण्ड परमानन्द सुधा-सिन्धु ब्रह्म के बिन्दु- 
मात्र को प्र/प्त कर अनन्त ब्रह्माण्डों के अनन्तानन्तकोटि ब्रह्मा, इन्द्र, वरुण, 
कुबेरादिक देवशिरोमणि भी आनन्दित होते हैं। वस्तुतः ब्रह्म-तत्त्व ही सम्पूर्ण 
जगत्‌ के आनन्द का एकमात्र आधार है। इसी तरह सम्पूर्ण रस रस-स्वरूप 
ब्रह्म की ही स्थितितिशेष है तथापि जहाँ रस का आश्रय, आलम्बन विषय, 
उद्दीपन-विभाव, अनुभाव, व्यभिचारी, संचारी आदि सब परिच्छिन्न वस्तुमान्र 
हैं, प्राकृत है वहाँ आश्रय की क्षुद्रता के कारण रस में भी ल्लुद्रता भासित हो 
जाती है, यद्यपि वहाँ भी रस में तत्त्वतः क्षुद्रता नहीं है; केवल परिच्छिन्नता के 
कारण ही वह क्षुद्र एवं छौकिक है। जहाँ अचिन्त्य, अनन्त अखण्ड परमानन्द- 
सुधा-सिन्धु परात्पर परब्रह्म श्रीकृष्णचन्द्र ही रस का आश्रय तथा अनन्त अखण्ड 
ब्रह्माण्ड की भहाशक्ति, श्री रासेश्वरी, नित्य-निवुक्लेश्वरी भगवती राबारानी ही 
उसका विषथ हों 'आत्मरतिः आत्मक्ीडः जक्षन्‌ क्रोडन्‌ रममाण:ः' असात्मज्ञ 
प्राणियों की क्रीड़ा का विषय तो अनेकानेक लौकिक पदार्थ हैं, परन्तु आत्मज्ञ की 
क्रोड़ा, रति, अनात्मा में नही होती, आत्मा में ही आत्मज्ञ का रमण होता है 
आत्मेव राधिका प्रोक्‍्त आत्मा वी राधिका कही जाती हैं। तन्त्रशास्त्रानुसार 
र/ज-राजेश्वरी त्रिपुर-सुन्दरी पराम्बा धोडशी भी आत्मा राधिका हैं; अचिन्त्य, 
अनन्त, परमानन्दस्वरूप प्रत्यक्‌ चंतन्य है, निरतिशय, निरुपाधिक परभप्रेम की 
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आस्पद त्रिपुरसुन्दरी ही हैं। जैसे चन्द्रमा में चन्द्रिका, गंगाजल में शीतलता 
मधुरता, पवित्रता, अभेद्यतः विद्यमान है, वैसे ही परमानन्द सुधा-सिन्धु क्रृष्ण- 
चन्द्र में माधु्य-सार-सव॑स्व की अधिष्ठात्री रासेश्वरी नित्य निकंजेश्वरी राधा- 
रानो तत्स्वरूपत: अविभकतरूप से विद्यमान रहती हुई अघटित-घटना-पटीयसी 
मंगलमयी मायाशक्ति के योग से विभक्त-इव प्रतोत होती है-- 


कृष्णमेनमवेहि त्वमात्मानसमखिलात्मनाम्‌ । 
जगद्धिताय सोष्प्यश्न देहीवाभाति मायया ४ 
(श्री० भा० १०/१४/५५) 


जो सम्पूर्ण सचराचर प्राणियों के अन्तरात्मा हैं, जो साक्षात्‌ स्वप्रकाश 
परब्रह्म तत्त्व हैं वे ही अपनी दिव्य मायाशक्ति के योग से देहवान्‌ इव भासित 
हो रहे हैं। गोपाज्भनाएँ भी कहती हैं, हे श्यामसुन्दर ! आप “न खलु गोपिका- 
नन्‍्दनों भवान्‌ अखिलदं हिनामन्तरात्मद्क' हैं | अस्तु, प्रेम का आंश्रय, आलम्बन 
विषय एवं विकास एक रस-स्वरूप भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र एवं उनकी तत्स्वरूप- 
भूता अभेद्य महाशक्ति राधारानी हैं एतावता ब्रजधाम की सम्पूर्ण वस्तु, सरसी 
सरोवर, शीतल-मंद-सुगन्ध पवन, कमल-कमलिनी आदि सम्पूर्ण उद्दीपन-सामग्री, 
उद्दीपन-पति श्रीकृष्णचन्द्रस्वरूप ही हैं। आचायंगण कहते हैं, “यत्र प्रविष्टोषि 
सकलोपि जन्‍्तुः आनन्दसच्चिद्धनतामुपेति” वन्दावन-धाम में प्रवेश करते ही 
प्राणीमात्र तत्कषण आनन्द्धन, सतूघन, चिद्घन हो जाता है। वृन्दावन-धाम 
भी शुद्ध ब्रह्मस्वरूप है, पूर्णानुराग रससार सरोवर में रस-सार-सवंस्व से 
उत्पन्न पंकज ही वृन्दावन-धाम है; ब्रजाड्रनाएँ ही इस पंकज की केसर हैं, 
श्रीकृष्ण ब्रजचन्द्र ही इस केसर में पराग हैं, श्री वषभानुलली नित्य निकुंजेश्वरी 
राजराजेश्वरी रासेव्वरी श्री राधारानी ही श्रीकृष्ण ब्रजचन्द्रहप पराग की 
मकरंद हैं; एतावता वहाँ उद्दीपन, आलम्बन, संचा री-भाव, विभाव आदि सम्पूर्ण 
विशुद्धतः रसात्मक हो हैं; शुद्ध परब्रह्म ही अपनी दिव्य लोला-शक्ति से तेन-तैन 
रूपेण विलसित हो रहे हैं । एतावता इनकी रति भी. आत्मरति-व्यतिरिक्ताश्नया 
नहीं । जिस तरह आत्मरति में रति का विषय एवं स्वरूप आत्मा ही है, वेसे ही 
श्रीकृष्णचन्द्र और श्री रासेइ्वरी नित्य-निकुंजेश्वरी राधारानी एवं ब्रजाड्भनाओं 
की परस्पर रति भी आत्मरति ही है क्योंकि सम्पूर्ण ही शुद्ध परब्रह्मस्वरूप है । 
गोपाड्नाएँ कह रही हैं, हे श्यामसुन्दर ! एवंभूतायां तु स्पृहा, त्वयि स्पृहा, 
त्वत्‌ स्पहा, त्वत्‌ स्वरूपा, तदुभिन्‍ना त्वत्‌ विषया तदाश्रया' हमारी स्पृहा 
तदाश्रया है, आप ही उसका स्वरूप आश्रय और विषय भी हैं । 'त्वत्‌ स्पह्ायामेव 
आत्मा मनः यासां तासां त्वत्‌ स्पहात्मनां' हमारे मन में आपसे अन्य कोई 
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स्पहा ही तहीं है इसलिए हमारे वृजिन-हनन एवं मांगल्य-सम्पादन का प्रकार 
ही भिन्‍न है | 'ब्जवनोकसां व्यक्तिरड़ ते वजिनहन्ज्यलं विश्वमड्भल॑' यह विश्व 
मंगलरूप में आविभृत भी हमारे वृजिन-हनन एवं मांगल्य-सम्पादन के लिए 
पर्याप्त नहीं | 'ह्वजनहुद्॒जां यत्निषदनं त्यज सनाक्‌ व त हम स्वजनों के 
हृदरोग का निष्दन आपके असाधारण साक्षात्कार से ही सम्भव है । 
गोपाड़नाएँ श्रीकृष्ण के प्रति 'ता/ सम्बोधन का प्रयोग करती हैं 
ता: पद 'तदात्मिका', पदार्थात्मिकासूचक है; जेसे 'तत््वमसि” (छा० ५/८/७) 
में “ठत! शब्द पदार्थात्मिका है, वेसे ही, यहाँ भी ता: शब्द तद्गपता 
का हो द्योतक है। भगवत्‌-शक्ति-स्वरूपा रासेश्वरी राधारानी एवं राधारानी 
की अंशभूता ब्रजाजड्भनाएँ भगवतेच्छावश लोला-विशेष के विकास हेतु 
तत्‌-तत्‌ रूप में प्रादुभत हुई हैं। एतावता वे सब भगवान्‌ श्रीकृष्ण के 
असाधारण जन स्वजन, अन्तरंग जन हैं। इन असाधारण, अन्तरंग स्वजनों 
को 'हद्र॒जां हृदय-रोग हुआ है; भगवान्‌ श्रीकृष्ण के विप्रयोग में 'युगशतं इब 
क्षणं' एक-एक क्षण भी युगवत्‌ भासित होता है यही इनका हृद्रोग है। ऐसे 
असाधारण रोग का उपचार भी असाधारण ही है। लौकिक वेद्य तो शारीरिक 
क्लेशों का ही निष्दन करने में सम होते हैं किन्तु आप तो बेद्यनाथ हैं, भवरोग 
का निषुदन करनेवाले हैं; आप रोगी के स्थूल, सूक्ष्म एवं कारण तीनों देहों के 
सम्पूर्ण क्लेशों का आमूल उन्मूलन कर पूर्ण स्वस्थता प्रदान करते हैँ 'अनात्मता- 
दात्म्याभिमानवान, देह-तादात्म्याभिमानवानू, इन्द्रियतादात्म्याभिमानवान्‌ 
मनो-बुद्ध यादि-ताद।त्म्याभिमानदान्‌' स्वरूप में स्थित हो जाना ही पूर्ण स्वस्थता 
है; स्व॒रूपे प्रत्यक चेतन्धाभिन्ने ब्रह्मणि यत्‌ तिष्ठति इति स्वनिष्ठ” प्रत्यक्‌ 
चेतन्याभिन्न ब्रह्म में स्थित हो जाना ही स्वरूप में प्रतिष्ठा है, यहो परम 
स्वस्थता है। यड्ी कारण है कि काशो में मरण मंगलकारक कहा गया है; 
अन्य सम्पूर्ण इमशानों में मृतक के स्थल देह का ही विसर्जन होता है परन्तु 
महाइ्मशान काशी में प्राणी के स्थल, सूक्ष्म एवं कारण तीनों देहों का विसर्जन 
हो जाता है । 
'फकासी मरत जतु अवज़ोको। तासु नाम बल करउं बिसोकी ४ 
और 
'जी गति अगम महासुनि गार्वाह। तब पुर कीट पतंगहु परावहि ४ 
(मानस, बाल० ११८/१) 
गोपाज़नाएँ कह रहो हैं, हे अंग ! एमारे मन में आपसे अन्य कोई ध्पृह्ा 
नहीं है, अतः आपका संयोग, आपको तादात्म्यता ही हमारे हृद-रोग को एक 
मात्र ओषध है अतः हे स्वजन ! कापंण्य-रहित ही हमें उचित ओषध प्रदान 
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करते हुए अपने विप्रयोग-जन्य तीब्रताप से सदा-सवंदा के लिए हमारी निवृत्ति 
करें | भगवान्‌ की पूजा का दर्शन भी पुण्य है; पूजा करना महत्‌ पुण्य है, ज्ञान- 
मय यज्ञ सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण है । 

श्रीकृष्णचन्द्र के प्रति 'स्वजन' संबोधन के प्रयोग द्वारा ब्रजाड्भरनाएँ अपनी 
स्वकीयात्व-परकीयात्व-विप्रतिपत्ति का भी निराकरण कर रही हैं, 'स्वोयामेव 
स्वकीयामेव वयं गोपोजना: यस्यथ ने परकीया गोपाडुनाएँ श्री भगवान्‌ की 
स्वकीया, नित्य-सिद्धा, शक्ति-स्वरूपा हैं, एतावता वे कह रही हैं 'हृडुजां यत्‌ 
निषुदनं तत्‌ त्यज ४! हमारे हृदरोग का यथा-योग्य निरसन करो । 

गोपाज्धनाओं में स्फ्रण होता है मानों श्रीकृष्ण कह रहे हैं कि हे ब्रजाड्भ- 
नाओ ! तुम परकीया हो, तुम्हारी अभिलाषा पूर्ति के योग्य है भी अथवा नहीं ? 
प्रत्येक प्राणी की प्रत्येक अभिलाषा की पूर्ति संभव नहीं। प्राचीन पद्धति के 
अनुसार पत्र लिखते हुए परस्पर योग्य सेवा लिखें! लिखने की परम्परा है। 
योग्यतानुसार ही प्रत्येक व्यक्ति की सेवा की जा सकती है, सबके प्रति एक 
जेसी सेवा सम्भव नहीं होती, न एक व्यक्ति ही सब प्रकार की सेवा कर सकता 
है। इसके प्रति-उत्तर में वे कह रही हैं, हे श्यामसुन्दर ! हम तो आपकी परम 
अंतरंगा, स्वकोया हैं, परकीया नहीं, परकोयात्व तो विश्रम है; सुलभां 
अवमन्यते, दुलंभां एवं कामयन्ते' नित्य-प्राप्त में अवमानना होती है, दुलेभ की 
कामना होती है, एतावता उत्कट उत्कण्ठा की अभिवृद्धि हेतु ही हम अंतरंगा 
जनों में भी परकीयात्व आरोपित किया गया है, स्वकीया एवं वयं न परकीया:' 
हम आपकी परम स्वकीया हैं, परकीया नहीं, एतावता हम स्वकीया-जनों की 
कोई अभिलाषा पूर्ति के अयोग्य है ही नहीं अतः 'ह॒द्रजां त्यन्निषृदनं तप्‌ त्यज 
सनताक स्व नः आप काप॑ण्य को, संकोच को छोड़कर हम परम स्वकोथा-जनों के 
हृदरोग निषदनाथं उचित औषध प्रदान करें। वस्तुतः द्वत में ही संकोच 
सम्भव है । 

'गिरा अरथ जल वोचि सम कहियत भिन्न न भिन्न । 
बनदरऊ सीता राम पद जिर्नाह परम प्रिय खिन्न ४ 
(मानस, बाल० १८) 

गोपाड्नाएँ भो श्रीकृष्णचन्द्र की परम स्वकीया, परमांतरंगा हैं, गिरा एवं 
अर्थ, समुद्र एवं तरंग की तरह सदा ही अभिन्‍न एवं तद्रूपा हैं। अस्तु, वे कह 
रही हैं, हे अंग ! आप हमारे स्वजन हैं; 'स्वः जनः आत्मा एवं भवानर आप 
हमारी आत्मा हैं । 'अनिवत्तम्‌' लौकिक सम्बन्धों में भी कुछ भेद रह ही जाता 
है किन्तु सवद्रष्टा सवं-साक्षी स्वप्रकाशभूत, सर्वाधिष्ठान आत्मा से किसी प्रकार 
का भी भेद कदापि सम्भव नहीं। वे पुनः अनुभव कर रही हैं कि भगवान्‌ 
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श्रीकृष्ण उनसे कह रहे हैं, हे व्रजाड्भनाओ ! यदि तुम मुझको सर्वद्रष्णा, सर्व- 
साक्षी, पर्वान्तर्यामी मानतो हो तो क्‍यों रो रही हो ? सर्वान्तर्यामी का, स्वात्मा 
का वियोग ही क्यांकर राम्भव है ?' इसका उत्तर देती हुई वे कह रही हैं, 'हे 
प्रभो | अधटित-घटना-पटीयसी आपकी माया-शक्ति हो नित्य-सिद्ध आत्मा का 
भो विप्रयोग अनुभव कराती है।' 


“व्यापकु एक ब्रह्म अविनासों। सत चेतन घन आनंद रासी। 
अस प्रभु हृदर्थ अछत अबिकारी । सकल जोव जग दोन दुखारो ॥ 
(मानस, बाल० २२/३-६) 


प्राणोमात्र के हृदय में सच्चिदानन्द, आनन्दधन, आनन्दसिन्धु स्थित है 
तथापि माया-वशी भूत प्राणो आनंद-कण की भिक्षा माँगते हुए यत्र-तत्र भटकता 
रहता है ऐेसा अद्भुत चमत्कार है अविद्या का। गोपाज्चनाएँ अविद्या से नहीं 
अपितु भगवान्‌ को मोहिनी शक्ति से मोहिद हैं। अविद्या बंधन है; मोहिनी- 
माया लीला हेतु स्वेच्छया स्वीकृत है। माया से जीव स्व-स्वरूप विस्मृत होकर 
अनेकानथंपरिप्लुत भवाटवी में भटकता रहता है, परन्तु मोहिनी-माया से 
जीव स्वेच्छया मूर्च्छा स्वीकार करता है जेंसे कोई उ्यक्तित भाँग पीकर कुछ देर 
के लिए मदहोशी स्वीकार कर ले। इस वेष्णवी माया के कारण ही नित्य- 
निकुजेश्व री, रासेश्वरी भगवतों राधारानो एवं अन्यात्य गोपाड्धनाएँ, सब 
भगवतृ्‌-स्वरूप, भगवदंश होते हुए भी अपने अभेद को भूलकर भिन्‍नता का 
अनुभव करती हूँ, विप्रयोग का अनुभव करतो हैँ एवं तज्जन्य तीव्र संताप का 
अनुभव करती हैं; भगवान्‌ श्रीकृष्ण के अदशन में उनका त्रुटिपरिमित काल भी 
त्रुटियुंगायते' युगवत्‌ व्यतीत होता है, और वे क्रृष्ण-दर्शंन के लिए अत्यन्त 
लालायित हो उठती हैं। इस विषय का जितना ही अधिक विश्लेषण किया जाए 
उतना ही अधिक इसका ध्पष्टत: स्फ्रण होता है। 

गोपाड्भरनाएँ कह रही हैं, स्वजनहृद्रजां यन्तिषदनं त्यज सनाक ल।' 
सामान्वत: 'मनाक्‌' हब्द का अथ है ईषत्‌'; इस प्रसंग में यह शब्द 'युगपत' 
का ही द्योतक है; ब्रजाड्भनाओं की संख्या अगणित है। अतः वे कह रही हैं 
--है प्रभो ! आप यदि एक-एक का सनोरथ पूर्ण करने लगेंगे तो जितना दीष॑ 
सभय लगेगा उसमें हमारा प्राणान्‍्त हो जावगा। अतः हे विभो ! आप अपनी 
अधटित घटना पटीयसी योगमयी मंगलमयथी भायाशक्त के द्वारा थुगपत्‌ तत्त्व 
को प्राप्त हों तो हम सबकी अभिलाषाएँ एक ही साथ प्री हों ।” भगवान्‌ स्वरूपत: 
पूर्ण एवं अनन्त हैं, उनमें किचित्‌ की कल्पना भी नहीं, एतावता भगवतृ-स्पशं, 
भगवत्‌-परिरम्भमण आदि सब अनन्त हैं, पृणं हैं, उसमें भी /किचितु की कल्पना 
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सम्भव नहीं । अस्तु, यहाँ 'मनाक्‌' शब्द एककालावच्छेदेन 'युगपत्‌' का 
ही सूचक है । 

मुग्धा किंवा अनभिन्ञ गोपाज्भनाएँ याचक-भाव से श्रीकृष्ण की स्तुति कर 
रही हैं। जैसे याचक दाता की, उसके कुल-परम्परा की वदान्यता, दानशीलता 
की प्रशंसा द्वारा दाता की दानशक्त प्रोत्साहित करता है, वसे हो वे भो भगवत्‌- 
स्तुति कर उनको दान के लिए प्रोत्साहित करती हैं। वे कह रही हैं, हे श्याम- 
सुन्दर ! आपका यह प्राकल्य स्थावर-जंगम सबके वृजिन के हनन एवं मांगल्थ के 
संपादन हेतु ही हुआ है। गर्गाचार्य महाराज ने भी कहा था, 'अनेन स्वंदुर्गाणि 
यूयम>जस्तरिष्यथ ।' (श्रो० माग० १०/८/१६) ननन्‍्दराय, यह तुम्हारा बालक 
विशेष प्रभावशील होगा; यह सवं-प्रकार के दुर्गों से! दुगंम विपत्तियों से, संसार- 
सागर से तार देगा ।” आप द्वारा बालघ्नी पूतना, नल-कुबेर आदिकों का उद्धार 
इसका प्रत्यक्ष प्रमाण है । इनकी स्तुति से प्रसन्‍न होकर भगवान्‌ श्रीकृष्ण कह रहे 
हैं, त्यज मनाक्‌ च' 'हे सखियो ! बोलो, तुमको क्या दे दं ?' वे उत्तर दे रही हैं, 
हे प्रभो ! जेसे आपने पातकी के पातक को, दुःखी के दुख को नष्ट कर दिया 
तथा मांगल्य के इच्छुक को मांगल्य प्रदान किया, वेसे ही 'अस्मा्क रोगं निवर्त- 
पस्व' हमारे भी रोग का निव्तंन करो; 'स्वजनह॒द्गर॒जां पन्निषदन् तस्य” हम 
स्वजन हैं, हमारे हृद्रोग का निवारण करनेवाली जो औषध हो वह हमें प्रदान 
करें; 'कार्पण्यं न कर्तंव्यं' इसमें जरा भी कृपणता न करें। आपने पातकी के 
पातक, दुःखी के दुःख का निरसन करने में अथवा मांगल्य-कामुकों के मांगल्य- 
संपादन में तो कृपणता कदापि नहीं की तो फिर अब हमें हृद्रोग-निषदन-औषध 
प्रदान करने में भी कार्पंण्य न करें। “भिक्षु-पाद-प्रसारणं-न्यायतः” जैसे किसी भिक्षु 
को बैठनेभर जगह दी तो उसने पाँव ही फैला दिए इसी तरह गोपाडुना भी 
पहले थोड़े की ही प्राथना करतो हैं, परन्तु भगवदनुग्रह का अनुभव कर काप॑ंण्य 
न करने के लिए ही कहने लगती हैं । 


मानिनी गोपाडुनाएँ कहतो हैं, 'हे ब्यामसुन्दर ! बाल्यावस्था से ही आपका 
जो स्वभाव है वही हमको पसंद है। आप द्वारा इस स्वभाव का परित्याग हमें 
अभीष्ट नहीं । आपके आविर्भाव से व्रजवासी एवं वनवासियों के वुजिन का 
हनन हुआ; आपके सगुण साकार, सच्चिदानंदघन स्वरूप के प्रादुर्भाव पते सम्पर्ण 
विश्व का ही मांगल्य-संपादन हुआ परन्तु हे स्वजन ! नः अस्माक ह॒द्रजां 
पन्निषदन तत्‌ त्यज' हें स्वजन !. आपकी यह उदासीनता हमारी हत॒कांति को 
विनष्ट करनेवाली, हमारी प्रफुल्लता, हमारे विकास का निषदन करनेवाली 
है। 'एतत्‌ ओदासोन्यं त्यज/ अतः आप इस उदासीनता का त्याग करें। 
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हे प्राणनाथ ! आप प्रकट होकर पृव॑वत्‌ ही हमारा क्षम्मान करें, हमसे अनुनयः- 
विनय करे ।' गोपाड्भनाएं अत्यन्त उच्चकोटि की भक्त हैं, दृढ़ एवं अनन्य निष्ठा 
के कारण ये 'त्राहि मां गरणागतं” जैसो प्रार्थना नहीं करतीं अपितु भगवान्‌ 
द्वारा ही मान मनाये जाने-को अपना अधिकार मानती हैं। कहते भो हैं-- 
गाँठी तो बांधे नहीं, माँगत हु सकुचायाँ। 
उनके पीछे हरि फिर कहूँ भूखे नह रह जायें ॥ 

वे कह रही हैं #वबत्स्पृहात्मनां, त्वत्कतत॒ का था स्पृह्ा तस्थामंब सनः यासां 
तासां त्वः्स्पहात्मनां' हे श्यामसुन्दर ! हम तो अस्मद-विषयिणी त्वतु-कतृक- 
स्पृह्ठा की ही कामना करतो हैं। आप जो इस समय उदासीन होकर अचन्तर्धान 
हो रहे हैं, यह संगत नहीं है; इस उदासीनता को त्यागकर आप प्रकट होकर 
हमसे पूव॑वत्‌ स्‍्नेहमय व्यदहार ही करें। भक्‍त में भगवत्‌-सम्मिलन की इच्छा 
होना सामान्य स्थिति है परन्तु भगवा में भकक्‍त-सम्मिलन की इच्छा विशिष्ट है । 
भक्ति-भावना का विशेष विस्तार होने पर ही ऐसी कामनाएँ, ऐसे उद्गार 
सम्भव होते हैं। भगत्रान्‌ में भक्तरूपता एवं भक्‍त में भगवत्रूपता आ जाना 
अत्यन्त स्पृहणीय स्थिति है । 

'गजबनोकरसा ध्यक्तिरजड्भ ते वुजिनहरूपर् विध्वमज्भलम्‌ ब्रजा: वेदाः 
ब्रजा: गोष्ठ:' 'ब्रज' शब्द वेद एवं गोष्ठ तथा गो शब्द श्रुति एवं धेनु दोनों ही 
अर्थों में प्रयक्त होते हैं | 'बाच धेनुमुपासीत' वाणी की उपासना धेनुरूप में करने 
का विधान है। जेसे धेनु अपने चार स्तनों से दूध देती है, वेसे ही वाणीरूप 
घेनु भी धर्म, अर्थ, काग एवं मोक्षरूप चार स्तनों से पुरुषाथ्थरूप दुग्ध देती है। 
'घेनु वाकम्‌! वाक-लक्षणा वेतुओं का आवास-स्थान गोष्ठ, ब्रज किवा वेद तथा 
'संसाराशणे पतितानां वनोकसां' संसाररूपी अरण्य में पतितजनों के 'बवुजिन- 
हन्त्यलं विषधमड्भलग' दुःखों का हनन कर विश्व-मंगल के लिए “पक्तिरड्ध ते' 
आपका यह प्राकस्थ पर्याप्त है | तात्पयं कि आपके साक्षात्कार से संसारास्य में 
भटकते हुए प्राणियों के ताप का शमन होता है ओर विश्व का मंगल होता है! 

भगवत्‌-रवखूप-साक्षात्कार न होने पर वेद अज्ञापकत्व लक्षण अप्रामाण्प हो 
जाते हैं; भगवत्‌-स्वरूप-साक्षात्कार से ही वेद प्राभाण्य होते हैं। 'सर्वे वेदा 
यत्पदसामनन्ति' वेदेशब सर्वेरहसेव वेद्यःः सब वेदों का एकमात्र वेद्य परात्पर 
परब्रह्म प्रभु ही है; बद्य-धाक्षात्कार में ही वेद के एक-एक अक्षर का परम 
पयंवसान है। भगवत्-साक्षात्कार न होने पर वेदों का भहातात्पयं विषय 
तत््वावबोधकत्व नहीं रहु जाता अतएव उनका अप्रामाण्य हो जाता है; यहे 
अप्रामाण्प ही वेदों का वुजिन है; एतावता आचार की वन्दना करते हुए 
सर्वज्ञात्ममुन कहते हैं-- 
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वकक्‍तारमासाद्य यमेव  नित्या, 
सरस्वती स्वाथ्थंसमन्विताभूत्‌ । 
निरस्तदुस्तककल डुःपद्धूा, 
नमामि तं दरद्धूरमचितांध्रिम ४ 
(संक्षेपशा रीरक १/५) 


उस वक्ता के बिना वेद-लक्षणा सरस्वती पर दुस्तक कलंक-पंक का आरोपण 
होता है; सम्पूर्ण वेदों के महातात्पय॑ सर्वाधिष्ठान, स्वप्रकाश, परब्रह्म के साक्षा- 
त्कार से ही इस कलंकरूप दुःख का, वुजिन का निरसन होता है। 

भगवत्-स्वरूप-साक्षात्कार से ही स्वभावतः सम्पूर्ण दुःखों का उन्मूलन हो 
जाता है, को मोहः कः शोक: (ई० ७) तत्त्वदर्शो के शोक एवं मोह का 
निरसन हो जाता है, संसार दुःख-दावानल में दह्ममानीय प्राणी तभी तक 
विलाप करता रहता है जब तक उसको भगवत्-साक्षात्कार नहीं होता; भगवत्‌- 
स्वरूप-साक्षात्कार से तो सब दुःखों का उन्मूलन होता हो है, भगवत्‌-कथा-श्रवण 
से भी दुःख दूर होते हैं । 

मन करि विषय अनल वन जरई । होइ सुखी जो एहि सरि परई ७४ 

(मानस, बाल० ३४/५) 


ओर 
भव श्रम सोषक तोषक तोषा । समन दरित दुख दारिद दोषा ७ 
काम कोह मद मोह नसावन । बिमल विवेक विराग बढ़ावन ॥ 
सादर मञजन पान किए तें। मिर्टाह पाप परिताप हिए तें ॥ 

(वहो ४२/५, ६, ७) 
विषयरूप दावानल में दह्ममान महामत्त गजेन्द्ररूप मन अत्यन्त सन्तप्त हो रहा, 
है; यह अत्यन्त संतप्त महामत्त गजेन्द्र मन भी भगवत्‌-कथारूप मधुर नाद-श्रवण 
से तद-वशीभूत हो शानन्‍त हो जाता है; क्रमशः उसकी कथा से मानसरोवर में 
अवगाहन का आनन्द आने लगता है। जब भगवतृ-चर्चा से ही ऐसी अतुल शांति 
प्राप्त होती है, तो फिर अचिन्त्य अनन्त परमानन्द की प्रत्यक्ष कृपास्वरूप 
मानसरोवर का अवगाहन भगवतृ-साक्षात्कार होने पर सव॑ सन्‍्तापों का समूल- 
उन्मूलन स्वाभाविक ही है क्योंकि भगवतृ-स्वरूप ही सच्चिदानन्द है। 

एतावता गोपाड्नाएँ कह रही हैं कि है प्रभो ! आपकी व्यक्ति, आपका 
प्राकव्य, स्व प्रकार के दुःखों का समूल उन्मूलन करनेवाला एवं विश्व-मंगल 
को प्रस्फूटित करनेवाला है। हे भगवनत्‌ ! आपने जिस-जिंसको अतुकम्पाभरी 
दृष्टि से देख दिया उन सबके सम्पूर्ण दु:खों का ही निरसन हो जाता है-- 
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“विद्यानुभवपयंन्तां यस्य तत्त्वार्थगोचरा । 

तदृदृष्टिगोचराः सर्वे मुक्‍्ता एवं न संशयः 0 
जिसकी केवल वाक्य-ज्ञान से ही नहीं, अपितु अनुभवपयंणन्‍्त ब्रह्म-ब॒द्धि, 
सत्याथंगोचरा बुद्धि हो गईं है उस ब्रह्मविदू-वरिष्ठ की दृष्टि में भी जितने 
प्राणी आते हैं उन सबका निरतिशय मंगल होता है क्योंकि उन सबके मन में 
भी ज्ञान-विज्ञान के संस्काररूण बीज पड़ जाते हैं। जेसे धरतो में डाला गया 
बीज यथा-प्तमय पर ही फलित, प्रफुल्लित होदा है वेसे ही हृदयरूप धरित्री में 
डाले गए ज्ञान-विह्ञान-संस्काररूप, बीज भी उपयुक्त समय पाकर ही शाखा- 
उपश।खा-समन्वित हो पुण्य-फलप्रदायक हींगे, क्रमेण बराग्य उद्बुद्ध होगा, 
वेराग्य से सम्पूर्ण दुःखों का निरसन हो जावेगा, 'को मोह: कः शोक: (ईशा० 
७) तत्त्वदर्शी शोक-मोह निवृत्त हो जाता है। 

हे विभो ! 'स्वजनह॒द्व॒ुजां यश्चिषदनम' हम स्वजनों के हृदरोग का हनन 

करो। जीव ही भगवान्‌ का स्वजन है; अनात्मा बहिरंग है; देह, इन्द्रिय, मन, 
बुद्धि, अहंकार ही अनात्मा है। परापराष्यां प्रकृतिभ्यां सर्वान्यां इदं जगत 
प्रकृति परा एवं अपरा दोनों ही के द्वारा भगवान्‌ जगत्‌ की सम्पूर्ण लीलाएँ 
करते हैं । 

'भूमिशपोष्नलो वायुः खं मनो जुद्धिरिव च। 

अहंकार इतीय मे भिन्‍ना प्रकृतिरष्टधा ॥ 

(श्रीमद्‌० गी० ७/४) 
अर्थात्‌, अव्यक्त, महत्‌, अहंकार, आकाश, वायु, अग्नि, जल, भूमि आदि 

अष्ट प्रकृति ही अपरा, मम प्रकृति है। (इतच्चान्यां प्रकृति विद्धि में परां' अपरा- 
प्रकति-भिन्‍न जो प्रकृति है वही परा-प्रकृति है : 'जीवभूतां' जीवभूता-प्रकृति ही 
भगवान्‌ को परा-प्रकृति है। अस्तु, अपरा-प्रकृति भगवदुस्वरूप बहिरंगा तथा 
परा-प्रकरृति भगवदू-रंवरूप अन्तर ज्भरा है। तत्त्व-साक्षात्कार होने पर अपरा-प्रकृति 
बाधित हो जाती है और परा-प्रकरति भगवद्स्वरूपा हो जाती है। “भृतप्रकृति- 
मोक्ष व ये विदुर्यान्ति ते परम ४ (श्रीमद० गी० १३/३४) भूतों की प्रकृति 
अर्थात्‌ अव्यक्त-तत्त्व मूल प्रकृति देहादि अनात्मा से भिन्‍न, अंनन्‍्त, अखण्ड, अभेद्य, 
निविकार, विशुद्ध आत्मा एवं उसके अनन्तर भूत प्रकृति के बाध का अनुभव 
कर जीव परात्पर, परब्रह्म भाव को प्राप्त हो जाता है। परा-प्रकृति जीव भगवतृु- 
स्वरूपापनन होता है; अनात्मा अपरा-प्रकृति बाधित होती. हैं: गर्तः चरा-प्रकृति 
जीव ही भगवान्‌ का स्वजन है, अपरा-प्रकृति अनात्मा ही परजन है। 'ममेयांशों 
जोवलोके शऔवभूतः सनातन: जीव भगवान्‌ का अंश है; अंशी को अंश सर्वा- 
धिक प्रिय होता है। विशेष प्रिय के लिए ही प्राणप्रिय विशेषण का व्यवहार 
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होता है। मह॒षि वाल्मीकि भी कहते हैं “लक्ष्मण राम के प्राण-प्रिय थे।” तदपि 
प्राण बहिइ्चर ही हैं। जब बहिश्चर प्राण भो इतना अधिक प्रिय होता है, तो 
फिर अपना अंश कितना अधिक प्रिय हो सकता है ? 
नानाविधनंइच नेवेदेद्रंव्ये में नाम्ब तोषणम्‌ । 
भूतावमानिनोर्चायां नाहूं तठुष्पे कदाचन ॥४' 


हे अम्ब ! नाना प्रकार के नेवेद्य एवं प्रचुर ऐश्वयं से संयुक्त होते हुए भो 
जो पूजा भूतावमानी है उससे हम कदापि संतुष्ट नहीं होते । जेसे शुष्क भस्म में 
दी गई आहुति व्यर्थ हो जाती है, वेसे ही, भत-मात्र में भगवद-भावना न रखते 
हुए जो पूजा की जाती है वह निरथंक हो जाती है । 

जेसे सम्पूणं लौकिक सुख-सुविधाएँ आयास-सिद्ध हैं, वंसे ही, भगवतृ- 
साक्षात्का२-मुक्ति भी आयास-सिद्ध है; ज्ञान-मुक्ति अत्यन्त दुलेभ है; वर्णाश्रमा- 
नुसारी श्रौत-स्मातं धर्म-कर्म का पालन करते हुए श्रवण-मनन-निदिध्यासन 
करते हुए उपासना करने पर ही भगवतृ-साक्षात्कार, भगवदाइलेष, ज्ञान-मुक्ति 
प्राप्त हो सकती है। जेसे, सुख-सुविधाओं की कामना रखते हुए भी दरिद्र 
उनको पा नहीं सकता, वेसे ही उपासना-संस्का र-दारिद्रथ के रहते हुए भगवत्‌- 
साक्षात्कार-सुख-प्राप्ति भी असंभव है। ऐसा भो कहा गया है कि कादयां हि 
मरणान्‌ मुक्ति: काशी में मरणमात्र से ही मुक्ति हो जातो है। वेदान्तसिद्धान्ता- 
नुसार भी ईश्वर सत्यसंकल्प है; कतृम्‌-अकतुम-समथे है; अस्तु, भूत-भावन 
भगवान्‌ विश्वनाथ के विशिष्ट अनुग्रह-वशात्‌ उनका आवास-स्थान काशीपुरी 
सबके लिए मोक्षप्रदायिनी है। जेपते सदाव्नत अन्नक्षेत्रादि में व्यक्तिविशेष के 
परिचय की अपेक्षा न रखते हुए हो दान दिया जाता है, वेसे हो भूत-भावन 
भगवान्‌ विश्वनाथ की पुरी, काशीपुरी भी मुक्ति का भंडार है; यहाँ मरनेवाले 
प्रत्येक व्यक्ति को अन्ततोगत्वा मुक्ति अनिवायंत: प्राप्त होती है तदपि अपने 
कर्मानुसार प्राणी को भेरवी-यातना भो भोगनो पड़ती है। काशो-भूमि एवं जग- 
पावनी माँ गंगा के स्पशंमात्र से ही सम्पूर्ण पाप विनष्ट हो जाते हैं, तदपि प्रमाद- 
वश जो अकमं-कुकम काशीभूमि में बन जाते हैं उनके प्रायश्चित्त-हेतु हो भे रवो- 
यातना भोगनी पड़ती है। केदार-खण्ड में मरण भेरवो-यातना से भी मुक्त कर 
देता है ।+कथा है, किसी समय भगवान्‌ केदार का काशी में आगमन हुआ; 
भरवी-यातना-संत्रस्त प्राणियों के भीषण आतंनाद से दयाद्रं हो भगवान्‌ केदार 
ने विद्येष अनुग्रह किया और केदारखण्ड में मरनेवालों को भेरवी-यातना से 
भी मुक्ति दे दी। ब्रद्रीनारायण, हरिद्वार, कमखल, काशी का केदार-खण्ड, केदार- 
स्थान आदि सभी इस क्षेत्र के अन्तगंत आ जाते हैं । 
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व्रजेन्द्रगन्दन श्रीकृष्णचन्द्र साक्षात्‌ परब्रह्म हैं, 
अवतारा हासंख्येया हरे: सत्त्वनि्ेद्विजाः । 
यथाविदासिनः कुल्या: सरसः स्युः सहखशः ॥४ 
(श्रो० भा० १/३/२६) 
एक महा-विराट्स्वरूप पुरुषावतार से अनेक प्रकार के अवतार होते हैं । जेसे 
'सरोवर से सहस्रों नहरें निकलती हैं वेसे ही, महा-विराट पुरुष अविनाशी से अनेक 
'प्रकार के अवतारों की सृष्टि होती है, विराट्‌ का कारण छ्रिष्यगर्भ एवं हिरण्यथ- 
गरभ का कारण अव्याकृत है किन्तु आनन्दकन्द परमानन्द भगवान्‌ श्रोकृष्णचंद्र 
स्वयं ही परात्पर परब्रह्मस्वछूप है। जेसे, भागवत-शब्द के आधार पर भगवान्‌ 
'श्रीकृष्णचन्द्र अग्याकृत, हिरण्यगर्भे एवं महाविराट्‌ के अधिष्ठान हैं, साक्षात्‌ अव- 
ततारी हैं, वेसे ही, वाल्मीकि रामायण के आधार पर “भयाननाराषणो देवः' (व।० 
रा० ६/११७/१३), आदिकर्ता स्वयंप्रभ/ (वा० रा० ६/११७/७) भगवान्‌ राम 
'भी परात्पर परक्रह्म-स्वरूप हैं, अधिष्ठान हैं, स्वयं अवतारो हैं। एतावता सगण 
साकारस्वरूप भगवान्‌ क्ृष्णचंद्र परमानन्द अथवा भयदापुरुषोत्तम भगवान्‌ 
जराधवेन्द्र रामवन्द्र दोनों हो की उपासना सामान्यतः मुक्ति-प्रदायिनी है । 


|) 


श्रोहरि: 


यत्ते सुजातचरणाम्बुरुहं स्तनेषु भीताः हानें: प्रिय दधीमहि ककशेषु । 
तेनाटवोमटसि तद्‌ व्यथते न किस्वित्‌ कर्पादिभिश्न॑मति धीभंवदायुषां नः ॥१९॥॥ 


हें श्यामसुन्दर ! तुम्हारे चरणारविन्द अतिशय कोमल हैं, अतः हम इनको 
अपने कठोर स्तनों पर धारण करने में संकोच का अनुभव करती हैं, आपके इन 
निरावरण चरणों में वुन्दाटवी के कुश-काशादि के गडने से व्यथा होती होगी, 
इस विचार से ही हम मूर्च्छा को प्राप्त हो रही हैं । 


गोपाड्भरनाएँ नित्य नवयाौवना हैं, अनन्त सौन्दयं-माधुयेयुक्त हैं; इस नव- 
नवायमान यौवन के कारण उनके उरोज अत्यन्त कठोर हैं। वे कह रही हैं, 'हें 
प्रियतम ! आपके चरण-कमल अत्यन्त सुकोमल, विशिष्ट सौगन्ध्य, सौरस्य, 
माधुय॑संपन्‍न, दिव्य गुण-गणयुकत, सुजात अम्बुरुह (कमल) से भी कोटि-कोटि 
गुणाधिक सुकोमल हैं अतः गाढालिज्भन की अत्यन्त उत्कट उत्कंठा रहते हुए भी 
हम आपके इन विशेषत: सुकोमल चरण-कमलों को अपने कठोर स्तनों पर 
धारण करने में भय खातो हैं । हमारे स्तन विशेषतः ककश हैं और आपके चरण- 
कमल विशेषतः सुकोमल हैं । हमारे कठोर स्तनों से आपके सुकोमल चरणों में 
आघात लग जाने के भय से हम अपने उत्कट अनुराग को, अपनी उत्कट अभि- 
लाषा को, उत्कट कामोन्माद को भो समेट लेती हैं । 


गोपाजड्भनाओं का यह 'ततृ-सुख-सुखित्वभाव” ही उनको विशेषता है। पू्व॑ 
इलोकों में बताया जा चुका है कि गोपाद्भनाओं का लोकोत्तर कामोन्माद भी 
लौकिक काम द्वारा प्रेरित न था। अनंग-प्रवेश के उपयुक्त समय से पूव॑ ही 
गोप-बालिकाओं के तन-मन में सांग श्यामांग सन्तिविष्ट हो चुके थे अतः अनंग- 
प्रवेश का अवसर ही असम्भव हो गया। 'प्रेमेव गोपरामाणां काम इत्यगमत्प्रथाम्‌' 
अर्थात्‌, गोपाड्भनाओं का भगवान्‌ श्रोकृष्णचन्द्र परमानन्दकन्दविषयक विशुद्ध 
प्रेम ही काम शब्द से व्यपदिष्ट है । 


भगवान्‌ श्रीकृष्ण साक्षात्‌ मन्मथमन्मथ हैं-- सोइकासयत बहु स्थाम्‌' (ते० उ० 
२/६) जगत्‌-का रण, परमेश्वर में सृष्टि की कामना उद्‌बुद्ध हुई। संसार में प्राण- 
स्थिति की कामना से अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड-तायक सर्वेद्वर ने 'तस्सिन्‌ गर्भ दधा- 
म्यहम' (श्री० भ० गी० १४३) महत्‌ ब्रह्म ने प्रकृति तत्त्व में गर्भाधान किया । 
फलत: अचेतन प्रकृति चेतित हुई। सत्त्व-रज-तम की साम्यावस्था ही जड़ प्रकृति 
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है | शुक्र (वीय॑) ही गर्भाधान का कारण है! शुक्र तेज है | सर्वांग का रस-सार ही 
तैज है । “अंगादंगात्‌ संभवसि ।” जैसे दुग्ध के कण-कण में रहनेवाला घृत ही 
दुग्ध का सार, शुक्र है, वेसे ही, अंग-एत्यंग में रहनेवाऊा तेज, शुक्र है। स्वप्रकाश- 
च युत, ब्रह्मच्युत, इच्छावयन से सत्त्व-रज-तम की साम्यात्रस्था-भूृत जड़ प्रकृति 
भी चिदाभाससम/न्वत हो चेतित हो उठी; वह तेज ही प्रकृृति में प्रतिविबित 
हुआ । ब्रह्म स्वयं तेजसू-स्वरूप हो है। चित्त की छाया ही शुक्र है। वह तेज ही 
प्रकृति में प्रतबिबित होटा है; यही प्रकृति का गर्भाधान है; 
गम योनिमंहद्‌ ब्रह्म तस्मिन्‌ गर्भ दधाम्पहम' 
(श्री० भ० गी० १४/३) 


ब्रह्म शब्द महत्‌ विशेषणसंयुक्त होकर प्रकृति-वाचक हो जाता है) सत्त्व- 
'रज-तम की साभ्यावस्था-प्रकृति ही सर्वाधिष्ठान, सवंपति, परब्रह्म की योनि है। 

गणानां त्वा गणपति हवामहे बसों सम। आहसजानि गर्भधमात्वस- 
जाति गर्भधम | (शु० थ० वे० वा० सं० २३/१९) 

प्रियाणानत्वा प्रियर्षातत हवामहे निधोतानत्ता निर्धिपति हवामहे।' 
मंत्र द्वारा याज्ञिक पद्धति के अनुसार गणेद्य का ही स्तवन किया जाता है। मंत्र के 
तीन प्रकार के अर्थ होते हैं-आध्यात्मिक, आधिदंविक एवं आधियाज्ञिक | 
प्रत्येक अर्थ अपने स्थान पर उपयुक्त है। आध्यात्मिक एवं आधिदंबिक दृष्टि में 
गणपति दब्द अनन्तकोटि ब्रह्माण्डनायक का ही वाण्क है। मह॒दादि, इन्द्रि- 
यादि, भूम्यादि, सम्पूर्ण गणों के एकमात्र पति सर्वाधिष्ठान, सर्वेश्वर परात्पर 
'परवह्य हैं: गणपति हैं। वष्ठी 'प्रियाणान्त्वा प्रियपति' भी हैं। सर्वाधिष्ठान 
सर्वेश्वर ही सम्पूर्ण गणों का परमप्रिय 'त्रियाणान्त्वा प्रियपति' भी है। 

अनम्तकोटि इृह्याण्डनायक, सर्वाधिष्ठान, स्वप्रकाश, सर्वेद्वर, परात्पर 
'परब्रह्म परमेश्वर जो गणपति है, जो 'प्रियाणां पात' है वही अपनी जाया सत्त्व- 
रज-तम की साम्यावस्थः जड़ प्रकृति में गर्भाधान करता है। “गर्भंध॑' हो (बम्ब 
है। जेसे बिम्ब ही दपपंणादिक में प्रतिबिम्ब का आधान करता है वेसे ही 
भगवान्‌ भो प्रकृतिरूपी दपंण में अपने बिम्ब का, तेजस का आधान करते हैं 
'एतावता गर्भज प्रतिबिम्ब भी भगवतृ्‌-स्वरूप 'सो$हं' ही है । 

'अजामि हृदये स्कापयाप्रि! उसको हम अपने हृदय में धारण करते हैं । 
अस्तु, सर्वतोभावेन यही सिद्ध होता है कि साक्षात्‌ मन्मथ-मन्मथ ही मूल काम 
है एवं अन्य सम्पूर्ण काम उसका अंश है। ततृू-तत्‌ स्त्री-पुरुषों में रहनेवाला 
व्यष्टिखप मन्भथ उस साक्षात्‌ मन्मथ-मन्मथ का ही विक्रेंत रूप अथवा अंश- 
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मात्र है। 'कामस्तु वासुदेवांश:” (ओ० भाग० १०/५५/|१) काम भगवान्‌ वासुदेवः 
का ही अंश है। श्रोमद्भागवत के अनुसार प्रद्यम्म काम का अवतार है। 
भगवान शंकर द्वारा काम को दग्ध करे दिए जाने पर काम-पत्नी रति ने 
भगवान्‌ शंकर की आराधना की। संतुष्ट होकर भूत-भावन विश्वनाथ ने रतिः 
को वरदान दिया कि द्वापर युग में भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र परमानन्दकन्द के अंश 
से प्रद्युम्न के रूप में काम पुनः प्रकट होंगे । प्रद्युम्न द्वारा शंबरासुर का वध 
होने का विधान था। अतः द्वेषवश शंबरासुर ने सद्यःजात बालक प्रद्युम्न कोः 
चुराकर समुद्र में फेंक दिया । समुद्र में एक मछली बालक को निगल गई।. 
काल-क्रमेण वह मछली जालिक के जाल में फँसकर अन्ततोगत्वा शंबरासुर के 
हो भोजनागार में पहुँची । मछली के काटे जाने पर उसके पेट से एक अत्यन्तः 
सुन्दर बालक निकला। रति ने उसका लालन-पालन किया। महर्षि नारद की 
प्रेरणा से कामपत्नी रति, अपने पत्ति को पुनः पाने को इच्छा से, शंबरासुर के 
भोजनागार की देख-रेख किया करतो थी । समय पाकर बालक प्रद्यम्न यौवन को 
प्राप्त हुए । उन्होंने शंबरासुर का वध किया और रति को लेकर लौटे । भगवान्‌ 
दंकर के वरदान से श्रीकृष्णचन्द्र परमानन्दकन्द के अंश से काम प्रद्युम्न-स्वरूप 
में पुनः प्रादृभूंत हुए। तात्पय॑ कि काम कामयितृत्व कामयिता से भिन्‍न नहीं 
अपितु उसका अंश ही है। निःस्पर्श आकाश से स्पशंवान्‌ वायु, अरूप तेजस से 
रूप तत्त्व एवं निगंन्ध जल से गन्धवतो पृथ्वी की उत्पत्ति होती है। इसी तरह 
आप्तकाम, पूर्णका म, परमनिष्काम, आत्माराम से ही काम की उत्पत्ति होतों 
हैं। जेसे अग्नि में दाहकत्व, जल में शीतलता आदि उनके स्वभाव-सिद्ध एवं. 
नित्यगुण हैं वेसे ही आत्मा स्वभावत: सुख-स्वरूप एवं रस-स्वरूप है। एतावता. 
आत्मा में आत्मा की प्रीति भी स्वभाव-सिद्ध एवं नित्य है। सम्पूर्ण दृश्य-अ्रपंच: 
का बोध हो जाने पर अधिष्ठानभूत परब्रह्म के साक्षात्कार से स्वरूप-निष्ठा, 
आत्मरति उद्बुद्ध होती है। जैसे शकरा के सम्बन्ध से रूखे चणक-चूणं में भी 
मिठास आ जाती है, वेसे ही, रस-स्वरूप भगवान्‌ के सम्बन्ध से वस्तुतः 
सत्यहीन, रसहीन एवं स्फुरण-हीन जगत्‌ में भो सत्यता एवं स्फृतिमत्ता की; 
प्रतीति होने लगती है । 
'जासु सत्यता ते जड़ माया । भास सत्य इव मोह सहाया ४४ 
(मानस, बाल०): 
तात्पयं कि निःसत्त्व, निःस्फूते एवं नीरस जगत्‌ में भगवतृ-सम्बन्ध से ही' 
सत्त्व, स्फति एवं रस प्रस्फुटित हुआ। आत्मरति के कारण भगवतृ-स्वरूप में: 
सरसता का प्रादुर्भाव हुआ । यह आत्मरति, आत्मप्रीति लोकिक रति-प्रीति से 
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नितानत विलक्षण एवं आत्म-स्वरूपभूता, आत्म-रवरूप से अभिन्‍्ना है। इस 
आत्मप्रीति, भात्मरति को लेकर ही मधुसूदन सरस्वती ने भव्तिायोग का अलख 
जगाया । इस भक्तियोग में अनित्य एवं सातिशय प्रीति की कल्पना भी सम्भव 
नहीं । मधुसूदन सरस्वती के वचन हैं-- 


भगवान्‌ परमातन्वस्वरूप: स्वयजेव हि। 
मनोगतस्तदाकारों रसतामेति पुष्कलम ॥४ 
(भक्ति-रसायन १/१०) 


परमानन्दस्वरूप सच्चिदानन्द्धन परब्रह्म ही भक्त के द्रवीभूत चित्त में 
प्रकट होकर भव्ित शब्द व्यपदेश्य बन जाते हैं । 

सत्री-पुरुष रतिक्रियाभिलाष भी काम है तथा रतिक्रियाभिलाष से पृथक्‌ 
सम्पूर्ण इच्छामात्र भी कामपद-वाच्य है। काम ही आकषंण का कारण है। 
आक्षंण का मूल है रस! रस व्यापक है। रस के कारण ही अणु-अणु में 
आकषंण होता है। दो अणुओं के मिलने से एक हृथणुक और तीन द्थ्यणकों के 
मिलने से एक त्रसरेणु बनता डै। यथाक्रम सूष्टि-रचना होती रहती हैं । अस्तु, 
'रस ही विश्व का कारण है। रस से हो संसार को सृष्टि होती है । सम्पूर्ण जड- 
चेतनात्मक जगत्‌ में रस के द्वारा आकषंण होने पर ही नवीन सृष्टि संभव होती 
है | रस के अभाद में सृष्टि असंभव है। रस के उद्बोधन पर ही सत्त्व-रज-तम 
तीनों गुण परस्पर मिलते हैं; फलत: उनमें महत्‌-तत्त्व, अहं-तत्त्व, पंचतन्मात्रा 
एवं षोडद्य थिकारों का प्रादुर्भाव होता है। 


स्फूति-हप, रपत-रूप, सत्य-स्वरूप भगवान्‌ से नीरस, निःसत्त्व, स्फूतिहीन 
जगत्‌ में सरसता, सत्त्वता एवं स्फतिमत्ता का स्फुरण हुआ; काम में कामत्व, 
आकर्ष॑णत्व, संयोजकत्त, सुष्टि-तत्त्त का संचार हुआ । 

'दधुदंग्धा अग्नि: । दग्धा$यःपिण्ड:, तस्य दग्धुरयस्पिण्डस्थापि दशधा अग्निः । 

अर्थात्‌, अनुत्तापकस्य दहनगुणसंयक्तस्थ दाहुकस्य अयःपिडस्यथापि दग्धा ) 
भ्ग्ति: 'अयस्‌' पिण्ड, लोहपिण्छ स्वयं अनुष्णाशीत होते हुए भी अग्नि तादात्म्या- 
पन्‍न होकर दाहकत्वयुक्त हो जाता है। लौहपिण्ड में अग्नि-सम्बन्ध होने 
रे पर्व भी दाहकत्व नहीं था ओर अग्नि-सम्बन्ध छूट जाने पर भी दाहकत्व नहीं 
रह जावेगा । एतावता, दग्नाअयसूपिण्ड का दाहकत्व सातिशय एवं अनित्य 
है । यही भ्याप सवंत्र है। इन्द्रियाँ स्वयं जड़ हैं। जड़ वस्तु न स्वयं प्रकाशयुक्‍त है 
और न अन्य को ही प्रकाशित कर सकती है। स्वप्रकाश अखण्डबोध आत्मा से 
ही तत-तत्‌ इन्द्रिय में स्व-स्त विषय प्रकाश की क्षमता प्रस्फूटित होती है। 
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सुर्यस्थापि भवेत्‌ सूर्यो हाग्नेरग्निः प्रभो: प्रभः ॥ 

(ता० रा० २/४४/१५) 
भगवान्‌ राम सूर्य के भी सूय॑ हैं; अग्नि के भी अग्नि हैं; ईव्वर के भी ईश्वर 
हैं। ब्रह्म को ब्रह्म, ईश को ईश, यो गोकुल गाँव को कुंवर कन्हाई ।' ब्रजेन्द्र- 
नंदन श्रीकृष्ण ब्रह्म के ब्रह्म, ईश के ईंश हैं। जैसे लोह-पिण्ड में सातिशय, 
अनित्य, दाहकत्व, प्रकाशत्व का उदबोधक अग्नि स्वयं नित्य एवं निरतिशय है 
वेसे ही अनित्य एवं सातिशय आकर्षण गुणसम्पन्न मन्मथ का उदबोधक 
परब्रह्म स्वयं नित्य निरतिशय रसस्वरूप “रसो वे सः' (तै० उ० २/७) साक्षात्‌ 
मन्मथ-मन्मथ है । 

सामान्यतः स्वात्मा के लिए ही, अपने लिए ही जगत्‌ प्रिय होता है। कहते 
हैं 'आप मरे जग परलय” स्वयं मर गए तो मानो ज॑ग का ही प्रछूय हो गया, 
यही स्व-सुखित्व भाव है | 


यदा यमनुगह्लाति भगवानात्मभावितः। 
स जहाति मति लोके वेदे च परिनिष्ठिताम्‌ ॥ 
(श्रोमदभा ० ४/२९/४६) 


व्रज-सीमन्तिनी जन लोक-वेद से अतोत हैं। उनको स्वसुख की कल्पना भी 
नहीं | वे तो अपने परम-प्रेमास्पद, प्राणनाथ, प्रियतम भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र 
के सुख में ही सुखी हैं । यह तत्‌-सुख-सुखित्वभाव ही उनकी विशेषता है। 

लोक एवं वेद का व्यापक सिद्धान्त है-- 


आत्मनस्तु कासराय सर्व प्रियं भवति ४ 
(बु०आ० २/४५) 

आत्मा के लिए ही अपने सम्पूर्ण सगे-सम्बन्धी, संपूर्ण पदार्थ प्रिय होते हैं । 
स्त्री से प्रेम होता है क्योंकि वह हमें सुख पहुँचाती है। पुत्र हरा इहलोक 
एवं परलोक में सुख मिलने को कल्पना के कारण हम पुत्र से प्रेम करते हैं; 
देवगण हमारे लिए ऋद्धि-सिद्धि-प्रदाता हैं अतः हम देवता से भावना बनाते हैं । 
अन्ततोगत्वा निष्कषं यह कि प्राणीमात्र केवल अपने में, अपनी आत्मा के सुख 
केद्वेतु. में हो प्रेम का अनुभव करते हैं। “भगवतः कामाय सब प्रियं भवतु' 
हमारी आत्मा भगवत्‌-सुखोपयोगी बने; भगवत्‌-सुखोपयोगी होने के कारण हो 
हम अपनी आत्मा में भो प्रेम करें, ऐसी भावना अत्यन्त विलक्षण है। भगवान्‌ 
हमारे शेषी हैं, हम शेष हैं, भगवान्‌ अंशी हैं, हम अंश हैं, भगवान्‌ अंगी हैं, हम 
अंग हैं ऐसी भावना ही तत्‌-सुख-सुखित्वभाव है | 
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मूल प्रसंगानुसार गोपाज़नाएँ कह रही हैं--है ध्रिय !/ आपके चरण-कमल 

अत्यन्त सुकोमल हैं, हमारे उरोज अत्यन्त कठोर हैं अतः इन सुकोमल पादार- 
थिन्दों में आधात लग जाने के भय से हम अपमे उत्कट अनुराग को भी समेट 
लेती हैं। एतावता अत्यन्त उत्कट उत्कंठा के रहते हुए .भी हम आपके सुजात 
चरणाग्बुरुहों को अपने उरःस्थल पर धारण नहीं करतीं। उनकी एकमा5£ 
वांछा है-- 
० 'पंचत्व॑ तनुरेतु भूतनिवहाः स्वांशे विशन्तु स्फुटम । 

धातारं प्रणिपत्य हन्‍त शिरसा तत्रावि थाचे वरस्‌ ॥' 

तद्दापीषु पयः । 


जिस क्षण प्रभ का विप्रयोग हो उसी क्षण यह अनन्त सौन्दय॑, माथुय॑युक्त 
वपु भी अपने-अपने भूत-समुदाय को प्राप्त हो जाय । हम विधाता से अति विनम्र 
होकर प्रार्थंवा करती हैं कि पंचत्व को प्राप्त होने पर भी हमारे शरीर का 
पाथिवांश उडी भूमि में जा मिले जहाँ-जहाँ श्रीकृष्ण पदचारण करते हों, जली- 
पांश उस सरोवर में जा मिले जिसमें भगवान्‌ श्रीकृष्ण स्नान करते हों, वायवीय 
अंश उस वायु में जा मिले जो श्रीकृष्ण का स्पर्श करती हो ताकि मृत्यु के 
उपरांत भी हमें उनका संस्पर्श मिलता रहे; ऐसी उच्चकोंटि की लोक-वेद- 
शून्य भावनाएँ ही ब्रजाड्भनाओं का वेशिष्ट्य है । 

वे कट्ट रही हैं-है श्यामसुन्दर ! आपके त्ररण-कमलों को अपने उरःस्थलू 
में धारण करने की अत्यन्त उत्कट स्पुह्या एवं तज्जन्य भीषण वेदना को सहते 
हुए भी हम अपने उरोजों की ककंशता एवं आपके चरण-कमलों की अतिशथ 
कोमलता के कारण अपने उरःस्थल में उनका विन्यास करने में भी “भोता:, 
संकुचित रहतो हैं। परन्तु आप इन कोमल निरावरण चरणों से ही वुन्दाटवी 
में भ्रमण करते हैं। वुन्दाटवी के कुश-काशादि आपके निरावरण निरतिशय- 
कोमल-च रणा रविन्द भें गड़ते होंगे। आपको वेदना होती होगी; यह विचार ही 
हमारे हृद्रोग का कारण है। रोग के अनुसार ओष्ध्र दो जाने से ही रोग का 
निषदन होता है अतः आप प्रकट हों और अपने साक्षात्कार से हमारे हृद्रोग 
का हनन करें। विशिष्ट सौभाग्यशालियों को ही ऐसे हृद्रोग का अनुभव होता 
है; ज॑न्म-जन्मान्तर, युग-युगान्तर, कल्प-कल्पान्तर के पुण्य-पुंज के फल-स्वरूप 
ही ऐसे हृद्रोग का प्रादुर्भाव एवं विशिष्ट भगवदनुग्रहवश ही उसका निषूदन 
सम्भव है । 

गोपाज्भनाओं ने अपनी विभिन्‍न भावनाओं का क्रमश: प्रदर्शन किया । सर्व॑- 
प्रथम उन्होंने भगवद्‌ हस्दारविन्द को अपने उरःस्थल में धारण करने को इच्छा 
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प्रकट की; तदनन्तर भगवत्‌-चरणारविन्दों के दर्शन, भगवतृ्‌-मुखारविन्द के 
दर्शंन एवं भगवत्‌-अधरामृत-रसास्वादन आदि की अनेकानेक अभिलाषा व्यक्तः 
की, तथापि भगवदभिव्यक्ति न हुई। अब उनमें यह भावना उद्बूद्ध हुई कि 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण उनसे परोक्ष रहने के हेतु ही गहनतर वनों में जा रहे हैं । इन 
गहनतर वनों में उनके अतिशय कोमल चरणारविन्द में कुश-काशादि के कारण 
आघात पहुँचने की सम्भावना भी प्रबलतर होती जा रही है। इस सम्भावना के. 
उदित होते ही उन्होंने अपने ततु-सुख-सुखित्वभाव के कारण भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
को खोजना भी समाप्त कर दिया और यमुना-पुलिन पर एकत्रित होकर उच्च 
स्वर से रदन करने लगीं। अपने सुख-दुःख एवं कामनाओं से निरपेक्ष होकर 
केवल मात्र प्रेमास्पद के सुख की कल्पना में विभोर रहना ही स्वारसिकी प्रीति, 
शुद्ध प्रेम है । 

भगवान्‌ के चरणारविन्द अत्यन्त शीतल एवं त्रिविध-तापापनोंदक हैं; 
एतावता भक्‍त उन चरणाम्बुरुहों को अपने हृदय में विन्यस्त करना चाहता है। 
आध्यात्मिक, आधिदेविक एवं आधिभोतिक सम्पूर्ण ताप का अनुभव हृदय में ही 
होता है। भगवान्‌ के मंजु, मृदु सुरभित परम शीतल एवं सुजात चरणाम्बुरुहों 
के हृदय में विन्यास कर लेने से इस त्रिताप का अपनोदन हो जाता है। भगवान्‌ 
के चरणारविन्द नित्य हैं, अन्य सम्पूर्ण अरविन्दों की मृदुलता, शीतलता, 
तापापनोदकता एवं सुरभि ससीम है, भगवत्‌-चरणारविन्दों की मृदुलता, 
शीतलता, तापापनोदकता एवं सुरभि असीम है, निरतिशय एवं लोकोत्तर है। 

चरणाम्बुरुहं स्तनेषु भोताः शनेः प्रिय दधोमहि कर्कशेषु--इस पद में-- 
चरणाम्बुरुइ-पद एकवचन और 'स्तनेषु' पद बहुवचन में प्रयुक्त हुआ है। 
भगवान्‌ के चरणारविन्द सवं-व्यापक हैं अत: अननन्‍्तानन्त गोपाड़नाओं के ककेश 
स्तनों पर एककालावच्छेदेन भी विन्यस्त हो सके | 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण साक्षात्‌ ब्रह्म-सक्वरूप ही हैं। माया-यवनिका का अपसारणः 
होते ही परात्पर प्रभु का प्राकदय हो जाता है-- 


“त्वं भावयोगपरिभावितहृत्सरोज आस्से श्रतेक्षितपथों ननु नाथ पुसाम्‌ । 
यद्‌ यद्धिषा त॑ उरुगाय विभावयन्ति तत्तद्वपुः प्रणयसे सदनुप्रहाय ॥४ 
(श्रीमद्भा० ३/९/११) 
भंगवदाकारका रित निम॑ल प्रज्ञा, तद-भाव-रस-भाविता शुद्ध मति से भकत- 
जन भगवान्‌ के जिस स्थिति-स्वरूप की विभावना करते हैं, वेसे ही, भगवत्‌- 
स्वरूप का प्राकट्य भक्त के हृत्‌-सरोज में होता है । यही कारण है कि भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण के दिव्याम्बर के अनेक प्रकार के वर्णन मिलते हैं। यह दिव्याम्बर कहीं 
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कदम्बरकिजल्कतुल्य आभायुक्‍त है, तो कहीं दामिनी-्युति-विनिन्दक आभा 
से युक्त और कहीं-कहीं रविकर गौर वराम्बर सूय्यंनारायण की रश्मिथों के 
तुल्य भी कहा गया है। इस सम्बन्ध में एक आख्यान है; राधवेन्द्र रामचन्द्र 
लंका जाने की तैयारी कर रहे हैं। मुख्य समस्या है समुद्र पार करने की । 
मन्त्रि-मण्डल परामशंरत है | हनुमान्‌ एवं अंगद की प्राथंना है कि अन्य साधन 
को अपेक्षा नहीं है क्योंकि दोनों स्वयं ही सारी सेना को अपने कन्धे पर समुद्र 
पार करा देंगे। भगवान्‌ राधवेन्द्र रामचन्द्र उनको उत्तर देते हुए कढ़ते हैं कि 
यह निश्चित सत्य है कि हनुमान्‌ एवं अंगद जैसे वीर सारी सेना को अपने कंधों 
पर समुद्र पार कराकर लंका पहुँचा देंगे। परन्तु “रामायण' में मह॒षि वाल्मीकि 
ने पुल-रयता लिखी है, अतः हमें पुल बाँधना ही पड़ेगा। भकतभावानुस।र 
लीला करनेवाले भगवान्‌ रामचन्द्र राघवेन्द्र के लिए मह॒षि-भाव-प्रामाण्य 
हेतु पुल का निर्माण अनिवायं हो जाता है । 


माथा-यवनिक्रा का अपसरण होते ही ततु-तत्‌ देश-काल में ततृ-क्षण ही 
सव॑-शक्तिमान्‌, स्व-व्यापी, सर्वान्तर्यामी, सबंसाक्षी भगवान्‌ का प्राकट्य हो 
जाता है। जैसे कोटि-क्ीटि घट में एक ही सूर्य की छाया दिखलाई देती है, वेसे 
हो, पूर्णतम प्रश्षोत्तम प्रभु भी एककालावच्छेदेन ही अनेकानेक रूपों में प्रकट 
हो गए ओर प्रत्येक ने यही अनुभव किया कि भगवान्‌ ने सर्वप्रथम भेरी ही 
ओर अनुकम्पामयी दृष्टि से निहारा, स्वश्रथम मुझसे ढी मिले । 


'छन माह सब हो मिलें भगवाना। उसम्रा सरम यह काहुँ त जाना ॥४' 
(मानस, उत्तर० ५/७) 


श्रीमद्भागवत्‌ में भी इसी भाव को द्योतक एक कथा है। सरोवर के 
सन्निधान में हरित दूर्वादल पर भगवान्‌ श्रीकृष्ण को घेरे ववालबालों की मण्डलीः 
बेठी ऐसी शोभायमान हो रही है मानों चन्द्रमा को घेरकर सहस्न-सहस्र चकोरों 
की मंडलछी बेटी हो । प्रत्येक ग्वाल-बाल यही अनुभव कर रहा था कि भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण कः मुखचन्द्र मेरी ही ओर है; भगवान्‌ अपनी अनुकम्पामयी दृष्टि रे 
मुझे ही नहार रहें हैं, भगवान्‌ मुझसे ही वार्तालाप कर रहे हैं, में ही भगवान्‌ 
का विशेष क्ृपापात्र हूँ | 

कृष्णस्य विष्चक पुएराजिसण्डल रम्याननाः फुल्लदुशो प्रजाभंकाः । 

सहोपविष्ठा विपिने विरेजुइछदा ययाम्भोरुहर्काणकायाः ४४ 

(क्षीमद्भा० १०/१३/८/ 

निष्कर्ष यह है कि माया-यवन्तिका का अपसरण होते ही भक्त ह॒त-सरोज 
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में भक्‍्त-भावानुसार भगवंत्‌-स्थिति-स्वरूप का प्राकल्य हो जाता है अतः तत्‌-तत्‌ 
देश-काल में तत्‌-स्वरूप एककालावच्छेदेन में ही अनुभूत होता है। एतावता 
इस पद में 'स्तनेष! बहुवचन एवं “चरणाम्ब॒ुरुह! एकवचन साथ ही साथ 
प्रयुक्त हुआ है । 

'त्ते सुनातचरणाम्बुरुहं स्तनेष भोता: शनेः प्रिय दधीमहि ककंशेषु । 

तेनाटवीमटसि'-गोपाड़नाएँ कह रही हैं कि हे श्यामसुन्दर |! आप तो 
स्वधमं-बुद्धि से ही गोचारण-हेतु वुन्दावन के वनों में निरावरण चरणारबिन्दों से 
भ्रमण कर रहे हैं। आपको गोधन में इष्ट-भावना है; गोबन-निरावरण चरण है 
अतः आप भो अपने इष्ट-देव का तदनुकूल ही अनुसरण कर रहे हैं। एक 
आख्यान है, कभी कोई गोपाड्ुना कृष्ण से पूछ बेठो-'हे श्यामसुन्दर ! तुम 
जहाँ-तहाँ दधि एवं नवनीत का दान लेते रहते हो, कभी इसका कोई प्रायश्चित्त 
भी करते हो अथवा नहीं ?” भगवान्‌ व्याम-सुन्दर उत्तर देते हँं--'हे सखि ! 
गो-रज, गंगा-स्नान ही हमारा प्रायश्चित्त है। काली, धूरी, झमरी आदि गो- 
नाम हमारा जप है। गो-चारण करते हुए हम नाम ले-लेकर गोओं को पुकारते 
हैं मानों मंत्र का जाप करते हैं। 


'स्थितः स्थितामुच्चलितः प्रयातां निषेदुषीमासनबन्धधी रः । 
जलाभिलाबो जलमाददानां छायेव तां भूषतिरन्वगच्छत्‌ ॥ 

(रघुवंश म० का० २/६) 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण उपासना-बुद्धि से गो-धन का अनुसारण करते हैं। ईर्ष्यावश 
गोपाजुनाएँ कह रही हैं--चलसि यद्‌ ब्रजाच्चारणमन्‌ पशन्‌' पशुओं को चराते 
हुए आप व्रज-चारण कर रहे हैं। -सर्वाणि अविशेषाणि पश्यति इति पशुः 
अविशेष ब्रह्मात्मना सब ब्रह्म | नेह नानास्ति किचन! ब्रह्मज्ञ किवा पश् दोनों 
ही 'सर्वाणि सविशेषाणि पश्यति! सब कुछ अविशेष देखते हैं । 

वे व्यंग्य करती हैं, वुन्दावन धाम का ऐश्वयें अपार, अतुल एवं असीम है 
क्योंकि ऐश्वर्याधिष्ठात्री वेकुण्ठधाम की सेव्या महालक्ष्मी यहाँ सेविका बनकर 
भी सेवा कां अवसर सतत खोजतोी रहती हैं । 'श्रयत इन्दिरा शब्वदन्र हि 
तब भी गोचारण में स्वधमं-बुद्धि होने के कारण आप उनके पीछे-पीछे निरावरण 
चरणों से वुन्दावन के अरण्यों में भ्रमण करते रहते हैं। 'शिलतृणाडः-कुरंः सीद- 
तोति नः कलिलतां मन: कान्‍्त गच्छति ! हे नाथ ! 'नलिनसुन्दरं नाथ ते पढ॑' 
अरविन्द से भी अधिक मंजुल कोमल आपके चरणों में शिल-तृण-अंकुरादिक के 
कारण अवर्य ही दारुण पीड़ा होती होगी | परन्तु इन पशुओं के लिए आप वह 


गोपी-गीत- १ ९ ४६१ 


भी सह रहे हैं ' आपके विप्रयोग-जन्य तीब्रताप से संतप्त हो 'पतिसुतान्वयत्रात- 
बान्धवान्‌ अतिविलडःध्य'ं सबका परित्याग कर एकमात्र आपको ही अपना 
ध्येय परमाराध्य मानक्रर आपकी ही अनुरागिणी बनकर हम इस राक्रि के 
अन्धकांर में ही वृन्दावन के अरण्य में चठी आई हैं; पर हमारे भीषण संताप 
का अनुभव न करते हुए आप अनन्‍्तर्धान हो रहे हैं। इतना ही नहीं, केवल मात्रे 
हमें दुःख देने के लिए ही आप वृन्दावन के गम्भीरतम वनों में भ्रमण करने 
लगे हैं। हे श्यामसुन्दर ! जरा सोचिए तो सही । इन पशुओं को तो सुख देने 
के लिए और हम अनुरागिणी, परम प्रेयसी जनों को दुःस देने के लिए ही आप 
वयं यह कष्ट सह रहे हैं । 
वे अनुभव करती हैं (के भगवान्‌ श्रीक्ृषष्ण उनसे पूछ रहे हैं कि हे सखि ! 
सब रोगों में हृद-रोग ही अत्यन्त गम्भीर-रोग है; 'प्रयतम की कष्ट-सम्भावना 
का अनुभव दू.सह हृद-रोग है । इस असह्य दुःख का अनुभव करती हुई भी तुम 
क्योंकर जीवन-धा रण कर पा रही हो ? प्रति उत्तर में वे कहती हूँ, भवदायुषां 
नः भवानेतव आयः यात्तां तासां भवदायुषां। हे श्यामसुन्दर ! यह हमारा 
नहीं, विधाता का दोष है। यह जानते हुए कि आपके सुजात चरणाम्बुरुह मंजुल 
मनोहर श्रीपाद पंकज में कूर्मादि संसगग-जन्य किचिन्मात्र वेदना के आशंका-जन्य 
सन्‍्ताप से ही हमारे प्राण प्रयाण कर जावेंगे, विधाता ने शरीर तो हमारे अधि- 
कार में दे दिया परन्तु हमारी आयु आपके हाथ में दे दी। “भवानेव आयुर्यासां! 
आप ही हम सबकी आय हैं । 
नाम पाहरु दिवस निप्ति, ध्यान तुम्हार क्रपाट। 
लोचन निज-पद जंंत्रिका, प्रान जाहि कह बाट ॥' 

(मानस, उत्तर० ३०) 
है राम ! आपका नाम ही संतरी है, अहनिश तुम्हारा ध्यान ही किवाड़ है 
फिर मेरे श्राण किस रास्ते से निकलें ? गोपाजुनाएँ भी कहती हैं, हे र्याम- 
सुन्दर ! आपके मुखचन्द्र-दशंन की आशा ही हमारे जीवन का आधार है, इस 

आधार को पाकर हो एपारे प्राण-पखेरू उड़ नहीं पाते । 

कर्पादिनिश्रंमति धोभंवदायुषां नः ४ भ्रममति मुष्छेति अभिघृणंते। 

मर्च्श से पूव कुछ चक्कर जेसा भी आता है । भगवान्‌ द्यामसुन्दर, व्रजेन्द्रभन्‍्दन, 
मदनमीहन प्रेम-सिन्छ हैं, प्रेम के एकमात्र अधिष्ठान हैं। गोस्वाभीजी कहते हैं 
जानत प्रीति रीति रधुराई' केवल भगवान्‌ राम ही प्रीति की रीति जानते हैं। 
भगवती सीता के विप्रयोगजन्य तीब्र ताप में भगवान राधवेन्द्र उन्मत्तवत्‌ देह- 
गेह का भान भूलकर दण्डका रप्य में विहरण कर रहे हैं, कभी लक्ष्मण से पूछ रहे 


पा -गात 


हैं-- है लक्ष्मण ! हम कौन हैं ? यहाँ क्यों आए हैं ? 'को$हं वत्स !! 'स आयें एव 
भगवान्‌”, आयं: स को ?” “राघव:! “कि कुर्मा विजने वने ?! 
भगवान्‌ श्रीक्ृष्णचन्द्र भी वब्रजसीमन्तिनों जन एवं नित्य-निकुण्जेश्वरी, 
राधारानी के प्रति उत्कट अनुराग से उन्मत्त हो निरावरण सुजात चरणाम्बुरुहों 
से ही इस वन से उस वन में भ्रमण कर रहें हैं। व्रजाद्भनाएँ कहती हैं-हे 
प्रभो ! यह सब देखकर हमें मर्च्छा होने लगती है, हमारे मन मोह को प्राप्त 
होते हैं, एतावता आप शीघ्र प्रकट हों, अपने साक्षात्कार से हमारी मूर्च्छा 
भंग करें । 
हें ब्यामसुन्दर ! हम सबसे विलग होकर आप वृन्दाटवी में क्‍यों परिभ्रमण 
कर रहे हैं ? पर-सुख के लिए स्वार्थ का विधात करनेवाले श्रेष्ठ होते हैं । 
'एके सत्पुरुषा: पराथंघटका:, स्वार्थान्‌ परित्यज्य ये, 
सामान्यास्तु पराथंमुय्मभतः स्वार्थविरोधेन ये । 
तेष्मी मानुषराक्षसा: परहितं स्वार्थाय निध्नन्ति ये, 
ये निध्नन्ति निरथंक परहितं ते के न जानोमहे ४४ 
(भतुंहरिनीतिश० ६४) 
जो लोग स्वार्थ-सिद्धि-हेतु परसुख का हनन करते हैं वे कोन हैं! यह में नहीं 
जानता । 
'मन्तिन्दया यदि जनः परितोषमेति 
नन्वप्रयत्तचुलभी  यमनुग्रहो में। 
श्रेयो४थिनस्तु पुरुषा: परतुष्टिहेतो- 
दःखाजितान्यपि घनानि परित्यजन्ति ७४! 
(भर्तृहरि रु० संग्रह) 
अर्थात्‌ 'श्रेयोइर्थीजन” अपना कल्याण चाहनेवाले लोग बड़े परिश्रम से 
कमाए हुए धन को भी दूसरों के सुख के लिए त्याग देते हैं एतावता यदि हमारी 
निन्दा मात्र से ही किसीको सुख होता है तो वह हमारे लिए सुख-रूप ही है। 
सुतरां, हे ब्यामसुन्दर ! हम परमानुरागिणी जनों से वियुक्त होकर वृन्दाटवी- 
भ्रमण करने से आपके किसी स्वार्थ की सिद्धि तो होती नहीं, साथ ही, आप 
हमारे असह्य दुःख के कारण बन जाते हैं। हमें दुःख देने के लिए आप स्वयं 
भी दुःख उठा रहे हैं। रात्रि के अन्धकार में निरावरण निरतिशय कोमल चरणा- 
रविन्दों से आप वृन्दाटवी में भ्रमण कर रहे हैं अतः हम नहीं समझ पातीं कि 
आप कौन हैं ? किस हेतु से आप दुःसह दुःख को झेल रहे हैं ? हे श्यामसुन्दर ! 
हमारी बुद्धि भ्रमित हो रही है । 
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प्रेम-विभोर गोपालियाँ परस्पर कह रही हँ--है सखि ! हमारे श्यामसुन्दर 
का हृदय नवभोत-कोमऊ है, शरीर भी अत्यधिक कोमल हैं। परन्तु स्वभाव 
अत्यन्त कठोर है। हम नहीं समझ पा रही हैं कि इन श्रीकृष्ण में यह स्वभाव- 
'विपयंघ्र क्योंकर पंभव हो सका ? अपने इस प्रहइन के उत्तर की कल्पना भो वे 
स्वयं ही कर लेती हैं । थ परस्पर कह उठती हैं--है सखि ! यह दोष हमारे 
उरोजों का ही है । हमा< उरोज इतने अधिक कठोर हैं; इन अत्यन्त कठोर उरोजों 
के संसगं से हमारे हृदय में भो कठोरता था गई है। एतावता प्रियतम के चरणार- 
'विन्दों की वेदना की कल्पना करतो हुई भी हम जीवित हैं। इतना ही नहीं, 
हमारे इन अत्यन्त कठोर उरोजों के कारण हो श्यामसुन्दर का नवनीत कोमल 
हृदय भो कठोर हो गया है; एतावता हमें दुःख देने के लिए ही परम दया- 
सिन्धु, परम कृपालु, आतंत्राण-ण्रायण, परदु:ख-सहिष्णु होते हुए भी क्रजेस्द्र- 
ननन्‍्दन अपने तिरतिशय कोमल निरावरण चरणारविन्दों से काश-कुश-कण्टकादि- 
( युक्त कठिन वुन्दागन-भूमि पर भ्रमण कर रहे हैं । 
मानिनी गोपा ड्भनाएँ कह रही हैं--हें श्यामसुन्दर ! आपके इस स्वभाव- 
विपयंय से हमें आइचये होता है। हें मदनमोहन ' हमारे इन कठिन उरोजों के 
संसगं से आपके कोमल चरणा रविन्दों में आघात लगता होगा इस कल्पना से ही 
आपके सबम्मिलन-काल में भी हमें तो कष्ट ही होता है। भकत-भावना के 
कारण ही आप्तकाम, पृर्णकाम, परम-निष्कास, आत्माराम भगवान्‌ भी सकास- 
ब॒त्‌ चेष्टा करते हैं; अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड-नायक सर्वेश्वर स्वशक्तिभान्‌ को भी 
अहीर की छोहरियाँ नाच नचाती हैं-- 
गावें गुनी गनिका गंधवं औ, सारद सेस सब गुन गावें । 
नाम अनन्त गनन्त गनेस ज्यों, ब्रह्मा त्रिलोचन पार न पावें । 
जोगी जंती तपसी अरु सिद्ध, निरन्तर जाहि समाधि लगावें । 
ताहि अही र की छोहरियाँ छछिया भरि छाछ पे नाव नचावें ।' 
(रसखान) 
गोपाड्भनाओं का भगवान्‌ श्रीकृष्ण के प्रति निश्पाधिक प्रेम है। अनात्मा में 
प्रेम सोपाधिफ होता है । 
'कृष्णमेनम्वेहि त्वपात्मानसखिलात्मनाम्‌ ४ (श्री० भा० १०/१४/५५) 
भगवान श्रीकृष्णचंद्र ही सम्पूर्ण आत्माओं के अन्तरात्मा हैं । 
'फेतवरहितं प्रेम न तिष्ठति मानुषे लोके ५ 
यदि स्थात्‌ कस्य घिरहः सति विरहे नाम को जोीवेत ?' 
अर्थात्‌, इस मनुष्य-लोक में केतवरहित, निएछल, निःस्वाथे प्रेम संभव हो 
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नहीं, यदि ऐसा संभव होता तो दो प्रेमियों का कभी वियोग न होता और 
यदि कदाचित्‌ उनका वियोग भी हो जाता, तो भला जीवन-धारण करने में 
उनमें कोई कैसे समर्थ हो पाता ? एतावता शंका होती है कि गोपाज्भनाओं को 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण में निउषाधिक निरतिशय नित्य-प्रेम होते हुए भी भगवत्‌-विरह 
क्योंकर सम्भव हुआ और भगवत्‌-विरह होने पर वे क्योंकर जीवन-धारण 
कर सलों ? 


इसका समाधान यह है कि गोपाड्धनाओं का भगवत्‌-विरह जीव का अविद्या- 
कृत भगवत्‌-विच्छेद नहीं अपितु भगवान्‌ की अघटित-घटना-पटीयसी-मंगलमयी 
लीला-शक्ति का ही ऐसा अद्भुत चमत्कार है जिसके कारण वस्तुतः विच्छेद न 
रहते हुए भी उनको वियोग की प्रतीति हुई । 


सोतें ताहि तोहि नह भेदा । बारि बीच इव गावहि बेदा ७' 
(मानस ७/१११/३) 


जेसे तरंग कदापि जल से वियुक्त नहीं होती, वेसे ही जीव भी कदापि परमात्मा 
से वियुक्त नहीं होता; अविद्याजन्य भेद-वशात्‌ प्रभु से वियुक्ति का अनुभव 
करना ही प्राणीमात्र के समस्त संतापों का मूल है। भगवान्‌ की नव-मणि से 
प्रादर्भत परम-पावनी भगवती गंगा भी भगवतु-चरणारविन्द से विहिलष्ट 
होकर आज तक भी निरंतर बहती ही चली जा रही है और न जाने आगे भी 
कब तक बहती रहेगी। भगवत्‌-विद्िलष्ट होकर सूयें और चन्द्र भी निरन्तर 
आकाझ में भ्रमण करते रहते हैं; वहाँ भी राहु एवं केतु जेसे प्रबल शत्रुओं का 
भय बना ही रहता है। तात्पय॑ कि अविद्याकृत भगवत्‌-विच्छेद समस्त संतापों 
का मूल है परन्तु मोहिनी वेष्णवी मायाकृत भगवदिच्छा से भगवद-लीला 
संपादनार्थ स्वीकृत आहाय॑-भेद तदु-भाव-भावित-आहायंवान्‌ है। एतावता 
गोपाड़नाओं को भगवान्‌ श्रीकृष्ण में वस्तुतः निरुपाधिक नित्य प्रेम होते हुए 
भी मोहिनी माया के कारण विप्रयोग का अनुभव हुआ । 


वे कह रही हैं भवदायुषां भवति अपितानि आवूंषि याभिस्तासां अस्माकं॑ 
भवदायुषवाम्‌' इष्ट-भावना से गोचारण करते हुए अथवा हम आपकी चिर 
अनुरागिणी, अनुगामिनी, परम प्रेयसी जनों को भगवत्‌-स्वरूप-साक्षात्कार- 
सुखानुभूति से विरक्‍त कर कष्ट देने के हेतु ही आप रात्रि के इस अंधकार में 
निरावरण चरणों से वृन्दाटवी में भ्रमण कर रहे हैं; इस असह्य वेदना से संत्रस्त 
हो हमारे प्राण प्रयाण कर रहे हैं। हे व्यामसुन्दर | अब आप ही हमारी आयु 
से दीर्घायु बनें। हम अनेक गोपालियों की सम्मिलित आयु विशेषतः दीघ॑ 


गोपी-गी त-- १ ९ ४६५ 
होगी । हम चाहती हैं कि आप चिरकाल सुखी रहें धतः अपनी सम्पूर्ण आयु आप- 
को ही दे जाती हैं।' भाद-भरी ये गोपालियाँ श्रीकृष्ण-दश॑ंन के लिए अत्यन्त 
विह्नल हैं । 
गोपाड्नोपलक्षित श्रतियाँ कहती हैं--- 
यत्ते सुजातत्तरणास्थुरुहं स्तनेषु भोताः शनें: प्रिय दधीमहि कर्कशेषु । 
तेनाटवीमटसि तद्‌ व्यथते न किस्दित्‌ कर्पादिभिश्नंमति धी्भंवदायुषां नः ॥४' 
(श्रीमद्भाग ० १०/३१/१९) 
वेद-वचन हैं, 'तद्‌ विष्णो: परम पद, सदा पश्यन्ति सूरय:। दिवीव चक्षु- 
राततम्‌ ७ (ऋ० सं० १/२२/२०) 


तद्विप्रातोविपन्यवोी', जाग॒वांस: समिन्धते | विष्णोय॑त्परसं॑ पदम !॥! 
(ऋ० सं० १/२२/२१) 
अर्थात्‌ तत्त्व-विद्‌, ब्रह्म-विदू, वरिष्ठ जन जिस व्यापन-शील, विष्णुपद का 
निरन्तर अनुभव करते हैं, वही सर्वान्तरात्मा, सर्वाधिष्ठान, सवंशक्तिमान्‌, 
व्यापन-शील विष्णु-स्वछूप आप ब्रह्मणा प्राथित: 


'विखनसाथितो बिश्वगप्तये । सख उदेषिवान्‌ सात्वतां कुले ॥४ 
(श्रीं० भा० १०/३ १/४) 
ब्रह्मा के द्वारा प्राथित होकर भक्तों के कुल में विश्व-रक्षा-हेतु प्रकट हुए हैं । 
निर्गंण, निराकार, अद्गत, स्वप्रकाश, स्व-व्याप्त, परमपद, तत्त्व-पद विष्णु- 
स्वरूप ही ब्रह्मा द्वारा प्राथित होकर सगुण साकार सच्चिदानन्दघन श्रीकृष्ण 
स्वरूप में प्रादुभूत हुआ । वेद-स्तृति के अनुसार भी-- 


जे ब्रह्म अजमहेतमनुभवगम्प मन पर ध्यावहीं। 
ते कहहें जामहूँ नाथ हम तब सगुन जस नित गावहों 0 
करुनायतन प्रभु संदगुनाकर देव यह बर भाँगहीं। 
मन वचन कर्म बिकार तजि तव चरन हम अनुरागहों ॥' 

(मानस ७/१३१/६) 
आपके अज, अनन्त, अखण्ड पद का ध्यान उत्तम है, हम ऋचाएँ तो आपके सगुण 
साकार सच्चिदानन्द-स्वरूप का ही गुण-गान करती हैं। तात्पयं कि सम्पूर्ण 

३० 
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श्रुतियाँ भी अंततोगत्वा गुणों के द्वारा ही ब्रह्म-यद का प्रतिपादन करने में समथ 
होती हैं । | 
बुद्धीरिद्रपमन:प्राणानु जनानामसूजत्‌॒प्रभुः। 
मात्रार्थ च भवार्थ च आत्मनेषकल्पनाय च ॥४ 
(श्री० भा० १०/८७/२) 
'क्वचिदजया5$घत्मना च चरतो$नुचरेन्निगमः ॥४ 
(श्री० भा० १०/८७/१४) 


जिस समय आप सत्‌-रज-तम त्रिगुणवती अजा माया में विहरण करते हुए 
विश्व-कारण बनते हैं, उस समय आपमें नाना रूप गुण-क्रिया एवं जाति आदि 
शब्द की प्रवृत्ति के सम्पूर्ण निमित्तों का प्रादुर्भाव हो जाता है, उस समय 
श्रुतियाँ आपका प्रबोधन करती हैं। तात्पयं कि अखेण्डता, अनन्तता, निविका- 
'रिता, निर्गणता एकरसता के बाधित हो जाने पर भी आपके स्वरूप में कोई 
न्यूनता नहीं आती । आपका स्वरूप तद्बत्‌ अजर अमर अखण्ड अनन्त अभेद्य 
अच्छेद्य अदृश्य अग्राह्म अलक्षण एवं अचिन्त्य हो बना रहता है। अजा के साथ 
निहरण करते रहने पर भो आपमें उपाधिगत दूषण नहीं आ पाता है। 
प्रतिबिब में ही उपाधिगत दूषण संभव है। जैसे दपंगगतः मलिनता के कारण 
स्वच्छ मुखरूप बिम्ब भी मलिन भासित होने लगता है--वस्तुतः वह स्वच्छ 
ही रहता है। अथवा जेसे जल को चंचलता के कारण जलान्‍्तगंत सूयं किवा 
चन्द्र का प्रतित्रिम्ब भी चंचल प्रतोत होने लगता है, वेसे ही अविद्या उपाहित 
जीवरूप प्रतिबिम्ब में ही अविद्याकृत दूषण भासित होने पर भी भगवतृ-स्वरूप 
बिम्ब सदा हो मायातीत ही रहता है। अजा के साथ निरन्तर विराजमान 
रहते हुए भी आप अजया आत्मना च चरतः उपाधिजन्य गुणागुण-विवर्जित, 
शुद्ध स्वरूप में ही स्थित हैं। 'तद विष्णो: परम पर्द! वहां ब्रह्म-स्वरूप 
ब्रह्मणा-प्राथितं' ब्रह्मा से प्राथित होकर विश्व-कल्याण हेतु सगुण चरणाम्बुरुह- 
स्वरूप में प्रकट हो गया, इस तथ्य का प्रतिपादन श्रुतियाँ करती हैं । 'दधोमहि' 
धारण करती हैं। 'स्तनेषु-स्थानेषु तत्‌ तत्‌ उपासना कम प्रतिपादकेज वावयेषु' 
श्रुतियाँ ही गोपाड्भना-रूप में आविभत हुई हैं। श्रुतियों के उपासना-प्रतिपादक 
विशिष्ट स्थल ही गोपाड्भनाओं के स्तनादिक विशिष्ट स्थान हैं। उपासना-बोधक 
ये वाक्य अत्यंत कठोर हैं । तात्पयँ कि उनका वास्तविक अथे अत्यन्त दुर्बोध है । 
अतः उनमें अन्यान्य अथे प्रतिभासित होने लगते हैं। “उत्तरमीमांसा' आदि के 
द्वारा श्रुतियों के आशय का ही स्पष्टीकरण किया गया है। एतावता श्रुतियाँ 
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केह रही हैें-हे विभो ! स्तन-स्थानीय उपासना-प्रतिपादक वाक्य द्वारा हम 
आपके पद को भयभीत होकर ही धारण करती हैं। आपके (तदु विष्णो: परम 
पद्म! विशेषत: सावधान होकर ही हम आपके चरणाम्बुरुह स्वरूप का प्रति- 
पादन करती हैं। गन्धवेराज पृष्पदन्तकृत महिम्नस्तोत्र का वचन है-- 


अतद्‌ व्यावृत्त्या य॑ चकितसभिधतसे श्रुतिर॒पि! श्षुतियाँ भी आपके विवेचन में 
चकित हो जाती हैं। तात्वय॑ कि ब्रह्म-विवेचन करते हुए अवाच्य एवं अलक्ष्य 
में प्रतिपादन-विषमता प्रदुभूत न हो किवा लक्षण एवं अभिधा विवजजित में 
लक्षणा एवं अभिधा-शक्ति प्रतिभासित न होने छगे अथवा वस्तु-प्रबोध होते 
हुए भी वस्त में निविषयत्व का बाध न हो जाय तदथ॑ विशिष्ट सतकता 
अनिवायं हो जाती है-- 

'अविज्ञात विजानतां विज्ञातप्रविजानताभ। यस्यथामतं तस्प मतं सतं यरय न 
बेदसः' (केतोप० २/३) 
जिसने ब्रह्म को मन का गोचर 'विद्धि' नहीं समझा उसीने ब्रह्म को जाना। 
अमतं पनो5विषयोभूत॑ !' 


जिसकी दृष्टि में ब्रह्म मन क्रा अविषयीभूत है उसीने वस्तुत: ब्रह्म को जाना 
है | 'मतं थस्य न वेदसः' जिसने ब्रह्म को मन का विषय जान लिया है उसने 
वस्तुतः कुछ भी नहों जाना । 'अविज्ञातं विजानतां' विज्ञान-रहित अअज्न ब्रह्म 
को मन द्वारा ज्ञात हो मानता है परन्त विज्ञानवान्‌ ब्रह्मविद्‌ वरिष्ठ, ब्रह्म को 
अविज्ञात रूप से ही जानता है। एतावता श्रतियों के लिये भी ब्रह्म का 
प्रतिपादन अत्यन्त दुरूह हो जाता है। फलतः श्रृतियाँ भो नेति-नेति कहने 
लगती हैं । 
मौन सम्मतिलक्षणं” मौन ही स्वीकृति का लक्षण है। निष्कषं यह कि 
अप्रतिपाद्य में विषण्ता तथा अज्ञेथ में ज्ञेयता दोष-वरज॑न भी हो, साथ ही प्रतिषाच- 
तत्त्व, शेय-तत्व अगोचर अबविदित भी न रह जाय, इस हेतु से विज्ञे जन 
एकान्त मनन करते हुए कहते हैं-- 
'नाहं भन्‍ये सुवेदेति नो न वेदेति वेद च। 
यो नस्तद्वेद तद्ेंद नो न वेदेतिवेद न 
(केनोप० २/१०) 


ब्रह्म गोचर है न अगोचर है; ऐसा भो नहीं कि हमने उसको जाना नहीं, 
फिर भो वेदस अगोचर, अप्रतिपन्‍न, अनादि, अनिवंत्ननोय भी है अतः ऐसा भी 
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नहीं कि हमने उसको जान लिया है। ऐसे दुर्बोध कठिन वाक्य को भी हे प्रिय ! 
हम भोता: अत्यन्त संकोच के साथ हृदय में उपासना हेतु धारण करती हैं । 
उपासना के द्वारा क्रमेण संस्कृत-बुद्धि, तत्त्व-जिज्ञासा-वुद्धि के द्वारा भगवत्‌-स्वरूप- 
साक्षात्कार होता है, भगवत्‌-चरणाम्व॒ुर॒ह का हृदय में विन्‍न्यास होता है। त्वं 
तु तेनव रूपेण अटवीं अटसि ।! आपका विष्णो: परम पद वही जीव-स्वरूप से 
संसाराटवी में भटकता है- कर्पादिभिश्रंमति' कूर्पादि आधिदेविक, आध्यात्मिक, 
आधिभोतिक त्रिताप से संतप्त होता रहता है अतः: हम आपके जीव-स्वरूप के 
संसाराटवी में भ्रमण करने से संतप्त रहती हैं । 
अभिव्यक्ति से प्रेम में अनिवायंतः न्यूनता आ जाती है | वाणी रूप-द्वार 

पर आ जाने से प्रेम-प्रदोप या तो बुझ हो जाता है भथवा अनिवायंतः छूघुता 
को प्राप्त हो जाता है। हृदय की निर्वात्‌ कोठरी में ही प्रेम-परदीप सम्यकतः 
प्रकाशयुक्त रहता है। अस्तु, गोपाड्भनाएँ भी अपने प्रेम को गुप्त रखना चाहती 
हैं फिर भी भावोद्रेक में हृदयगत भावों की बरबस अभिव्यक्ति हो जाती है। 
यह सहज अभिव्यक्ति दूषण नहीं, अपितु भूषण टी टठ । वे कल्पना करती हट कि 
अपने हृदयगत भावों को गुप्त रखने के हेतु ही भगवान्‌ के मंगलमय, मुखचन्द्र 
के अधरामृत का निरन्तर रसास्वादन करती हुई भी वंशी बाहर से जड़ बनी 
हुई है। भगवान्‌ के पादारविन्द-संस्पर्श से पाषाण भी नवनीत-तुल्य द्रवीभूत हो 
जाते हैं। भगवत्‌-मुखारविन्द-निगगंत वेणु-नाद-श्रवण से सतत प्रवाहमयी यमुना 
भी नील-मणि-शिला-तुल्य स्थिर हो जाती है, वृन्दावन के लता-गुल्मादि से मधु- 
धाराएँ झरने लगती हैं तदपि भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के मंगलमय अधरों पर 
आसीन एवं भंगवद्‌-हस्तारविन्द की परम सौन्दयंमयी कोमल अंगुलि-दलों से 

वेदित एवं भगवदधरामृत का निरन्तर रसास्वादन करती हुई भी वंशी पृव॑वत 
सच्छद्र सग्रन्थि शुष्क एवं पोली ही बनी रहती है; इस अद्भत भगवत्‌-संस्पर्श 
को प्राप्त कर भी वंशी न तो पुष्पित-पल्लवित ही होती है, न निग्न॑न्थि-निरिः 
एवं रसमयी हो होती है मानों जानती है कि सग्रन्थि सच्छिद्र एवं निस्सार रहते 
हुए, पुष्पित-पल्लवित न होने पर ही उसको यह अपूर्व अद्भुत सौभाग्य प्राप्त 
हो सकता है; यह सौभाग्यशालिनी चतुरा अपने हृदगत भावों को गुप्त रूप से 
ही संजोए रहती है। इस गुप्त-प्रेम की महिमा से ही इस सच्छिद्र-सग्रन्थि, शुष्क 
एवं पोली वंशी भी ब्रह्मा, रुद्र, इन्द्र, वश्णादि देवाविदेव दुलेभ परम-पद को 
एवं रासेश्वरी नित्यनिकुज्जेश्व री वृषभानु-नन्दिनी तथा उनकी अन्तरंगा सखी- 
वुन्द के लिए भो दुलंभ लोकोत्तर अद्भुत सौभाग्य को प्राप्त कर रही है। 
अभिव्यक्ति से लोकरंजना हो सकती है परन्तु प्रेम को टोना लग जाता है। 
कहते हैं-- 
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कहो कवन विधि लोक रिझाए। 
प्रभ जानहि राब बिनहि बताए ४४ 
(मानस) 
हरि अविताजी सर्व घिरोमणि हैँ अतः उनके लिए अभिव्यक्ति अनपेक्षित 
ही हे तदणि गोपाजड्ुताओं के हृदय में जो क्रृष्ण-विषश्क पूर्णातुराग-रस-सार- 
मुद्र आलोडित होता रहता है उसमें ज्वार आने पर गोपन-हेतु किए गए सम्पूर्ण 


जि 


प्रयासों के अनन्तर भी यदा-कदा उनके हृदयगत भावों की बरबस अभिव्यक्ति 
हो हो जाती है; गोपियों के हृदयगत श्रोकृष्ण-विषयक पूर्णानुराग-रस-सार-समुद्र 
के उद्वलित हो जाने पर हो उसके कुछ बिन्दु उनके विभिन्‍त उदगार अथवा 
गोयी-गीत-रूप में छलक उठे । 

गोस्वामी तल्सोदासकृत, विनय-पत्रिका' भी केवल मात्र काव्य-रचना नहीं 
अपित भक्‍त-भावोदगार ही हैं। भगवत्‌-स्वरूय के छोकोत्तर माधुय, सौन्दर्य 
सौरस्य-सौगन्ध्य-रससार-सर्वस्व सधा-जलनिधि का आस्वादन करते हुए परि- 
भावना द्वारा उसमें अभिदद्धंव होता है। भाव-रस का जितना अधिक चव॑ण 
होता हैं उतना ही अधिक रस में उल्लास होता जाता है। यह उद्वेलित रस हो 
अन्तःकरण, अन्तरात्मा, रोम-रोम में परिपूरित हो वागीन्द्रिय द्वारा शब्द-अद्य- 
रूप में प्रस्कुटित हो जाता है। यह प्रस्फुटन ही भक्‍त-हृदय का उद्गार है। 
वात्मीकि रामायण” में तो स्पष्टतः हो कहा गया है--'शोकः इलोकत्वमागतः ।' 
राययन्द रामचन्द्र के विप्रयोगजन्य तीब्र सन्‍्ताप से संतप्त जनक-नन्दिनी जानकी 
के करुण, विलाप-श्रवण से महंषि वाल्मीकि के हृदय में कारुण्य-रस-समुद्र 
आलोडित होने लगा; व्याध द्वारा क्रोंच वध एवं क्रॉंची के कएण-क्रंदन-श्रवण से 
आलोडित समुद्र में आधात छगा तो बह उद्देछित हो उठा। क्रॉंची के करुण- 
क्रन्दन से आसन्न-प्रसवा जनक-नन्दिनी जानकी के करुण-विलाप की स्मृति की. 
उद्बुद्ध कर दिया. महषि का हृदयगत शोक ही तवू-तत्‌ शब्दावलि रूप में 
प्रस्फुटित हो गया । ऐसे काव्य साक्ष्त्‌ शब्द-अह्यास्वरूप हैं। द्वन्द्द एवं शब्दों 
के जोड-तोड द्वारा की गई कविताएँ काव्य-कोटि में नहीं आतीं । यह तुकबन्दी 
कविता नहीं, कपिता होती है। उनमें स्थैय॑ नहीं अपितु पतिता का चांचल्य 
होता है। गोपाजूताओं का गीत उनके आन्तरिक भावों की अभिव्यक्ति है 
अतः विशेषतः स्तुत्य है | 

फ् 


श्रोहरि: 


इति गोष्यः प्रगायन्त्यः प्रलपन्त्यश्च चित्रधा । 
रुरुदु: सुस्थरं राजन कृष्णदशंनलालसाः: ॥१॥ 


है राजन्‌ ! विरहजन्य तीब्रताय से दग्घ हो वे सहस्रक्रोटि गोपाज्नाएँ 
सब एक ही स्तर पर आ गईं और अपने भावावेश में सुमधुर सकरुण स्वर से 
गाने एवं रोने लगीं | श्रीकृष्ण-दर्शन की अत्यन्त उत्कट उत्कण्ठावणात्‌ वे अपने- 
आपको संयत न रख सकीं अत: बिलख-बिलखकर रुदन करने लगीं । 


जब तक भकक्‍त के लिए भगवद्‌-विरह सह्य है, जब तक भक्त आराध्य-सम्मि- 
लनहेतु औत्सुक्यातिशयात्‌ अधीर नहीं हो जाता तब तक भगवान्‌ भी भकक्‍त- 
सम्मिलन में अग्रसर नहीं होते; जब भक्त अपने आराध्य के विप्रयोगजन्य तीत्र 
ताप से विवश हो रुदन करने लगता है तो भगवान्‌ भी भवत-सम्मिलन हेतु 
अत्यन्त उत्कण्ठित हो दौड़ पड़ते हैं । 


श्री श्रीधरस्वामी कहते हैं :-- 


द्वात्रिवेविरहालाप विक्लिन्नहृदयों हरिः। 
ततन्रावि्भयगोपीस्ताः सान्त्ववामास मानयन्‌ ॥१॥ 
स्वप्रेमामृतकल्लोल वि द्वलीकृतच्ेतस: । 
सदयं नन्दयन्‌ गोपोरुद्गतो नन्दनन्दनः ॥रा।ं 


अर्थात्‌, भगवत्‌-विरहजन्य तोब् ताप से संत्रस्त हो गोपाज्भनाएँ अत्यन्त आतुर 
हो विलाप करने लगीं। इस करुण विलाप को सुनकर भगवान्‌ का हृदय भी 
विक्लिन्न हो गया, द्रवित हो गया। शुष्क एवं कंठोरतम हृदय भी प्रेमी शरीर 
से संस्पृष्ट वायु का स्पर्श पाकर कुछ न कुछ द्रवित होता हो है। असंग, उदा- 
सीन, ज्ञानीशिरोमणि आत्माराम भगवान्‌ के हृदय में भी भगवत्‌-प्रेमामृत-सिधु 
की अनन्त दिव्य लहरियों के कारण विह्वलमना गोपाद्भनाओं के प्रति करुणा 
का संचार हुआ अतः उनको सानन्‍्त्वना देते हुए, उनका सम्मान करते हुए, 
भगवान्‌ कृष्ण उनके मध्य में प्रकट हो गए । 


उक्त इलोक में शुकदेवजी परीक्षित्‌ के प्रति राजन” सम्बोधनत करते हैं । 
इस सम्बोधन का विशेष तात्पयं है, 'सावंभौमश्चिया राजन! सावंभोम-श्री से 
युक्‍त' ही राजा होता है। अतः 'राजन्‌' सम्बोधन द्वारा शुकदेवजी इंगित कर 
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रह हैं कि 'सावंभोसमश्षिया राजसानस्थापि तव न सम दर्शानं सम्पन्नम' हे 
राजन्‌ ! जब तक तुम सावंभोम-श्री में सम्पग्न रहे तब तक तुम्हें हमारा 
दहांत भी प्राप्त तन हो सका परन्तु अब जब कि तुम साव॑भौम राजत्व, सम्पूर्ण 
बन्धु-बान्धवादि स्व॑स्व का त्यागकर वेन्य-श्री को स्वीकार कर अरण्थवासी 
हो गये हो तो हमारा सान्निध्य भी तुम्हें प्राप्त हो रहा है। भशकत-मार्गं में देन्य- 
स्वीकार महा-महिम है; जब तक प्राणी लौकिक सर्वश्रीसमन्वित रहता है तब 
तक उसके लिए भगवत्‌-दशन असम्भव ही है परन्तु देन्य-श्री को स्वीकार करते 
ही भगवत्‌-द्शन सम्भव हो जाता है। प्रभु पर सवंत्ोभावेन निभर हो जाना 
ही दन्य है; प्रेम-मार्ग, अनुराग-साधना में देन्य हो मुख्य है। भक्तप्रवर तुलसी- 
दासजी कहते हैं, हें प्रभो ! यदि मैं अपने सुक्रतरूप नख-निकृन्तनी से अपने 
पापरूप सुमेर पर्वत को उखाड़ना चाहूँ तो वह सवंथा असम्भव क्ृत्ये होगा । 
मेरे पाप-पञज का समल उनन्‍्मलन तो आप अदरण-शरण अकारण करुण 
करुणातरुणालय के अनुग्रह पर ही निर्भर है। तात्पय कि प्रभु की महाभास्वतो 
भगवती अनुकम्पा की अतीक्षा करते रहना ही सर्वोत्तम साधना है। जप-तप, 
यज्ञ-दान-ब्रतादि से प्राणी में वाद जोहते रहने की घपीग्यता सम्पादित होती है 
वह नेराइय से कलषित नहीं हो पाता । शबरी इसका सर्वोत्तम उदाहरण है। 
गुरु-वचनों मे विश्वास कर शबरी नित्य ही भगथान्‌ रामचन्द्र राधवेन्द्र के 
आगमन की प्रतीक्षा करती रहती; दिन-प्रतिदिन अपने आँगन को गोमय से 
लीपकर वन-पुष्पों से शय्या सजाती, दूर-दूर तक मार्ग को बुहारकर उस 
पर फल जिखेर आती और तब पलक-पाँवड़े बिछाए प्रभ-आगमन की बाट 
जोहता रहती । धन्य हैं वे जो ऐसी प्रतीक्षा में तल्लीन हैं । 


एक कथा हैं : किसी गोपी को भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र ने वचन दिया कि वे 
उसके घर रात्रि में पधारेंगे; वह गोपी बहुत रात तक जागती रही परन्तु उसको 
इ्यामसुन्दर के दर्शन नहीं हुए; गोपिका प्रतीक्षा करती बेठी रही, तथापि दुर्भाग्य- 
वशात्‌ उसकी आँखें कुछ क्षणों के लिये झपक गई-भगवान्‌ आये और लौट गए; 
दूसरे दिन गोपी ने द्याम-सुन्दर को उलाहुना दिया, भगवन्‌ ! वचन देकर भी 
आप नहीं पधारे ॥। श्याम-सुन्दर ने उत्तर दिया, में आया था सखी | परन्तु तुम्हारी 
ही आँख लगी थी ।* तात्पय॑ कि चित्त की विश्रांति, प्रमाण, विसगं, विकल्प, 
निद्रा, स्मृति आदि विभिन्‍न वृत्तियाँ होती हैं। इन क्लिष्ट तथा अक्लिष्ट दोनों 
प्रकार की वृत्तियों को प्रमाप्त कर शुद्ध निनिमेष नयथनों छे प्रभु-आगमन की बाट 
जोहते रहने पर ही भगवत्‌-दर्शन सम्भव हैं; यह बाट जोहना भी समाधि है। 
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/तत्तेषनुकम्पां सुसमीक्षमाणों भुअड्जान एवात्मकृतं विपाकम्‌ । 
ह॒द्वाग्वपुभिविदधन्नमस्ते जीवेत यो मुक्तिपदे स दायभाक ४ 
(श्री० भा० १०/१४/८) 


अर्थात्‌, जो आत्मक्ृृत विपाकों को प्रारब्धरूप से भोगते हुए, सुष्ठ रूप से 
वीक्षण करते हुए प्रभु की मंगलमयी भास्वती भगवती कृपा को नमस्कार करते 
हुए उसको ही बाट जोहते रहते हैं वे तिश्वय ही मुक्तिपद के दायभागी होते हैं; 
उनको मुक्ति की याचना नहीं करनो पड़ती । 


“'इति गोप्पः प्रगायन्त्य: प्रलूपन्त्यक्च चित्रधा ।' 


भगवत्‌-मुखचन्द्र के दर्शन के लिए गोपाजड्भनाएँ अत्यन्त आतुर हो, भावावेश में 
विक्लिन्न हृदय हो गदगद कंठ से अनग॑ल, अन्थैक प्रलाप करने लगीं । सर्वान्त- 
यामी प्रभु सम्पूर्ण अभिप्रायों से सम्पूर्णत: अवगत हैं । प्रेमी के अनु राग-परिष्लुत 
वचन एवं संकेतों का यथार्थ अभिप्राय रसिक-शिरोमणि श्याम-सुन्दर, मदन- 
मोहन ही जानते हैं; उनसे भिन्‍न अन्य: कोई जान ही कैसे सकता है ? इस अन्वय 
से यह भी सिद्ध हो जाता है कि भगवान्‌ शुष्क नहीं अपितु सरस हैं : रसिक- 
शिरोमणि हैं; इतना हो नहीं, भगवान्‌ रस-स्वरूप हैं; वेद-वाक्य हैं, 'रसो वै स 
(त० २/७) जो रस-स्वरूप है वही भगवान्‌ है। प्रारम्भ में ही कहा गया है कि 
गोपाड्भरनाओं के इस भाव-पूर्ण गीत का अथे “श्रीकृष्णेकगम्य: एकमात्र प्रभु 
श्रीकृष्णचन्द्र ही जान सकते हैं। भगवान्‌ शंकराचार्यंजी अपने ग्रंथ 'आनन्द- 
लहरी' में राज-राजेश्वरी-त्रिपुर-सुन्दरी श्री ललिता पराम्बा का .सौन्दय॑-वर्णन 
करते हैं, 


'घृतक्षोरद्राक्षामधुमधुरिमा केरपि पदेविशिष्यानाख्येयो भवति रसनामात्रविषय:। 
तथा ते सोन्दर्य परमशिवद्डःसात्रविषयः कथद्धारं बूसः: सकलनिगमा5गोच रगुणे ॥४' 
(आनन्दलहरी २) 
अर्थात्‌, हे मातः ! जेसे मधु, द्राक्षा, दुग्ध, श्करादि की भिन्‍न-भिन्‍न मधुरिमा 
का भेद वाणी का विषय नहीं है, वेसे ही आपका अनुपम सौन्दयं भी एकमात्र 
परमपूत दृष्टि का ही विषय है; तदभिन्‍न अन्य के लिए. आपका सौन्दये-वेभव 
स्वंथा अगोचर ही है। इसी तरह, गोपाज्भनाओं के पवित्र गीतामृत के माधुये 
के रसास्वादन में एकमात्र रसिक-शिरोमणि, ब्रजेन्द्र-नन्दन, मदन-मोहन, श्याम- 
सुन्दर श्रीकृष्ण ही समर्थ हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्ण की विशिष्ट अनुकम्पा-प्राप्त 
जन भी वक्ता एवं श्रोतागण के रसना, श्रोत्र एवं हृदय को शुद्ध करने के हेतु 
से ही इस गीत का यत्किचित्‌ वर्णन कर लेते हैं । 
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प्रलाणेः्नर्थंकं बच: अन्थंक वचन ही प्रताप है। जेंसे अनुभवहीन अज्ञानी 
के लिए एक्नोघ्नास्ति द्वितीयं', अहं ब्रह्मस्मि', 'सोपहहम' गम्भीर श्रुति-वचन भो 
निरथंक ही प्रतीत होते हैं परन्तु अध्ययन-मनन कर्ता के लिये निराकार निर्गुण 
ब्रह्म-परिचयात्मक होते हैं इसी तरह स्ब-सामान्य के लिये सामान्य उक्तिवत्‌ 
प्रतीत होनेवाले 

चलसि यह ब्रजाच्चारयन्‌ पछ्ुनु नलिनसुन्दरं नाथ ते पदम्‌' जेसे भाव- 
परिपुर्ण गोपाज्भनाओं के बचनों पर रसिक-शिरोमणि भगवान्‌ आनन्दकन्द, 
परमानन्द श्रोकृष्पचन्द्र भो अयनो सर्वेश्वरता के सिंहासन पर आरूढ़ नहीं रह 
पाये; प्रेम-रस पगे वे नंगे पाँवों ही दौड़ पड़े । 

'इति भोष्य: प्रगायन्त्य: प्रलपस्यश्च चित्रथा / गोपाड्ढताएँ “ित्र-चित्रं- 
चित्र भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार से विलाप करने लगीं | गोपाड्भनाएँ अपरिगणित हैं, 
उनके भात्र भी अपरिगणित हैं | उनको स्थिति भी कान्त-भाव, महाभाव, अधि- 
रूढ़ भाव आदि भिन्‍नत-भिन्‍न हैं; अपनी-अपनी विशिष्ट भावना एवं स्थितियों के 
अनुसार हो उनके प्रलाप भी अनेक प्रकार के हैं। लोक-परलोक-बोध-शन्या 
गोपालियाँ कृष्ण-दर्शन-छालसा से अभिभूत हो विविध प्रकार के प्रलाप करती 
हुई उच्च स्वर से रुदन करने छगीं । 


'कृष्ण-दर्शनलालसया ४ श्रोकष्ण-दर्शन ही गोपाज्भनाओं की भुक्ति-मुक्ति- 
निरपेक्ष एकमात्र अभिलाषा है; इस लालसा से विह्नल हो वे रो पड़ी; उनका 
यह रोदन भी गान की तरह सुम्वर एवं सुमधुर था। जेंसे अतृणाद-बत्स के 'ए 
मा! हम्मारव सुनते ही स्नेहमयी अम्बा दोड़ी चली आती हैं, वेसे ही, भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण भी कातरहृदया ब्रज-वनिताओं के गम्भीर भाव-पूर्ण रुदन को सुनकर 
तत्‌ क्षण उनके मध्य में प्रकट हो गए । 

ताप्तामाविरभूच्छोरि: स्मयमानसुखाम्बुजः । 
पोताम्वरधर: ख्रभ्वी साक्षान्मन्मथसन्मथः ॥२॥ 

अर्थात्‌, भाव-विह्लूल गोपाड्नाओं के करुण-रुदव को सुनकर भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण उनके मध्य आविर्भत हुए; उनका मुख-कमल मन्द-मुस्कान से. प्रफु- 
ललित हो रहा था; वे कंठ में वनमाला तथा कटि पर पीताम्बर धारण 
किए हुए थे; उनका यह रूप स्वयं मन्मथ के मन में भी क्षोभ उत्पन्त करने- 
वाला था । 

पौताम्बरधर:” भगवान्‌ श्रोकृष्ण स्वभावतः ही पीताम्बरधारी हैं तथापि 
प्रस्तुत प्रसंग में यहु उक्ति विशिष्ट भावों की अभिव्यंजिका है। भगवान्‌ श्रीकृष्ण- 


है गोपो-गोत 


चन्द्र अपने इष्ट देवता गोधन का अनुगमन करते हुए निरावरण चरणारबिन्दों 
से ही वुन्दावन में पयंटन कर रहे हैं; उनके चरणारविन्द-कमल से भी अधिक 
सुकोमल हैं, इन चरणारबविन्दों में वुन्दाटवों के कुश-काश-तृणादि गड़ते होंगे; 
उनके कारण भगवत्‌-चरणारबिन्दों मं पीड़ा होती होगी, यह सम्भावना ही 
गोपाज्भनाओं की व्यथा का मूल है; एतावता भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने पीताम्बर को 
गले में कुछ इस प्रकार डाल लिया है कि वह उनके पादारविन्द-पयंन्त अनु- 
लम्बित हो रहा है मानों यह अनुभव करते हुए कि हमारे भूमि-संशिलिषंट निरा- 
वरण चरणारविन्दों के दर्शन से इन विरह-कातरा अंगनाओं की पीड़ा वृद्धि को 
ही प्राप्त होगी। श्रीकृष्ण परमात्मा ने अपने चरणारबिन्दों को ही पीताम्बर से 
आवुत कर लिया । 

किवा पादारविन्द-विलम्बित पीताम्बर द्वारा भगवान्‌ गोपाड्भनाओं को यह 
दरसा रहे हैं कि हमारे पादारविन्द इस पीताम्बर के कारण सुरक्षित हैं अतः 
उनमें व॒ुन्दाटवी के कु ।-काश-तृणादि गड़ने की एवं तज्जन्य व्यथा की सम्भावना 
- ही निर्मल है; अस्तु, उनको एतदर्थं दुःखी नहीं होना चाहिए | 

भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र अपने दोनों हस्तारविन्दों से पीताम्बर को श्रीदन्‍्त 
के समीप धारण कर प्रकट हुए मानों विरह-व्याकुला गोपालियों की अनवरत 
प्रवाहित अश्रु-धारा को तत्काल पोंछ देने के लिए व्याकुल हो दौड़ पड़े हों। 
अथवा, जेसे कोई अपराधी अपने द्वारा किए गए कठोर कम के लिए क्षमा- 
याचना हेतु <ातों में तिनका दबाए हुए देन्य-भाव से प्रस्तुत होता है वेसे ही, 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण भी गोपाड्भनाओं के प्रति अपने कठोर व्यवहार के कारण 
उनसे क्षमा-याचना करते हुए श्रीदन्त में पीताम्बर दबाए हुए प्रकट हुए। 
भगवान स्वयं ही कह रहे हैं-- 

न पारये5हं निरवद्यसंयुजां स्वसाधुकृत्यं विद्वुधायुषापि वः ।' 

(श्री० भा० १०/३२/२२) 
अर्थात्‌, है गोपाड्नाओ ! हमारे प्रति तुम लोगों का जो यह निष्कपट, निर्लेभ, 
निर्दोष, निष्काम, लोकोत्तर अनुराग है उसकी महिमा का वर्णन भी सम्भव 
नहीं । हे गोपालियो ! तुम्हारे इस ऋण से हम देवताओं की आयु पाकर भी 
उऋण नहीं हो सकते । 

'पीताम्बरधरः ख्नग्वी' भगवान्‌ श्रीकृष्ण अपने पादारविन्दपयन्त लम्बमान 
पीताम्बर को धारण किए हुए हैं। यथाय॑तः रात्रि-काल में कुन्द नहीं अपितु 
जूही, बेला, चमेली आदि पुष्प ही खिलते हैं अतः उनकी कांति एवं सुगन्ध रात्रि- 
काल में ही सर्वश्रेष्ठ होती है । भागवत में वर्णन है-- 


गोपो-गीत-१ ८ ४७५ 


'कुग्दज़जः कलपतेरिह वाति गन्धः' 

(श्री० भा० १०/३०/११) 
अस्तु, इस इलोक में तारतम्य-निर्वाहार्थ ही 'पीताम्बरधर: स्नग्वो' जैसे विशेषण 
का प्रयोग किया गया है। 

श्रीमद्वल्लभाचार्थंजी के कथनानुसार इस समय भगवान्‌ श्रीकृष्ण अन्त- 
र्धान हो रहें हैं; उनकी सेवा हेतु प्रत्येक भक्त यहाँ तक कि अनन्त ब्रह्माण्ड की 
अधिष्ठात्री देवी महालक्ष्मी भी बाट जोह रही हैं; जिस भक्‍त को अवसर मिल 
गया उसने भगवत्‌-पूजत॒ कर लिया; जिसने जो पूजा की भगवान्‌ ने उसको 
स्वीकार कर लिया । सभी देवों के साथ ब्रह्माजोी स्तुति करते हुए कहते हैं-- 
'पयुष्टया तव विभो वनमालयेयं संस्पधिनी भगजतो प्रतिपत्निवच्छी:' 
(श्री० भा० ११/६/१२) 
अर्थात्‌ हे प्रभो ! भक्तों द्वारा समण्ति अहंण को भी आप अत्यधिक स्नेह से 
स्वीकार कर लेते हैं | भक्तों के द्वारा प्रदत्त माला के शुष्क हो जाने पर भी 
आप उसको अपने वरक्ष:स्थल पर से हटाते नहीं। यह चिरचिराती हुई शुष्क 
माला आपके वक्ष:स्थल पर सतत विहरण करनेवाली भगवती लक्ष्मी के 
आक्रोश का कारण बन जाती है तदपि वह आपके वक्ष:स्थल पर ऐसी लहराती 
रहती है मानों भगवती की सपत्नी हों | हे भक्त-वत्सल प्रभो | आप आप्तकाम, 
पूर्णकाम, समस्त काम, परमनिष्काम हैं अतः आप अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड की 
ऐश्वयौधिष्ठात्री महालक्ष्मी के रुष्ट हो जाने पर भी निरपेक्ष रहते हुए सतत 
भक्‍तानुग्रह में ही रत रहते हैं । 
'क्वेसा: स्त्रियों वनचरीव्यंशिच्ारदुष्टाः 
कृष्ण क्व चेष परमात्मति रूढभात: ॥' 

(श्री ० भा० १०/४७/५५,) 
भर्थात्‌ कहाँ ये वनचरी गोपालियाँ जो लोक-दृष्ट्या व्यभिचार-दोष-दृष्टा हैं 
और कहाँ परमात्मा कृष्ण में यह रूढ़ भाव ! 

जेसे अमृत का सेवन करने पर प्रत्येक प्राणी के सब॑ प्रकार के रोग निवृत 
हो जाते हैं, वेसे ही, सर्वात्म-भाव से भगवान को भजनेवाले अविद्वान्‌ का भी 
परम-कल्याण हो जाता है।. 
ते विलोक्यागत॑ प्रेष्ठ प्रोत्युत्फुल्लद्शोइ्बला: । 
उत्तस्थुर्गगपत्‌ रावस्तिग्ब: प्राणसिवागतम्‌ ॥३॥ 
भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के आविर्भाव से वे सब गोपाजुनाएँ तत्क्षण उठ खड़ी: 


४७६ गोपी-गीत 


हुईं | जैसे प्राण के चले जाने पर शरीर के प्रत्येक अवयव नि्विचेष्ट हो जाते हैं, 
वेसे ही, भगवान्‌ श्रीकृष्ण के अन्तर्धान हो जाने पर उनके विप्रयोग-जन्य तीब्रताप 
से दग्ध गोपाड्भनाएँ भी मृतप्राय हो निविचेष्ट हो रही थीं। जैसे निरविचेष्ट 
शरौर में अकस्मात्‌ ही प्राणों का पुनः संचार हो जाय तो शरीर के समस्त 
अवयव पुनः तत्क्षण सचेष्ट हो जाते हैं, वेसे ही, भगवान्‌ श्रीकृषष्णचन्द्र के 
आविर्भाव से गोपाज्भनाएँ सहसा ही उठ खड़ी हुईं । 
काचित्‌ कराम्बुजं शोरेजंगहेड्अजलिना मुदा । 
काचिद्‌ दधार तदबाहुमंसे चन्दनरूषितम्‌ ॥४॥ 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण के पधारने पर गोपाड्रनाएँ अपने-अपने भावानुसार उनसे 
मिलीं | किसीने भगवत्‌-हस्ताम्बुजों को अपने दोनों हाथों में ले लिया; किसी- 
ने उनके चन्दन-चचित बाहु को अपने कन्धों पर रखा तो किसी अन्य ने उनके 
मंगलमय पदाम्बुजों को अपने उरोजस्थल पर धारण कर अपने हृत्ताप का 
उपशमन किया । तात्पय॑ कि दक्षिणभाववती गोपाजभनाओं ने स्व-स्वभावानुसार 
विभिन्‍नत- चेष्टाओं द्वारा असह्य हृत्ताप का प्रशमन किया । 
निगूंण, निविकार, निराकार परब्रह्म का अनुभव होता है किन्तु उनमें 
अनुकूलता किवा प्रतिकूलता का स्फुरण सम्भव नहीं। जैसे, घर का दीपक घर 
के मालिक और चोर दोनों को ही समान रूप से प्रकाश देता है, वेसे ही, 
निगृंण, निराकार, निविक्रार परबद्ा भो स्वद्रष्टा, स्वसाक्षी, सव॑-नि रपेक्ष हैं । 
भगवान्‌ शंकराचाये कहते हैं-- 

“उदासोनत्तब्ध: सततमगुण: संगरहितो भब्वांत्तातः कात: पुनरिह भवेज्जी वनगति: । 
अकस्मादस्माकं यदि न कुरुषे ? वसस्वस्वीयान्ताविधलजठरं$स्मित्‌ पुनरति ४ 
अर्थात्‌ हे प्रभो ! आप उदासीन, स्तब्ध, अखण्ड, अनन्त, निविकार 
एवं कूटस्थ हैं; सम्पूर्ण गुग-गण-रहित निर्गुण एवं निःसंग हैं। ऐसे आप हमारे 
पिता हैं; ऐसे असंग पिता के पुत्र की जीवन-गति कैसी दयनीय होगी ? है तात ! 
यदि आप निगृंण, उदासीन एवं स्तब्ध होने के कारण हमसे प्रेम न भी करें तो 
भी हमारे अन्त:करण में स्थित तो रहें, हमारे अन्तःकरण में आपके इस रूप की 
स्थिति भी कल्याणकारिणी है क्‍योंकि निर्मल अन्तःकरण में ही आपका 
अधिष्ठान सम्भव है। तात्पयँ यह कि निर्गुण, निराकार परब्रह्म के भजन से 
परम कल्याण हो जाता है तथापि उसमें अनुकूलता किवा प्रतिकूलता का स्फुरण 
नहीं बनता । आनुकूल्य किवा प्रातिकूल्य का स्फुरण सगुण, साकार ब्रह्म में ही 
सम्भव है। जिसकी अनुकूलता अनुग्रह में और प्रतिकूलता विनाश में समथ हो 
'वही उपयुक्त स्वामी है। अस्तु, सर्वेश्वर, सं-शक्तिमान्‌, सगुण श्रीकृष्णचन्द्र 
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परमात्मा के दर्श्त के साथ ही साथ उनके आनुकूल्य के स्फ्रण से दक्षिण- 
भाववती गोपाडूनाओं के सम्पूर्ण शोक-संताए का समूल-उन्मूलन हुआ तथा 
उनको परमानन्द की प्राप्ति हुई । 

एका. भअ्रकुटिमाश्ध्य प्रेमसंरम्भविद्धला। 

घ्नतीवेक्षत कटाक्षेपे: संदष्टदशनच्छदा ॥६॥ 


वाम्यभाववती गोपाज्धभनाओं ने दूर ही से भवुटोबन्धनपुृर्वक कटाक्ष-शरों 
से भगवान्‌ श्रीकृष्ण का स्वागत किया। कोई तो निनिमेष नेत्रों द्वारा भगवान्‌ 
के मुखारविन्द के माधुर्यामृत का पान करते रूगीं; अन्य किसीने नेत्र-रम्ध्रों द्वारा 
भगवत्-स्वछूप को अपने हृदय-स्थल में प्रविष्ट कर लिया; उनके अंग-अंग 
भावमय संस्पशंजन्थ आनन्दोद्रेक से रोमाञ्च-कण्टकित हो गये; वे आनन्दर्सिध 
में निमज्जत करने लगीं। इस तरह दक्षिण एवं वामभाववती 'शतकोटि 
प्रविस्तर' गोपाड्रनाएँ स्वभावानुसार अपने हृत्ताप का प्रशमन करते हुए अलौ 
किक आनन्द को प्राप्त हुईं । 

गोपाज्भनाओं की संख्या में मतभेद है। एकमतानुसार उनकी संख्या तीस 
कोटि थों तो अन्यमतानुसार उनकी संख्या शतकोंटि थी। इन बहुसंख्यक 
गोपा ड्भनाजनों में षोडश-सहुसत्र मुख्या थीं; उनमें भी अष्ट-पटरानियाँ मुख्य थीं ! 
'मुख्या', 'काबित्‌', 'एका' आदि विशेषण-विशिष्ट कोई एक गोपाज़ना सर्वाधिक 
सोभाग्यशालिनी, सर्वाधिकप्रमुखा थी। नित्य-निकुज्जेश्वरी, रासेश्वरी श्री 
राधारानी हो वह सवं-प्रमुखा गोप-सीमन्तिनी हैं । 


सर्वास्ता:. केशवालोकपरमोत्सवनिवृता: । 
जहुविरहजं तापं प्राज्ञ प्राप्प यथा जना: ४९७ 
केशवालोक से कर्म-काण्ड एवं उपासना-काण्डपरायण सम्पूर्ण श्रुतियों को 
परभोत्सव हुआ। भगवत्-साक्षात्कार ही सम्पूर्ण वर्णानुसारी, आश्रमानुसारी 
धर्मानुष्ठानों का परम फल है। 
धर्म: स्वनुष्ठित: पुंसां विष्वक्सेनकथासु यः । 
नोत्पादयेत्‌ यदि रति श्रम एवं हि केवलम्‌ ७ 
(श्रीमद्भा० १/२/८) 
अर्थात्‌, सम्पूर्ण श्रौत-स्मातं धमं का अयुष्ठान करने पर भी भगवतृ-कथा- 
सुधा में रति नहीं हुई तो सम्पूर्ण श्रम ही व्यथं है। प्राणी की बुद्धि को विशुद्ध 
कर देने में ही कमं-काण्डपरक श्रुतियों की सार्थकता है। उपासना-काण्डपरक 
श्रुतियों की भी साथ॑कता इसीमें है कि उपासना-रत प्राणी को उपास्य-स्वरूप 
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का साक्षात्कार हो जाय । उपनिषदों में दहर, वश्वानर, शाण्डिल्य एवं प्राणो- 
पासना आदि विभिन्‍न विद्याओं का वर्णन है; इन विभिन्‍न विद्याओं का अन्तिम 
परिणाम बुद्धि को निर्मल, निष्कलंक एवं स्थिर बना देना ही है। निम॑ल, 
निहचल चित्त से किया गया भगवत्-साक्षात्कार ही फल-पर्यंवसायी होता है। 

'नेह नानास्ति किचन! (बु० उ० ४/४/१९५) आदि अनेकानेक ज्ञान-परक, 
'तत््वमसि' (छा० ८/८/७), अहूं ब्रह्मास्मि' (ब॒० १/४/१०) आदि विधिमुख और 
नेति नेति! (बु० २/३/६) आदि निषेधमुख सम्पूर्ण श्रुतियों का महा-तात्पय॑ एक- 
मात्र परात्पर परब्रह्म में हो है। एतावता, जीव को परकब्रह्म-स्वरूप का प्रबोध 
कराने पर स्वार्थ-प्रयोजन सिद्ध होने के कारण सम्पूर्ण श्रुतियाँ संतुष्ट होती हैं । 
केशवालोक से श्रुतियों को परमानन्द, परमोत्सव होता है | जेसे सदाचारी, धर्म- 
निष्ठ, भगवत्‌-परायण, उपासना-रत व्यक्तिविशेष को हो स्वग॑ की प्राप्ति 
होती है परन्तु सम्पूर्ण संसार आनंदित हो उसकी प्रशंसा करता है अथवा कठोर 
कमंरत, दुराचारी को ही नरक की प्राप्ति होती है तथापि सम्पूर्ण संसार त्रस्‍्त 
होकर उसकी निन्दा करता है; इसी तरह जीवात्मा को सगुग किवा निर्गण 
किसी भी स्वरूप में परब्रह्म का प्रबोध हो जाने पर श्रतियाँ, ऋषिगण एवं 
देवता परम संतुष्ट एवं परमानन्दित होते हैं । 

जह॒॑विरहजं ताप! (श्री० भा० १०/३३/१) जोवात्मा चिरकाल से भगवत्‌- 
विप्रयोगजन्य तीत्र संताप को भोग रहा है तथापि अबोध रहता है; कोई सजग, 
सचेत जीवात्मा ही भगवत्‌-विप्रयोगजन्य तोत्र ताप से दुग्ध होता है। श्रुतियाँ 
जीवात्मा के अबोध से पीड़ित रहती हैं। ब्रह्माणी का दिन समाप्त होने पर 
देनंदिन प्रलयकाल में प्रलयाग्नि से भूः, भुवः एवं स्वर्लक नष्ट हो जाते हैं; इस 
प्रलयाग्नि को आँच महलेंक तक नहीं पहुँच पाती अतः महलेंकवासी स्वयं 
संतप्त न होते हुए भी भू: भुवः एवं स्वरलोकिवासियों के संताप से संतापित होते 
रहते हैं। श्रीमदभागवत-वचन है--“चित्ततोद: क्ृपयातिदंविदाभ! (२/२/२७) 
भू:, भुवः एवं स्वर्लोक के वासी ब्रह्मज्ञान-परिशून्य हो संतप्त रहते हैं; उनके इस 
संताप से ही महलोकवासी संतप्त हैं। उनका यह संताप भी भूः, भुवः एवं 
स्वरलेकवासियों के प्रति एक प्रकार का अनुग्रह ही है। इसी तरह जीवात्मा के 
परबह्म-परिज्ञान-दन्य होने पर श्रुतियों को अकल्पनीय संताप होता है क्योंकि 
सम्पूर्ण श्रुतियाँ भगवान्‌ की अनुग्रह-शक्ति-रूपा ही हैं। गीता-वचन है--'स्वय- 
मेवात्मनात्मान वेत्य त्वं पुरुषोत्तम' (श्री ० भ० गी० १०/१५) हे पुरुषोत्तम ! अन्य 
कोई आपको नहीं जान पाता; आप स्वयं ही अपने ज्ञाता हैं।! गोस्वामी तुलसीदास- 
जी कहते हैं, 'जानत तुम्ह॒ही तुम्हह होइ जाई ४ जीवात्मा के प्रति स्वानुग्रह- 
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वशात्‌ स्वष्ठप-साक्षात्का र-हेतु परात्पर परब्रह्म प्रभु स्वयं ही वेद एवं गुरुस्वरूप 
में प्रकट हो जाते हैं। आचारवान्‌ एवं आचायंवान्‌ होकर ही प्राणी परात्पर 
परब्रह्म का प्रबोध प्राप्त कर सकता है । 


भगवान्‌ अशरण-शरण, अकारण-करुण, करुणा-वरुणालय हैं एतावता 

आप्तकाम, पूर्णकाम, परम-निष्काम आत्माराम होते हुए भी प्राणो के पुरुषार्थ- 
साफल्य-हेतु ही सम्पूर्ण चेष्टाएँ करते हैं। भगवत्‌-स्वरूप-साक्षात्कार ही परम 
पुरुधाथथं है। जेंसे सूयेना रायण की पूजा करते हुए सम्पूर्ण ज्योतिमय सूयंना रायण 
को भी दोपक दिखाया जाता है, वेसे हो, भगवान्‌ को पजा-अर्चा भी विभिन्‍न 
स्वरूपों में प्रस्फुटित ब्रह्म-स्वरूप को ही निमित्त बनाकर सम्भव होती है। भग- 
वत्‌-कृपा प्राप्त करने के अनेकानेक निमित्त हैं; स्मरण, चिन्तन, उपासना, किसी 
एक का आश्रय लेकर भगवदनुग्रह प्राप्त करना हो मानव-जीवन की यथाथर्थता 
है। भगवदनुग्रह प्राप्त कर प्राणी अनेकानथंपरिप्लुत .भवाटवी-भयमुकत हो 
कृत-कृत्य हो जाता है । अस्तु, कम एवं उपासना-काण्ड परा, निवृत्ति एवं प्रवृत्ति 
प्रा, वेदान्त १रा, अन्य-पूविका, अनन्य-पूविका आदि माता-पिता से सहस्न कोटि- 
गुणाधिक परम हितैषिणी श्रुतियाँ जीवात्मा को परम तत्त्व-साक्षात्कार करा देने 
के लिए सदा प्रयत्नशीला रहतो हैं | श्रुति-वचन है---अथ सत्यमस्ति न चेदिहा- 
वेदीनमहतो विनष्टिःः (केनो० २/५) अर्थात्‌, ब्रह्मज्षाग से रहित जीवन ही 
महाविनाश है । 

शा हानिस्तन्‌ महज्छिद्रं साचान्धजडप्ढता । 

यन्युहुत्त क्षणं वापि केशव नंव चिन्तथेत्‌ ॥' 
अर्थात्‌ वही जड़, मूखें, अंध, सच्छिद्र एवं सदोष है जिसने क्षणभर के लिए 
भी केशव भगवान्‌ का स्मरण नहीं किया ! तात्पर्य कि अनादिकाल से भगवत्‌- 
स्वरूप से वियुक्ट होकर जोव प्रत्यक॒चेतन्याभिन्‍्न परात्पर, परब्रह्मा प्रभु के ज्ञान 
से वंचित हो अनेकानर्थ-परिप्लुत भवाटवी में १रिश्रान्त हो रहा है यहो भगवद- 
नुग्रहरूपा श्रुतियों का सानुक्रोश अनुताप है। जीवत्मा को भगवत्-स्वरूप- 
साक्षात्कार, केशवालोक प्राप्त हो जाने पर श्रुतियाँ भी परमोत्सव, परमानन्द को 
प्राप्त होती हैं । 

उपनिषद्‌-वाकक्‍्य है-- 
यदा चमंवदाकाईं तेष्टथिष्यन्ति मातवाः । 


तदा देवमविज्ञाय दुःखस्यथान्तो भविष्यति ४ 
(इवें० ६/२०) 
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अर्थात्‌ यदि आकाश को लपेटकर मृगचर्मं की तरह बगल में दबा लेना 
सम्भव हो तो भगवदु-दशन बिना हो आनन्द की प्राप्ति भी सम्भव हो सकती 
है। तात्पय कि जेसे आकाश को मृगचर्म की तरह लपेटकर बगल में दबा लेना 
सर्वंथा असम्भव है, वेसे हो भगवद-दर्शन, भगवत्-साक्षात्कार बिना आनन्द- 
प्राप्ति भी कदापि सम्भव नहीं; केशवालोक' केशव के दर्शन ही सर्वानर्थ-निवत्ति 
एवं सर्वानन्द-प्राप्ति का एकमात्र आधार है । 

केशवालोक के भी दो प्रकार हैं, एक कमं-प्रधान, दूसरा कतृं-प्रधान । केशव 
भगवान द्वारा सानुग्रह दृष्टि से निहारा जाना ही कतुं-प्रधान तथा भगवान्‌ 
केशव को सानुराग-दृष्टि से निहारना ही कमं-प्रधान केशवालोक हैं। किसी भी 
विधा से केशवालोक प्राप्त कर प्राणी कृत कृत्य हो जाता है । 


'यदत्न राम॑ न पद्येत्त यं च रामो न पद्यति। 
निन्दित: स्वलोकेषु स्वात्माप्येन॑ं विगहेँते ४! 
(वा० रा० २(१७/१४) 


अर्थात्‌, जिसको राम ने सानुग्रह दृष्टि से नहीं निहारा अथवा जिसने राम 
को सानुग्रह दृष्टि से नहीं निहारा वह समस्त लोकों में निद्य है; ऐसे प्राणी की 
अन्तरात्मा एवं अहमर्थं भी उसका तिरस्कार करते हैं। नागोजीभट्ू लिखते हैं 
कि विचारमात्र से भी भगवत्‌-मूति का दर्शन कल्याणकारी है। जो प्राणी 
विचार से भी भगवत्‌-मूति का दर्शन नहीं कर पाता उसका अन्तःकरण, अह- 
मे, इन्द्रियाँ एवं सम्पूर्ण शरीर ही त्रस्त हो जाता है। सम्पूर्ण सत्‌, तप, यज्ञ, 
ज्ञान, दान, व्रत आदि अनुष्ठानों का साफल्य भगवत्‌-तत्त्व-जिज्ञासा में ही है । 
“ऋते ज्ञानानन मुक्ति: ज्ञान के बिना भगवतृ-साक्षात्कार नहीं होता; भगवत्‌- 
साक्षात्कार बिना मुक्ति नहीं होती । 


'प्रत्यकृप्रवणतां बुद्धेः कर्माण्युत्पाद्य शुद्धितः । 
कृतार्थान्यस्तमायान्ति प्रावृडन्ते घना इब ४ 
(नेष्कम्यंसिद्धि १/४९) 
अर्थात्‌, जेसे प्रावड ऋतु (वर्षा) के अन्त में साथंकता की पति हो जाने पर 
बादल समाप्त हो जाते हैं वेसे ही, सम्पर्ण कमं-काण्ड अपने एकमात्र प्रयोजन, 
प्रभुदर्शन की उत्कट अभिलाषा का जनन कर लुप्त हो जाते हैं, सम्पर्ण लोकिक 
ऐश्वय॑ एवं लाभ अप्॒ण हैं अतः उनको प्राप्त करे लेने पर भी -कृतार्थता नहीं 
होती परन्तु केशवालोक से परमोत्सव होता है। रार्वानर्थ की निवृत्ति एवं सर्वा- 
नंद की प्राप्ति ही परमोत्सव है । इस आशय से ही काशी में मरण मंगलकारी 
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मान्य है। अग्नि-संप़्कार से प्राणी के स्थूल देह का विसजेन होता है, भूत- 
भावन भगदान्‌ विश्वनाथ के प्रताप से काशी में मरनेवालों के अन्य दोनों, सृक् 
एवं कारण-शरीर का भी विसर्जन हो जाता है। कारण-देह अविद्या है; सृक्ष्म- 
देह सत्रह तत्व का लिग-शरीर है जो सम्पूर्ण वासनाओं का केन्द्र, कर्मों का 
आधार एवं पुनर्जन्म का निमित्त है। कारण एवं सृक्ष्म-देहों का विसजंन हो 
जाने पर प्राणी जन्म-परण-परंपरा से मुक्त हो परमोत्सव को प्राप्त होता है। 


“मरणं मंगल यत्र विभूतियंत्र भूषणम्‌। 
कोर्पीनं यत्र कोौशेयं, काशी कुत्रोपमोयते ४ 
(काशीखण्ड ९३/९१) 


अर्थात्‌. काशी में मरण ही मंगलप्रद, विभूति ही भूषण तथा कौपीन ही 
पीताम्बर है; ऐसी काशी की उपमा किससे दी जाय ? 


शोकस्थानसह्राणि, भथस्थानशतानि थे । 
दिवसे दियसे मठमाविशन्ति भ पण्डितम्‌ ॥! 
(म० भा०, वनपव॑ २/१६) 

अर्थात्‌, संसार में शोक एवं भय के सहस्नों कारण प्रतिदिन बनते हैं तथापि 
अभ्यास होने के कारण प्राणी उनका स्पष्टतः अनुभव न करते हुए उसोमें सुख 
की भी कल्पना कर लेता है। 'शिरो भारापगमे सुखी अहम' जेसे कोई मूढ़ प्राणी 
अपने सिर के भार को अपने कंधों पर रखकर भार-मुक्ति के आनन्द की कल्पना 
करने लगता है परन्तु पण्डित यथार्थ को जानता है। यथार्थ ज्ञान के कारण 
विज्ञ प्राणी सासारिक शोक-संतापों से विरत रहता है । अन्ततोगत्वा तात्पय॑ यह 
कि केशवालोक से होनेवाली निवृत्ति ही सर्वोत्कृष्ट है; केशवालोक का उत्सव 
ही परमोत्सव हैं। निविकार, निराकार, निर्गुण स्वरूप में किवा सगुण निराकार 
स्वरूप में किंवा सगुण साकार सच्चिदानन्दधन स्वरूप में केशव का दरंन ही 
प्राणीमात्र का परम पुरुषार्थ है। 

सामान्यतः शाच्त्रों में व्यक्तिगत साधन का विधान होता है; कोई प्राणी 
विशेष ही मुमुक्षु, जिज्ञासु होकर श्रवण, मनत, निदिध्यासनादि में प्रवुत्त होकर 
भगवतृ-साक्षात्कार करता है । गोपाज्भनाओं की संख्या सहख्न कोटि थी । गोष्यः 
ऊचु: 'सर्वास्ताः केशवालोकपरमोत्सवनिवुंता:ः आदि उक्तियाँ भी. बहुवचना- 
त्मक ही हैं। ज्ञानाभ्यास ही भगवतृ्‌-साक्षात्कार का असाधारण कारण है। 

तत्‌ चिन्तनं दत्‌ कथनं, अन्योन्यं तत्‌ प्रबोधनं' परस्पर उसी तत्त्व का 
बारंबार कथन, चिन्तन एवं प्रबोधन करना ही ज्ञानाभ्यास है। बारम्बार के 
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कथन, चिन्तन एवं प्रबोधन से हो विचार-क्रांति होती है। विचार-क्रांति-हेतु 
तदनुकूल वातावरण एवं संगति अनिवाय॑ है। प्राणी जैसे वातावरण में रहता 
है, जेसी चर्चा करता है; उन सबका उस पर प्रभाव पड़ता है; उस प्रभाव से 
विचार-क्रांति होती है; विचार-क्रांति से संस्कार बनते हैं । 


अनाराध्य राधा पदाम्भोजयुग्मं, 
अनासेव्य व॒ुन्दाटवीं तत्‌ पदाडकाम । 
असम्भाष्य _ तद्ुभावगम्भी रचिस्तान्‌, 
कथं दयामसिन्धो रसस्यावगाहः ४ 


अर्थात्‌, रासेश्वरी राधारानी के चरण-युगल की आराधना, उनके चरणार- 
विन्दों से अंकित वुन्दाटवी का सेवन, उनकी बारम्बार चर्चा एवं गम्भीर चिन्तन 
किए बिता ही श्याम-रस-सिन्धु में क्योंकर अवगाहन किया जा सकता है ? 
वुन्दावन-धाम में साक्षात्‌ परमानन्दकन्द भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र माधुये-सार- 
स्॑स्व की अधिष्ठान्री महाशक्ति राधारानी, परमानुरागिणी ललिता, विगाखा, 
रंगदेवी, श्रीदेवी, चन्द्रावली आदि लोकोत्तर अनुरागिर्ण' सखी-वुन्द विराजमान 
है; साथ ही, साधन-सिद्धादि अग्निकुमार, देवाद्भनाएँ, देव-कन्याएँ, ऋषिरूपा, 
मुनिरूपा, श्रुतिरूपा भी विद्यमान हैं। रासेश्वरी, नित्य-निकुज्जेब्वरी राधारानी 
की कृपा-दृष्टि-वुष्टि के प्रभाव से 'सर्वास्ताः केशवालोकपरमोत्सवनिद्‌ता:” वे 
सब केशवालोक प्राप्त कर परमोत्सव को प्राप्त हुईं । 


भगवान्‌ श्रीकृष्ण आत्माराम हैं; आत्मा में ही उनका रमण सम्भव है। 
आत्मा तु राधिका प्रोक्‍्ता' रासेश्वरी राधारानी ही भगवान्‌ श्रीक्ृष्णचन्द्र 
परमानन्द की आत्मा हैं। जेसे अमृत का माधुय, गंगाजल की शीतलता, मधुरता 
एवं पवित्रता तद्भिन्‍न है, वेसे ही, रासेश्वरी राधारानी आनन्दकन्द परमानन्द- 
सिन्धु-सा र-सवं॑स्व हैं। राधारानी के बिना श्रीकृष्णचन्द्र अपूर्ण हैं; युगल सम्मिलित 
तत्त्व ही पूर्ण है। गोर-तेज संवलित श्याम-तेज तथा श्याम-तेज संवलित गौ र- 
तेज उभय-उभय भावात्मा, उभय-उभय रसात्मा हैं। अस्तु, श्रीकृष्णचन्द्र का 
रमण वहीं होगा जहाँ राधिका शक्ति का संचार है| अपने-अपने सम्प्रदायानुसार 
तत्‌-तत्‌ सखीरूपा गुरु के अनुशमन से राधा-शक्ति अनुगामिनो ललिता सखी का 
सन्निधान प्राप्त होता है; ललिता सखी का गुरुरूप में अनुगमन एवं आराधना से 
राघारानी का सन्निधान प्राप्त होता है। राधारानी के सन्निधान से राधारानीं 
की तत्‌ू-तत्‌ शक्तियों का संचार होता है, इस तरह क्रमागत उपासना द्वारा 
साधक राधारानी-स्वरूप बनता है; तब उसमें आत्माराम भगवान्‌ श्रीकृष्ण का 
रमण होता है। 
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सामान्यतः: लोक-ज्यदहा रानुसार भी राजाधिराज एवं श्रोमन्तों के घर झोई 
सहसा टी प्रवेश नहीं पाता। यदि कथंचित्‌ प्रवेश भी हो जाय तो उसमे 
अमात्यगण उस जअ्यक्ति को वहाँ नहीं टिकलने देते । 

सामन्‍्त की कथा इस तथ्य का प्रत्यक्ष उदाहरण है। भछे सामन्‍्त किसो 
राजा को अत्यन्त प्रिय था, एतावता, अन्य अमात्यजनों ने ईं्ष्यावश' कुचक्र २च- 
कर भछे को जंगल में छुड़वा दिया और प्रचार करवा दिया कि भछु सामन्त 
मरकर जंगल में प्रेतहण से विचरण कर रहा है। यह प्रचार इतना प्रबल हुआ 
कि स्वयं राजा ने भी इस प्रचार को सत्य हो मान लिया। देवयोग से राजा 
शिकार फरता हुआ इसी बन में पहुँच गया जहाँ भछ सामन्त रह रहा था । 
जंगल में भटकते हुए भछ ने राजा को देखा और भावावेश् में उससे मिलने को 
दोड़ पड़ा । राजा ने उसको प्रेत ही समझा और भयभोत हो जंगल से भाग 
खड़ा हुआ | 


“पुरुषापराधमछिना घधिषणा । 
निरवद्यचक्षुरुदयापि यथा । 
न फलावथ भछ विषया 'भवति। 
अ्रतिसम्भवापि तु तथात्मनि थीः ॥४! 
(संक्षेपशारीरक १/१४) 
अर्थात्‌, आँखें दोषहीन हैं फिर भी राजा ने अपनी आँखों से हो भछ को 
प्रेत-स्वरूप देखा; तात्पय॑ कि प्रमेय शुद्ध है, तथापि पुरुष-प्रभाता असम्भावना, 
विपरीत भावना के संस्कार से दूषित है अतः निदोंष नेत्र भी उन गलरूत भाव- 
नाओं के उन्मूलन में समर्थ नहीं होता | इसी तरह 'तल्वमसि! (छा० ६/८/5) 
हूं ब्रह्म/स्म! (ब० १/४१०), सोष्हम! इत्यादि वेदान्त-वाक्यों के कारण 
जीवात्मा अपने सच्चिदानन्दमय स्वरूप से परिवय प्राप्त कर लेने पर भी 
अनादिकाल से भवाटयी में भटकता हुआ पुरुषापराध-मलिना-बुद्धि के कारण 
तत्त्वनसाक्षात्कर नहीं कर पाता । अतः राजा की सेवा करते हुए उसके चक्र 
(अमात्यगणों) की भी सेवा करें तात्पय कि श्रीकृष्ण रमणयोग्यता-प्राप्ति-हेतु 
स्व-स्व सम्प्रदायानुसा र गुरुरूपा सखी का अनुगमन अनिवायं है। द 
अद्वेतमतानुसार भी शुद्ध परब्रह्म का पदार्थ के साथ सम्बन्ध नहीं होता 
असड्रो नहि सज्जते” (ब० उ० ३/५/२६), वृत्युपहित चेतन ही पदार्थ का 
प्रकाशक है; चेतन की सत्तामात्र से ही पदार्थ को प्रतीत नहीं होती क्योंकि 
चेतन का संश्लेषण सन्निकृष्टासन्निकृष्ट सम्पूर्ण वस्तुओं के साथ है| प्रमाणजन्य 
युत्यभिव्यक्त चेतन के संसगग से हो पदार्थ का प्रकाशन राम्भव है। जेसे, घटादि 
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का प्रकाह्य अन्त:करण वृत्युपहित चेतन द्वारा ही होता है किन्तु अन्तःकरण स्वतं- 
त्रता से ही चेतन के प्रतिबिम्ब को ग्रहण कर लेता है, वेसे ही, अन्तःकरणरूपा 
वृषभानु-नन्दिनी, राधारानी परब्रह्म श्रीकृष्ण के साथ निरपेक्ष भाव से रमणरूप 
असाधारण सम्बन्ध का रसास्वादन करती हैं। अन्य गोपाड्नाओं को राधारानी 
का समाश्रयण करना पड़ता है। माया से मोहित प्राणी नाम-रूप-क्रियात्मक 
प्रपंच में आसक्त हो स्वरूप से विस्मृत हो जाता है। स्वरूप-विस्मृति के कारण 
विश्रम होता है; विश्रम के कारण असंग आत्मा में संग की, अकर्ता में कतृत्व की 
तथा एक में अनेकत्व की श्रान्ति होती है। प्राणी के भगवदुन्मुख हो जाने पर 
माया का समूल-उन्मूलन हो जाता है। 
यथाथ में तो रासेश्वरी राधारानी की प्रसन्नता ही रासलीला का हेतु है। 

सम्पूर्ण लोकिक सुख सविशेष एवं ससीम है अतः लोक में पारस्परिक सापत्न- 
भाव प्राणी के उत्कषं में बाधक होता है । भगवत्‌ सम्मिलन-जन्य आनन्द अगाध, 
अखण्ड एवं अनन्त है अतः सापत्न से सर्वथा रहित है | हरि की परमान्तरड्), 
चिरसहच री, राधारानों परम-कल्याणमंश्री, करुणामयी (दयामयी) हैं अतः वे 
तो सदा ही यही कामना करतो रहती हैं कि प्रत्येक जीवात्मा निरन्तर भगव- 
दुन्मुख रहे । राधारानी की वांछा है-- 

अद्भनामज्भनामन्तरा माधवो। 

माधव माधव चान्तरेणाड्रना ४ 


अर्थात्‌ प्रत्येक अद्भना के साथ माधव और प्रत्येक माधव के साथ अड्भना 
हो । तात्पयं कि रासेश्वरी राधारानी की वांछा है कि सम्पूर्ण अधिकारी उपासक- 
जन भी राधा-भाव से ही पूर्णतम पुरुषोत्तम श्रीकृष्णचन्द्र के लोकोत्तर सौन्दर्य- 
माधुयं का रसास्वादन करें। अस्तु, राधारानी की परम क॒पा, परम करुणा से 
'प्रभदा शतकोटिभिः सहस्रकोटि प्रमदा, गोपाद्भनाओं के मान का प्रशमन कर 
उनको प्रसन्न करते हुए भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र यमुना-पुलिन पर विराजमान हुए। 

श्रीमद्भागवत में स्पष्टतः ही लिखा है-- 

नेतत्‌ समाचरेज्जातु सनसापि ह्यनीइवर:” 
(१०/२३३/३१) 

अनीश्वर प्राणी मन से भी रासलोला का आचरण न करें। प्राणोमात्र 
अपूर्ण हैं, ईद्वर ही अलोकिक, अद्भुत, शक्ति-संयुत हैं। गोवद्धंन पव॑त को 
कनिष्ठिका पर उठा लेना आदि अनेकानेक अद्भुत कम॑ ईश्वरीय शक्ति के ही 
चमत्कार हैं। पृर्णकाम, आप्तकाम, परम निष्काम, आत्माराम, पृर्ण॑तम 
पुरुषोत्तम, सच्चिदानन्दधन परमात्मा श्रीकृष्णचन्द्र की रासलोला श्रोतव्य, 
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मननीय एवं प्रथम्य है परन्तु व्यवहायें कदापि नहीं। रासछीला का लक्ष्याथ 
ही व्यवहाय है | 
'ईश्बरः सर्वभूतानां ह॒द्देशेड्जंन तिष्ठति। 
आमयत सर्वशूृतानि यस्त्रारूढानि मायया ४ 
(श्री० भ० गी० १८/६१) 


अर्थात्‌, प्राणीमात्र का अन्तस्थ ईश्वर ही प्राणियों को बद्धि का नियंत्रण 
करता है। जैसे सूत्रधार नट काठ की पुतलछियों को स्वेच्छानुसार नचाता है, वेसे 
ही, पवनियन्ता ईश्वर ही अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड के अनन्तानन्त प्राणियों की 
बुद्धि में प्रविष्ट होकर अपनी मायाशक्ित के द्वारा नियंत्रित करते हुए सबको 
नाच नचानेवाले सृत्रधार हैं । 
तामितविधुतशोकानिभंगवानच्युतो. वृतः । 
व्यरोचताधिक तात पुरुष: शक्तिभियंथा ॥१०॥ 
(त्री० भा० १०/३२/१०) 
अर्थात्‌, भगवान्‌, श्रीकृष्णचन्द्र अच्युत, सदा एकरस हैं तथापि उन शोक- 
रहित एवं परमोत्सव को प्राप्त गोपाज्धनाथों से समावत होकर उनकी अतिशय 
शोभा हुई, जैसे शक्तियों से सेवित परमेश्वर विशेषतः सुशोभित होते हैं । 


'ता्निविधुतशोकाभि: विधुतों जीवानां शोकों याभिस्ताः: विधतश्ोकाः 
ताभिविधतशोव्राभिः ॥! 
जिन श्रुतियों ने जोव के सम्पूर्ण शोकों का विधूनन कर डाला है वे ही 'विधत- 
झोका:' हैं। श्रौत-स्मात॑ धर्मानुसरण से ही जोव के सम्पूर्ण दुःखों का प्रशमन हो 
जाता है; सम्पूर्ण श्रुतियों के महातात्यय॑ का प्रबोध होने पर उस तत्त्वदर्शी ब्रह्मविद्‌ 
बरिष्ठ के लिए शोकोपलक्षित संसार का ही बाध हो जाता है अतः वह सम्पूर्ण 
शोक-रन्ताप से पूर्णत: निवत्त होकर परमोत्सव को प्राप्त होता है । वेदान्त-वावय 
है-तरति शोकमात्मविद' (छा० ७/१/३) आत्मधिद शोक को तर जाता है। 
'तत्र को सोहः कः शोक एकत्वमनुकश्यतः (ईशा० ७) जिसने ब्रह्मात्मेकत्व का 
दर्शंन कर लिया उसको मोह एवं शोक नहीं होता; भगबत्-साक्षात्कार से उसके 
सम्पूर्ण शोक-मोह का विधनन हो जाता है । 

'ततु समन्‍वयाद्‌! (ब्र० सु० १/१/४) सर्वासां श्र्‌ तीनां तस्मिन्‌ समन्वय: । 

विभिन्‍न उपनिषदों की सम्पूर्ण श्रुतियों का समन्वय ब्रह्म में हो है। सांख्य- 
अतानुसार प्रक़ात प्रधान है: 


४८६ गोपी-गीत! 


“ईक्षतेनविव्दम्‌' (ब्र० सू० १(१/५) अशब्दम्‌; दाब्द-प्रमाणशुन्यम्‌ 
अनुमान अनुमोयते इति अनुमान प्रधानं जगतृ-कारणं। 


सांख्य-मत दब्द-प्रमाण-शन्य अनुमानमात्र है; श्रुत्यनुसार जगत्‌-कर्ता में ईक्षण 
होता है, 'जगत्‌कतु: ईक्षतेः ईक्षित॒त्वश्रवणात्‌ ४ प्रकृति जड़ है, जड़ में ईक्षण 
सम्मव नहीं; अत: ईक्षण से रहित जड़ प्रकृति जगतृ-कर्ता नहीं हो सकती। 
'ईक्षतेः ईक्षितृत्व-भ्रवणातु ! जगतु-कर्ता में ईक्षितृत्व श्रवण है। 'ईक्षणपुविका 
सृष्टि: श्र ता! उपनिषदों में 'तदेक्षत बहुस्पाम्‌ प्रजायेय” (छा० ६/२/३) सृष्टि 
ईक्षण-पविका है; जड़ प्रकृति में ईक्षण बन नहीं सकता; अस्तु, सांख्य-मत में 
श्रुतियों का समन्वय नहीं है एतावता आस्तिकदृष्ट्या वह त्याज्य डै। श्रुतियों 
का समर्थन ब्रह्म में है अत: ब्रह्म आदरणोय है। श्रुतियों से समन्वित होकर ही 
जगत्‌-का रण, मूलाधिष्ठानभ्‌त, स्वंशेषी, परात्पर, परब्रह्म का ज्ञान सम्भव है | 
श्रुति-विपरोत भगवत्‌-कथन भी अमान्य है | 

'जेहि निन्दत निन्दित भयौ विदित बुद्ध अवतार' 

बहुप्रसिद्ध बुद्धावतार श्रुतियों की निन्‍दा करने के कारण स्वयं भी निन्दित 
हो गया । तात्पय॑ कि, श्रुति हो सर्वाधिक सम्माननीय है । 

'भगवान्‌ अच्युतो बृतः (श्री० भाग० १०/३२/१०) जिसमें समग्र ऐश्वर्य॑, 
वेराग्य, आनन्द, धमं, यश एवं श्री पड़भग सांगोंपांग नित्य-विद्यमान हो वही 
भगवान्‌ है। ऐसे अच्युत भगवान्‌ भी जीवों के सम्पूर्ण शोक-सनन्‍्ताप का विधूनन 
करनेवाली श्रुतियों से समावृत होकर अतुलित शोभा को प्राप्त हुए। तात्पय॑ 
कि जिनके द्वारा भगवत्‌-साक्षात्कार, भगवत्‌-प्रबोधन होता है उनकी महिमा से 
ही भगवान्‌ शोभायमान होते हैं | न्याय एवं तक॑के पण्डित उदयनाचाये महा- 
राज की कथा इसका प्रत्यक्ष उदाहरण है। किसी समय उदयनाचायंजी महा- 
राज जगन्‍नाथजी के दर्शन हेतु पुरी पधारे; मन्दिर के पट बन्द हो चुके थे अतः 
पुजारियों ने उनको दर्शन कराने से अस्वीकार कर दिया। क्रुद्ध हो उदयनाचाय- 
जी कह उठे -- 

'ऐश्वयंसदमत्तोसि मामवज्ञाय वतंसे। 
उपस्थितेषु बोद्धेषु मदधीना तव स्थिति: ४ 


अर्थात्‌, हे प्रभो ! अभी तो ऐश्वयंमद से मदोन्मत्त हो तुमने मेरी अवज्ना की 
परन्तु याद रखना कि जब बौद्ध तुम्हारा खण्डन करेंगे तब तुम्हारी सत्ता मेरे 
ही अधीन होगी । यह अहंकार नहीं है; भक्त का आराध्य के प्रति अद्भुत अपूर्व 
अनन्य ममता का उद्रेक ही ऐसी भावमयी गर्वोक्ति का मूल है। भगवान्‌ 
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को भी ऐसी प्रेम-रस-भीनी अटपटी वाणियाँ ही प्रिय हैं। उदयनाचायंजी कृत 
“न्याय-कुसुमांजलि' वस्तुतः उनवे भाव-दर्प के अनुकूल ही है। इस ग्रंथ में अनेका- 
नेक दिव्य श्रतियों के आधार पर अकाट्य तकों द्वारा उदयनाचायंजी ने 
अनीश्वरवादो नास्तिकों के दप॑ का दलन कर ईदवर को सत्ता को सिद्ध क्रिया 
है। इस ग्रन्थ के प्रारम्भ में ही कहा गया है-- 


न्यायच्चे यमीदस्प मननव्यपदेशभाक्‌ । 
उपासनेव क्रियते श्रवणानन्तरागता ४४ 


अर्थात्‌, आशम-दर्शन के उद्देश्य से सर्वप्रथम श्रवण ही कतंव्य है, अहंकारा- 
दिकों का बड़्विध लिंग से महातात्पय॑ परब्रह्म में निर्धारण करना ही श्रवण है; 
तदनन्तर मनन अनिवायं है; सुदृढ तर्कों द्वारा श्रुत विषय को सुव्यवस्थित करना 
ही मनन है; यही श्रवणानन्तरागता मननात्मिका उपासना है। उदयनाचायेंजी 
कहते है--- 
'इत्मेव श्रतिनीति सम्प्लवजलभू योभिराक्षालिते, 
येषां नाप्पदमारधासि हृदयें ते शेलसाराद्ययाः। 
किन्तु प्रस्तुतविप्रतोपविधयाप्युच्चे भंवच्चिन्तका:, 
काले कारुणिक त्वयेव कृपया ते तारणीया नराः ४४ 
अर्थात्‌, है नाथ ! मैंने श्रुतिरूप निर्मल जल से नास्तिकों के दुस्तक कलंक, 
मलिन पंक सने पंकज, म्गशनस को धोने का प्रयास किया है; इतने पर भी जिनके 
हृदय में आप पर विश्वास नहीं जम पाता उनका हृदय वज्य का टुकड़ा शेल- 
सारादाया' है । हे नाथ ! खण्डन अथवा मण्डन दोनों ही हेतुओं से विद्वदृवर आपका 
ही चिन्तन करते हैं एतावता आप दोनों पर ही कृपा करें । 
'अन्याभिलाषिता दुन्य॑ ज्ञानकर्माधनावतम्‌ । 
आनुकल्येन कृष्णानुस्परणं भक्तिरुच्यते ॥ 
अर्थात्‌, अन्‍य अभिलाषा-शृन्य एवं स्मात॑-कर्मादि से अनावृत्त होकर आनु- 
कुल्येन स्मरण ही भक्ति है। मधुसूदन सरस्वती कहते हैं 'आनुकल्येन अथवा 
प्रातिकूल्पेत फृष्ण-स्मरणं भक्तिरुच्यते येनकेन प्रकारंभ ।' अनुकूल अथवा प्रति- 
कूल, जिस किसी भाव से भी किया गया भगवत्‌-चिन्तन ही भक्ति है। तात्पय॑ 
कि येन केन प्रकारेण मन को श्रीकृष्ण में सन्निविष्ट करना ही भक्तिति है । 
काम क्रोधं भयं स्नेहमेक्यं सोहदभेश च। 
नित्य हुरो विदधतो यान्ति तन्‍्मयतां हि ते ७४ 
(श्री० भा० १०।२५।१५) 
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अर्थात्‌, काम क्रोध भय स्नेह ऐक्यादि किसी भी भाव से जो चित्त को 
भगवान में लगाता है उसको अन्ततोगत्वा भगवत्‌-पद की ही प्राप्ति होती है । 
कीट-पतंग, पशु-पक्षी, देवता, दानव, मानव सबके हृदय में वही एक परात्पर 
प्रभु विद्यमान हैं तथापि उनका प्राकट्य ही फलपयँवसायी है । 


“व्यापक एक ब्रह्म अविनासी। सत चेतन घन आनंद रात्तो ७ 
अस प्रभु हृदय अछत अविकारो । सकल जीव जग दीन दुखारो ४ 
(मानस, बाल०, २२३, ४) 


अनन्तकोटि सच्चिदानन्द्धन, अविकारी, परात्पर, परब्रह्म, परमात्मा प्रभु 
हृदय में विद्यमान हैं तथापि जीव अनेकानथंपरिष्लुत भवाटवी में निमग्न रहकर 
दुःखो रहता है। श्रुति-कथन है--स एनमविदितो न भनक्ति' (ब॒० १।४॥१५) जब 
तक देव का बोध, साक्षात्कार नहीं होता तात्पयं कि जो भगवद्‌-भक्‍त हैं, जिनमें 
भगवतृ-प्रकाश का प्राकट्य हो गया है उनसे समावृत होकर भगवान्‌ भी सुशो- 
भित होते हैं । 


“विप्रप्रसादात्‌ धरणोीधरो5हम । 
विप्रप्रसादात्‌ु कमलावरोष्हम । 
विप्रप्रसादात्‌ अजिताजितो5हम्‌ । 
विप्रप्रसादात्‌ मम राम नाम ४ 


अर्थात्‌, भगवान्‌ कह रहे हैं--“विप्र-कृपा से ही में धरणी का धारण एवं 
कमला का वरण करता हूँ । विप्रकृपावशात्‌ ही मैं 'राम” नाम से सम्बोधित होता 
हूँ ।” इस उक्ति का तात्पयं भगवत्‌-व्यंजना में है। वेदादि शास्त्रों का जिनके 
द्वारा भगवत्‌-प्राकट्य, भगवतृु-व्यंजना होती है, पठन-पाठन एवं आचाय॑ंत्व 
ब्राह्मणों के हाथ में रहा एतावता सदा-स्वंदा-सवंत्र सर्वव्याप्त परात्पर परब्रह्म 
की अभिव्यंजना, बोधन, प्राकट्य भी ब्रह्मणाधीन ही है । 


“उच्चेगंतिजंगति सिद्धधति धमंतदचेत्‌ । 
तस्य प्रमा च बचनेः कृतकेतरेब्चेत्‌ । 
तेषां प्रकाशनदशा च महोसुरेब्चेत्‌ । 
तानन्तरेण निपतेतु क्य नु मत्प्रणामः ॥४ 


अर्थात्‌, सम्पूर्ण लौकिक महत्ता ब्राह्मणाधीन है; नित्या वेद-वाणी के द्वारा ही 
धर्म॑ की प्रमिति है; इस वेद-वाणी का प्रकाशन करनेवाले ब्राह्मण से अन्य किसके 
सन्मुख मेरा मस्तक नत हो सकता है ? 
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'धुस्तके लिखितान मंत्रान्‌ दृष्ट्धा जपतियो नरः 
जीवन्तेव चाण्डाल: मृतः दवा चाभमिजायते ४ 


अर्थात्‌, जो पुस्तक में लिखे मंत्र को पढ़कर उसके जप में अग्रसर होता है 
वह जीवनकाल में वाण्डाल तथा मत्यूपरान्त श्वान होता है। तात्पय कि आचाय॑- 
परम्परा द्वारा प्राप्त किया गया मन्त्र ही फलपर्यंवसायी होता है। “आचार्यवान्‌ 
पुरुषो वेद” (छा० ६१४२) आचाय॑वान्‌ पुरुष ही उस परात्पर परमात्म-तत्त्व को 
जान सकता है । "ना वेदविन्मनुते त॑ वृहन्तम' (तै० ब्रा० ३२।१२।९७) अवेदविद्‌ 
उस परमतत्त्व को नहीं जान पाता । 'तं त्वोपनिषदं पुरुषं पृच्छामि' (बृ०३॥९ 
२६) । इत्यादि शतियों के अनुसार उपनिषद्-गम्य ही परात्पर परत्रह्ा हैं। 
जिससे परमतत्त्व का प्राकख्य, भगवत-साक्षात्कार हो उनसे समावृत होकर 
परमतत्त्व भगवत्‌-तत्व भ॑ समलंकृत हो जाता है। अस्तु, कमं-काण्ड, उपासना- 
काण्ड, विधि-परंवसायिनी, निषेध-पयेवसायिनी, विधि एवं निषेध मुख से परबहा 
का प्रतिपादन करनेताली, अनन्य-परा, अन्य-परा आदि अनेकानेक दिव्य श्रृतियों 
से समावृत हो अच्युत भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र अतिशय शोभा को प्राप्त हुए । 


भगवानच्युतो बृतः' भगवान्‌ श्रीकृष्ण अच्चयुत हैं। जैसे चन्द्रमा असंख्यात' 
जनों का तापापनोदन एवं आह्वादन करते हुए भी स्व-स्वरूप में अच्युत ही रहता 
है, उप्तमें कमी न्‍्यूततरा नहीं आती, वसे हो, श्रीकृष्णचन्द्र-स्थरूप भी असंख्यात 
प्राणियों के शोक-संताप का उच्छेदन एवं परमानन्द प्रदान करते हुए भी स्वयं 
स्‍्व-स्वरूप में सदा डी अश्च्युत रहते हैं; श्रोकृष्ण-स्वरूप में कोई न्यूनता कदारपि 
नहीं आती । उदाहरणतः कल्पवक्ष, चिन्तामणि, कामधेनु आदि अनेकानेक 
प्राणियों की विभिन्‍न अभिलाषाओं की पूर्ति करते हुए भी स्व-स्वरूप में स्थिर 
एवं तिविकार रहते हैं; इसो तरह भगवान्‌ श्रीक्ृष्णचन्द्र भी सदा-सवंदा स्व- 
स्वरूप मे स्थिर एवं निविकार रहते हैं । 

श्रीमद्वल्लभाचाये के मतानुसार अविकृत परिणामवाद मान्य है। तदनुसार 
परब्रह्म में 'वकार नहों हीता तथापि जगदात्मना परिणाम हो जाता है । ब्रह्म को 
जगत्‌-कर्ता मान लेने पर ब्रह्म की निविकारता नहीं बन पाती। यदि यह मान 
लियः; जाय कि स्वयं ब्रह्म ही जगत्‌ में परिवर्तित हो जाते हैं तो फिर प्रश्न होता 
है कि ब्रह्म सम्पूर्णत: अथवा अंशतः जगत में परिवातित होता है ? यदि सम्पूर्ण 
ब्रह्म ही जगत्‌-रूप में परिवर्तित हो जाता है तो मुक्ति निरथंक हो जाती है 
यदि ब्रह्म अंशतः परिवातित होता है तो ब्रह्म में सावयवता बन जाती है । अस्तु, 
सिद्धान्त है कि परब्रह्म परिणाम-मुक्त है फिर भी जगदात्मना अविकृत परिणाम 
भी हो जाता है जेसे कल्पव॒क्ष, कामधेनु, चिन्तामणि आदि अनेकानेक प्राणियों 
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को अनेकानेक अभिलाषाओं की पूर्ति करते हुए भी क्षीण अथवा विकारी नहीं 
होते, वेसे ही, अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड का आविर्भाव कर देने पर भी परब्रह्म स्वयं 
निविकार, अक्षीण, अखण्ड एवं अप्रच्युत ही रहता है | 

अद्वतवाद-मतानुसार भी विवतंवाद मान्य है। तदनुसार अघटित-घटना- 
पटीयसी माया-शक्ित के द्वारा ब्रह्म का विवतं होता है; परब्रह्म ही नाम-रूप- 
क्रियात्मक प्रपंच-रूप जगत्‌ में विवरतित होकर प्रपंच-रूप में प्रतिभासित होता हुआ 
भी स्व-स्वरूप में निविकार, अनन्त अखण्ड अप्रच्युत रूप से ही अधिष्ठित रहता 
है। षड्विध भाव-विकारयुक्ते पदाथं में ही च्यूति सम्भव है। 'जायते अस्ति 
वधधंते विपरिणमते अपक्षोयत्ते विनइ्यति ४” जन्म, अस्तित्व, वृद्धि, परिणाम, 
अपक्षय एवं विनाश ही षड़्विध भाव-विकार हैं | भगवान्‌ षड्विध भाव विकार- 
विवर्जित हैं, अस्तु, अनंतानंत ब्रह्माण्ड का उत्पादन, पालन एवं संहरण करते 
हुए भी, अनन्तानन्त भक्तों को अनन्तानन्त आनन्द प्रदान करते हुए भो, सहख्न- 
कोटि गोपाज्भनाओं की विविध अभिलाषाओं की पति करते हुए भी आनन्दकन्द 
परमानन्द भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र-स्वरूप में ही अधिष्ठित, अप्रच्युत हैं। 
आत्मारामोष्प्यरोरमत्‌' (श्री० भा० १०/२९/४२) भगवान्‌ आत्माराम हैं, सदा 
आत्मा में ही रमण करते हैं तथापि गोपाज्भनाओं की अभिलाषानुसार 
उनके रमण के प्रयोजक हुए । भगवत्‌-वाक्य है-- 

थे यथा मां प्रपद्चन्ते तांस्तवथेव भजाम्धहम ४ (श्री० भ० गी० ४११) 
तात्पयं कि भक्‍त की भावना का अनुसरण करते हुए भगवान्‌ तदनुगत ही 
अभिव्यक्त होते हैं । अस्तु, अनंत, अखण्ड, अचिन्त्य, आनन्दमय , तेजोमय, अनन्त 
कल्याण-गुण-गणमय, स्वप्रकाश, सौन्दय॑-माधुय॑-सौरस्य-सौगन्ध्य-सुधानिधि, 
साक्षात्‌ मन्मथ-मन्मथ भगवान्‌ श्रीकृष्ण के दर्शन से सम्पूर्ण गोपाड्भनाओं की 
स्वभावानुसार तत्‌ तत्‌ अभिलाषा की पूर्ति हुई तथापि भगंवत्‌ श्रीविग्रह 
अप्रच्यत ही रहा । 

अद्वेतमतानुसार जीव एवं ब्रह्म अभिन्न हैं। “तत्त्वमसि' (छ/० ६/८/७), 
“हूं ब्रह्मास्म' (ब॒० १/४|१०), 'सोहहम' (कौषीतकि १/६) आदि महावाक्यों 
का तात्पय॑ यही है कि इन्द्रिय, मन, ब॒द्धि एवं अहंकार से रहित जीवात्मा भी 
स्वप्रकाश ब्रह्मस्वरूप ही है। 'पाशबद्धों हि जीव: पाशमुक्तः शिव: जीवात्मा 
स्वरूप से अच्युत होते हुए भी मायाजन्य पाश से बद्ध हो अपने विशुद्ध रूप से 
विस्मृत होकर प्रच्युत हो जाता है। 'योगशास्त्रकार' कहते हैं-- 


(दा द्रष्टु: स्वरूपेष्वस्थानं वृत्तिसारूप्यमितरत्र' 
(पा० यो० सु० १/३-४) 
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अर्थात्‌, चितू-शक्ति, असंग पुरुषरूप ब्रह्म में अधिष्ठित होते हुए भी 
वृत्तियों के संविधान से स्वरूप में अप्रतिष्ठित-सी प्रतिभासित होती है । प्रमाण, 
विपयंध, विकल्प, निद्रा एवं स्मृति ये पंचविध विलष्टा वृत्तियाँ हैं; इन पंचविध 
वृत्तियों के सन्निधान में चिति शक्ति असंग पुरुष-स्वरूप में प्रतिष्ठित होते हुए 
भी अप्रतिष्टित-सी प्रतिभासित होने लगती है ! जैसे सरोवर-तट के वृक्ष सुस्थिर 
एवं एकरस होते हुए भी जल की चंचलता एवं मलिनता के कारण चंचल एवं 
भल्ति प्रतीत होने लगते हैं. वेसे ही, चित्‌-शक्तित भी वृत्तियों से प्रतिबिम्बित 
हो गुणदोषनय प्रतिभासित होती है। “मलिने दर्पणे सलिनं सुख दृष्ट्वा सलिन 
मे मुखणम” मलिन दएंण में अपने मुख के मलिन श्रतिबिम्ब को देखकर बिम्ब- 
रूप मुख में मलिनता का आरोप कर लेता है, वसे ही, जीवात्मा मूलतः: ब्रह्म- 
स्वरूप होते हुए भी इन्द्रियों एवं वृत्तियों के संयोग से बहिमुंख होकर प्रच्युत 
हो जाता है। 'अनोशया शोचति शुह्ममान: (मुं० ३/१/२) अविद्या के कारण 
मोहित जीवात्मा नाता प्रकार के दुःखों को प्राप्त करता है। जीवात्मा लुप्त- 
भग है, भगवान्‌ अलुप्त-भग हैं । जीवात्मा का ऐश्वर्य लुप्त हो जाता है, परमात्मा 
का ऐश्वयं सदेव अलुप्त ही रहता है । वेद-स्तुति है-- 

'क्वचिदजया5ध्त्मना च चरतोहनुचरेन्निगमःः (श्री० भा० १०/८७/१४) 
अर्थात्‌, अजा के साथ तादात्म्यापनन होते हुए भी आप स्व-स्वरूप में ही लीन 
रहते हैँ क्योंकि आप अलुप्त-भग हैं। ब्रह्मविद्वरिष्ठ-तत्त्वज्ञ की दृष्टि में सम्पूर्ण 
जगत्‌ मगमरोचिकामात्र ही है अतः अनन्तप्रपंचोपप्लुत व्यवहार-दशा में भी 
वह ब्रह्मज्ञानी सदा अप्रच्युत ही रहता है । 

(पुरुष: दाक्तिभियंथा' (श्री० भा० १०/३२/१०) जेसे शांतिदांति कांति 
विरक्ति विज्ञप्ति भादि अनेकानेक शक्तियों से समावृत होकर परमानन्दघन 
परमात्म-स्वरूप पुरुष की शोभा अतुलित हो जाती है, बसे ही, जोवों के शोक- 
संतापों का समूल उन्मूलन करनेवाली श्रुतिरूपा गोपाज्भनाओं से समावृत होकर 
धच्युत भगवान श्रीक्षण अधिकाधिक शोभा को प्राप्त हुए। तात्पयं कि 
भगवान्‌-प्रज्ञप्ति, भगवत्‌-साक्षात्कार-सम्पादिका श्रुति ही जीव की शोभा है। 
पशु-पक्षी, कीट-पतंग आदि भी जीव ही हैं परन्तु विवेक-बुद्धिहित होकर 
शोभाहीन हैं; मानवमात्र विवेक-बुद्धिसंयुक्त हैं परन्तु भगवतृ-साक्षात्कार- 
सम्पन्न व्यक्ति ही सुशोभित होता है, उसकी आभा, प्रभा, कांति अतुलित 
होती है। 

“व्यरोचताधिक तात' (श्री ० भा० १०/३२/१०) कोई उपमान ऐसा नहीं है 
जिससे गोपाड्भना-समावृत भगवान्‌ शीकृष्ण की अतुलित शोभा का सांगोपांग' 
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उदाहरण दिया जा सके । ब्रज-सोमंतिनी-जन-समावृत भगवान्‌ स्वयं ही अपने 
उपमान हैं । 

भगत गगनाकारं सागरः सागरोपमः” (श्री० वा० रा० ६/१०७/५१) जेसे 
आकाश का उदाहरण स्वयं आकाश और समुद्र का उदाहरण स्वयं समुद्र ही है 
वेसे ही कोटि-कोटि गोपाज्भनाओं द्वारा समावृत भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र स्वयं 
अपने ही उपमान हैं। यदि कहा जाय कि असंख्य तारिकाओं से समावृत चन्द्र 
की तरह ही सहस्रकोटि गोपाड्डुनाओं से समावृत श्रीकृष्णचन्द्र की शोभा हुई, 
तो वह भी संगत नहीं बनती क्योंकि चन्द्रमा वियोगी जनों का उपतापक 
है, परन्तु भगवान श्रीकृष्णचन्द्र सवतापापनोदनकर्ता हैं; चन्द्र सकलंक है, 
श्रीकृष्णचन्द्र निष्कलंक हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र सम्पूर्ण प्राणियों के सम्पूर्ण 
पाप-ताप, शोक-सन्ताप-निवतंक तथा सर्वाह्वाद-जनक हैं । जहाँ अनंतानंत शक्ति- 
स्वरूपा गोपाड्शनाओं से समाव॒ुत भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र हों वहाँ शोक-मोह का 
संस्पर्श भी अकल्पनीय है। सहस्नरतिसमावृत कन्दप से भी श्री भगवान्‌ की 
उपमा नहीं दी जा सकती; कन्दप॑ योगियों का अध्येय, अप्रिय है, भगवान्‌ 
श्रोकृष्णचन्द्र सम्पृणं चराचर ध्येय-ज्ञेय एवं प्रेय हैं। योगर्षियों से परिपृण 
योगानन्द भी गोपाज्डना-समावृर्त श्रीकृष्णचन्द्र का उपमान नहीं हो सकता 
क्योंकि योगानन्द का अनुभव केवल योगी ही कर सकता है परन्तु भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण के दर्शन-जन्य आनन्द का अनुभव सवं-सामान्य के लिए भी सुलभ है। 
“पुरुष: श्रीकृष्ण: सदा5न्यावृतोषषि शक्तिभिः समाव॒ुतों यथा अधिक विरोचते 
तथेव एतानिः श्रुतित्रिः सर्वाभिविधृतशोकाभिः संगतो भुूयः शोभासमन्वितः 
सगुणः निगुणो वा भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्रोधिकं व्यरोचत ४ 


उन विधृत-शोका गोपाजड्भनाजनों से समावृत भगवान्‌ श्रीक्ृष्णचन्द्र को 
अनोपमेय शोभा अधिकाधिक वृद्धि को प्राप्त हुई । 


ताः समादाय कालिन्दा निविश्य पुलिनं विभुः। 
विकसत्कुन्दमन्दारसुरम्पनिलषट्‌ पद म्‌ ॥११॥ 


अर्थात्‌ भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र उन गोपाजुनाओं के संग यमुना-पुलिन में 
प्रविष्ट हुए । उस समय कुन्द-मन्दार आदि विकसित पुष्पों की सुगन्ध से सुरभित 
शीतल, मन्द वायु चल रही थी; उस सौरभ से मतवाले हो भ्रमर गुल्लार करते 
हुए मँडरा रहे थे । 


पूव॑-प्रसंगों में यह बारम्बार कहा जा चुका है कि गोपाजुनाएँ परम शुद्ध 
भगवत्स्वरूपभूता ही हैं तथापि लीला-हेतु नित्य-प्राप्त में भी दुलंभत्व, वामत्व 


गोपी-गीत ४९३ 


आदिकों की स्फूरति स्वीकृत है। रसाभिव्यक्ति-हेतु रस की लौकिक मर्यादा के 
निर्वाहार्थ हो छाक-दृष्ट्या पूव॑ राग, विप्रणोग-संप्रयोग आदि का वर्णन हुआ है । 

ता; समादाया वे सब गोपाड्रननाएँ एक समूह में एकत्रित हुईं; उनकी 
संख्या सहस्न कोटि थी; वे सभी विविध भाववती थीं। सामान्यतः ऐसी स्थिति में 
सामंजस्य का स्थापित होना असम्भव हो है; परन्तु गोपाड्भरनाएँ भगवान्‌ 
श्रीकृष्णचन्द्र के विप्रयाग-ताप से दग्ध थीं; इस ताप से दग्ध हो उनके हृदय 
विदुद्ध हो गये अत: उनमें सामञ्जस्य स्थापित हुआ ओर वे एक समूह में 
उपस्थित हुईं। व्यवह रत: भी देखा गया है कि कठिन अवसर उपस्थित होने 
पर सम्पूर्ण मतभेद स्वभावतः ही विस्मृत हो जाते हैं, फलत: उपस्थित कठिनता 
के निवारण का प्रयास भी सामूहिक हो जाता है । 


भगवान्‌ हो सर्वान्तरयामी एवं सर्वाधिष्ठान है अतः उत्हींमें सम्पूर्ण 
शक्तियाँ समन्वित होती हैं। भगवान्‌ विरुद्ध धर्माश्रय हैं “अशब्दमस्पर्श सरूप- 
मव्ययं तथाइरसम्‌” इत्यादि रूप से सम्पूर्ण गुण-गणशुन्य अशेष-विशेषातीत भी 
हैं, सबव॑ गंध, सव॑ रस, सर्व॑ काम, सत्य-संकल्प आदि स्वरूप में सव॑-शक्ति-सम्पन्न 
भी हैं; भगवत्‌-स्वरूप 'अणोरणोयात्‌ महतो महोयान्‌' हैं। तात्पर्य कि विविध- 
प्रकार की सम्पूर्ण शक्तियों का रामन्बय भगवान्‌ में ही होता है। अस्तु, 'ताः 
समादाय' शक्तिरूपा वे सब गोपाज्नाएँ एक समूह पें एकत्रित हुईं। 


'कालिन्द्य/ तिविश्य पुलिनं विभु/ एक समूह में एकत्रित हुई उन सहस्र- 
कोटि गोपाजड्भताओं को लेकर भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र यमुना-पुलिन पर पधारे। 
गोपाद्नाएँ तो पूव॑त: हो यमुना-पुलिन पर विराजमान थीं; अतः इस उवित से 
प्रतीत होता है कि वे पूवंत: किसी ऐसे स्थान पर थीं जो निर्जन, नीरव एवं 
सम्पूर्ण उद्दीपन-सामग्री से शून्य था। अनन्य चिन्तन-हेतु ऐसे ही स्थलों की 
आवश्यकता होती है । भगवान्‌ श्रीकृष्ण के विप्रयोग-जन्य तोब्र संताप से संत्रस्त 
गोपाज़नाएँ भावाद्रेक में रुूदन करने लगीं। उनका वह सस्वर रोदन स्वर-ताल- 
मूच्छेनासंयुक्त संग्रीतरूप में प्रस्फुटित हुआ, वह गीत ही 'गोपी-गीत” है। 
भावोद्रेक होने पर भगवान्‌ का प्राकल्य हो जाता है; भगवत्‌-प्राकख्य से सम्पूर्ण 
आनन्दमय हो जाता है । 

'तिकसत्कुन्दमन्दारसुरमभ्यनिलषट्पदम्‌ ।! यमुना-पुलिन पर कुन्द-मन्दार 
उपलक्षित नाना प्रकार के पुष्प विकसित हो रहें थे। उन पुष्पों की सौरभ से 
सुरभित शीतल मन्द पवन चल रहा था। साक्षात्‌ मन्मथ-मन्मथ भगवान्‌ 
श्रीकृष्णच-द्र आविभूत होकर एक समूह में संगठित हुई उन सहस्र कोटि 
गोपाज्भना-जनों को यमुना-पुलिन जैसे सुरम्य स्थान पर ले गये जहां सम्पूर्ण 
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उद्दीपन-सामग्री पूर्णतः: विकसित हो रही थी। ऐसे समय में ही रासलीला 
का प्रारम्भ हुआ | सांगोपांग सम्पूर्ण प्रकृति ही भगवल्लीला का उपकरण है। 


वुन्दावन-धाम एवं वहाँ हुई रासलीला के सम्पूर्ण उपकरणों का प्राकख्य ही 
भगवान्‌ की योगमाया द्वारा हुआ एतावता वृन्दावन-धाम में सहस्न कोटि 
गोपाजड्भधनाओं की स्थिति अमान्य नहों। वन्दावन-धाम में की गई भगवान्‌ 
श्रीकृष्णचन्द्र को लीलाओं का ऐतिहासिक प्रमाण हो अथवा न हो, प्रस्तुत 
प्रसंगानुसार उनके सेद्धान्तिक पक्ष की ही व्याख्या वांछित है। सुक्ष्मातिसुक्ष्म 
कुण्डलिनी शक्ति के तेज में ही रासलीलान्तगंत सम्पूर्ण भावों का ध्यान है। 
शरीर की बहुसंख्यक नाड़ियों में इड़ा एवं पिंगला ही विशेष महत्वपूर्ण है; इनके 
मध्य सुधुम्ना नाड़ी है; सुषुम्ना नाड़ी के मध्य ब्रह्मनाड़ी और ब्रह्मनाड़ी के मध्य 
सुक्ष्मातिसक्ष्म तेजोमय कुण्डलिनी शक्ति विराजमान है; यह कुण्डलिनी नाड़ी 
“बिसतन्तु तनोयसो” बिसतन्तु से भी अधिक सूक्ष्म है। कमलनाल से निकलनेवाले 
द्वेत-सूक्ष्म तन्तु ही बिसतन्तु हैं। “विवस्वदयुतभास्वरप्रकाशी' यह सूक्ष्मातिसूक्ष्म 
कुण्डलिनी दस हजार सुयनारायण के समान प्रकाशमय तेजोमय है; “शतसुधा- 
मयुखशीतला' शत-शत चन्द्रमा के तुल्य अत्यंत शीतल है; 'विद्यत्‌ पुजजपिजरा' 
विद्युत द्युतिरू पुञ्ज के समान पिजरवण्ण है । इस अद्भुत रूपा कुण्डली में ही चतु- 
दंल, पट्दल,. दशदल, द्वादशदल, चतु्दंशदल एवं सहस्नदल कमल अन्‍्तगंत विद्य- 
मान हैं; इसमें ही ब्रह्मरन्ध्र है; ब्रह्मरन्ध्र में सुधा-समुद्र है; सुधा-समुद्र के अन्तगंत 
मणिद्वीप; मणिद्वीप के अन्तगंत मन्दार-कला आदि नव-वाटिका हैं; इन सबके 
मध्य चिन्तामणि मन्दिर है; इस मणिमय मन्दिर के मध्य मणिमय सिहासन पर 
सपरिकर भगवत्-स्वरूप का प्राकख्य होता है। व्यवहारतः भी, स्वप्न-काल 
में इन सृक्ष्मातिसूक्ष्म नाड़ियों में ही आकाशादि सम्पूर्ण दृश्यमान जगतृ-प्रपंच 
का दशन होता है। अस्तु, भाव एवं उपासनादुष्टया वुन्दावन-धाम में सहस्नकोटि 
गोपाड्रनाओं का अपने-अपने परिकर से संयुक्त होकर विद्यमान होना कदापि 
असंगत नहीं कहा जा सकता। 


(ास्ताः क्षपाः प्रेष्ठतमेन नोता सयेव वुन्दावनभोचरेण । 
क्षणाघंवत्ता: पुनरड्भ तातां हीना मया कल्पसमा बसभूवुः ७ 
(श्री० भा० ११/१२/११) 
अर्थात्‌, गोपाड्भनाओं को अपने प्राणनाथ, प्राणवल्लभ, प्रियतम मदन-मोहन 
श्यामसुन्दर के संग रासलोला करते हुए अनन्त ब्राह्मी रात्रियाँ बीत गईं 
तथापि उनको भगवान्‌ श्रीकृष्ण के सन्निवेश में क्षणाधंवत्‌ ही प्रतीत हुईं । एक 
अद्वारात्रि अनन्त कोटि सामान्य रात्रियों के तुल्य होती है। तर्क-सिद्ध है कि 
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स्वभावानुमार अति स्वल्प काल में अत्यन्त दीघंता का और अति दीघे कार 
में भो अत्यन्त स्वल्पता का भान होता है। दुःख में जो काल दीघंतम होता है 
वही सुख में अल्पतम प्रतीत होने लगता है। गोपाज्धनाओं के लिए भगवद- 
विप्रयोग में क्षणाद्धं भी 'कल्पसमा बभुवुः कल्पतुल्य हो जाता है, परन्तु भगवत्‌- 
सन्निवेश में अनेक ब्राह्मी रात्रियाँ भी क्षणाद्धंवत्‌ व्यतीत हो गईं। योगियों, 
ताकिकों और भनोवज्ञानिकों के सिद्धान्तानुसार भी संकल्प की पृद॑कोटि 
विस्मृत हो जाते पर ही संकल्पित पदार्थ की याथातथ्येन प्रत्यक्षानुभूति होती 
है । आगम एवं पुराणों में ऐसे अनेक उदाहरण हैं जिनमें यह स्पष्टतः सिद्ध 
हो जाता है कि संकल्प की पुृवंकोटि विस्मृत होने पर ही संकल्पित पदार्थ का 
याक्षात्कार संभव है । 

“भगवानपि ता रात्रीः शरदोत्फुल्लमल्लिकाः:। 

वीक्ष्य रन्तु मतबइचक्र योगमायामुपाश्रितः ४! 


(श्री० भा० १०/२९/१) 
रारालीला का प्रारम्भ ही योगभाया के उपाश्रयेण है; योगमाया अधटित- 
घटना-पटी यसी है; असम्भव को भी सम्भव कर दिखाना ही योगमाथा का 
चमत्कार है। परम ऐश्वयंशालिनी वृन्दा शक्ति भी 'प्रगवल्लीलोपकरण-संपादन 
में प्रतिक्षण प्रस्तुत है। जहाँ सवंशक्तिमान्‌-स्वज्ञ, सर्व-ऐश्वयंपरिपर्ण भगवान्‌ 
श्रीकृष्णचन्द्र का नित्यनिवुज्जेश्वरी, रासेश्वरी श्री राधारानी का सन्निधान 
है, जहाँ अनन्त ब्रह्माण्ड की ऐव्वर्याधिष्ठात्री महालक्ष्मी भी सेवा के लिये 
उपयुक्त अवसर की निरन्तर बाट जोहतो रहती है उस ब्रज्धाम में शतकोटि 
ब्रजाज़नाओं की उपस्थिति में संदेह ही निर्मल है। अघटित-घटना-पटीयसी 
योगमाया के द्वारा ही यमुना-पुलिन पर सहख्र कोटि प्रविस्तर गोपाड्डनाएँ, 
उसके पृथक्‌-पृथक्‌ निकुझञ्ज, किसलय-तल्प, गीत-नृत्यादि के उपकरण, विविध 
उपभोग-सामग्रियाँ सांगोपांग प्रस्तुत हो गईं । 
महारास-लीलान्तगंत भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने प्रत्येक गोपाड्भना के साथ नृत्य 
किया । तात्पय कि एक ही एणंतम पुरुषोत्तम भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र सहस्न कोटि 
स्वरूप में अभिव्यक्त हो तत्‌-तत्‌ गोपिका के संन रास में सम्मिलित हुए | थह 
चमत्कार अघटित-घटना-पटीयसी मंगलमयो योगमाया का ही है । इसी तरह 
तत्‌-तत्‌ गोपिका-स्वरूप में नित्य-निकुण्जेश्वरी, रासेश्वरी श्री राधारानी का 
ही प्राकट्य भी मान्य है । 
धरच्चन्द्रांशुसन्दोहध्वस्तरोषातम:.. शिवम्‌ । 
कृष्णाथा हस्ततरलाचितको मलवालुकम्‌ ॥१२॥ 


४९६ गोपी-गीएत 


शरत्कालीन चन्द्र-रश्मियों के सनन्‍्दोह से रात्रि का अन्धकार नष्ट हो गया. 
तथा परम कल्याणमय शिवमय प्रकाश प्रादुर्भूत हुआ; कृष्ण-सखी भगवती 
यमुना, कालिन्दी ने अपने हस्त तरल तरंगों से अपने पुलिन को रास-लीला- 
हेतु माजित किया; भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र की अष्ट पटरानियों में एक भगवती 
कालिन्दी भी हैं । क्‍ 

सप्तकुल पव॑तों में एक कलिन्द पव॑त है; 'कलि थ्यति खण्डयति इति कलिन्द:” 
जो कलि, कलह का खण्डन कर दे वही “कलिन्द' है। कुल-पव॑त कलिन्द की 
पुत्री कालिन्दी हैं। कालिन्दी-पुलिन का ही यह प्रभाव है कि उसमें प्रविष्ट 
होनेवाली सहस्न कोटि गोपाज्नाएँ परस्पर विरोध एवं मतभेद को भूलकर, 
सम्पूर्ण कठो रता एवं विषमता को भूलकर अविरोधेन संघटित हो रासलीला में. 
सहयोगिनी बन सकी । 

तह॒ना ह्वादविधतहद॒जो 
मनोरथान्तं श्रतयों यथा ययुः। 
स्वेरुत्तरीयें: कुचकुडकुमाडिते- 
रचोक्‍्लुपन्‍नासनमात्मबन्धवे ॥१३॥ 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण के दर्शन से गोपाज्भनाओं के हृदय में जो ताप, ह॒द्रोग-रूप 
कामादि, कन्दर्पादि थे उन सबका विधनन हो गया। भगवत््‌-स्वरूप-चिन्तन से 
ही साधक के सम्पूर्ण मनोबिकारों का प्रशमन हो जाता है। भगवद्शं॑न से 
प्रादुभत होनेवाले लोकोत्तर आह्लाद द्वारा साधक के हृदगत सम्पूर्ण काम- 
कन्दर्पादि मनोविकार एवं ताप प्रकम्पित हो जाते हैं। जेसे, मनोरथ का अन्त 
होने पर श्रुतियाँ मौन होकर 'नेति नेति” वचनों के द्वारा अतद्‌ व्यावत्त॑न द्वारा 
परम तत्त्व में पयंवसित होती हैं, वेसे ही, विभिन्‍न मनोरथों का अन्त हो जाने 
पर साधक के भी सम्पूर्ण पाप-ताप शोक-सन्ताप का समूल उच्छेदन तथा परमा- 
नन्‍द का आविर्भाव होता है। मनरूप रथ ही मनोरथ है। इस मनरूप रथ की 
गति जहाँ समाप्त हो जाय । 

'तद्वत्कामा यं प्रविश्न्ति सर्वे” (श्री० भ० गी० २/|७०) सम्पूर्ण काम 
जिसमें प्रविलीन हो जायें। 

'स शान्तिमाप्नोति न कामकामी' (श्री० भा० गी० २/७०) वही शान्ति को 
प्राप्त कर सकता है; अनेक मनोरथयुकत काम-कामी कदापि शान्ति प्राप्त 
नहीं कर पाता । 

उन गोपाज्ुनाओं ने अपने कुच-कुंकुम से अंकित दिव्य, सुन्दर, मनोहर 
उत्तरीय से अपने आत्मस्वरूप आत्म-बन्धु भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र के लिए. 
आसन बनाया। 


गोपी-गीत '४९७ 
तत्रोपविष्टो भगवान्‌ स ईइवरो 
योगेब्वरान्तहँदि.. कल्पितासन: ! 
चकास. गोपोषरिषद्‌गतोर्शचत- 
स्त्रेलोक्यलक्ष््मेफषपदं वपुदंधत्‌ ॥१४७ 
उस आसन पर भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र विराजमान हुए। भाव-योग से परि- 
माजित परिष्कृत हृतू-सरोज में ही भगवान्‌ का प्राकट्य सम्भव है। गोपाज़ु- 
नाओं की परिषद्‌ में विराजमान भगवान्‌ उनसे पूजित होकर विशेषतः शोभाय- 
मान हुए। अनन्तकोटि त्रह्माण्डात्मक प्रपंच में जो भूः भुवः स्वः, आध्यात्मिक, 
आधिदेविक, आधिभौतिक त्रेलोक्य हैं उनकी अधिष्ठात्री शक्ति महालक्ष्मी के 
एकमात्र आस्पद . भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र उन कुचकुंकुमांक्रित दिव्य उत्त रीयों से 
बने हुए आसन पर विशजमान हो अतिशय शोभा को प्राप्त हुए । 
“एतस्पेवानन्दस्थातानि भूतानि सायास्ुपजीवन्ति” (बु० ४/३/३२) 
आनन्दकन्द परमानन्द भगवान्‌ के आनन्द कणंमात्र से ही सम्पूर्ण-भूत आनन्द 
को ग्रहण करते हैं । 
ध्वमूर्त्या लोकलावण्यनिर्मक्या लोचनं नुणाप्र / (श्री० भा० ११/१/६) 
उस लावण्यामृत सुधा-सिन्धु के बिन्दुमात्र से ही अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड के 
अनन्तानन्त प्राणी लावण्य-समथित होते हैं । 
सभाजयित्वा तमनज़दोपनं 
सहासलोलेक्षणविश्रमध्रुवा । 
संस्परानिता डूक ता डघ्रिहस्तयो: 
संस्तुत्य इषत्कुपिता बभाषिरे ॥१५७ 
उन गोपाडुनाओं ने अनंग को भी प्रकाशित करनेवाले, अनंग का भी 
उद्दोपन करनेवाले साक्षात्‌ मन्मथ-मन्मथ सांग-इयामाग भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र का 
विशेष सम्मान किया। किसी गोपिका ने अपनी मन्द-मन्द एवं घिलासपृर्ण मुस्कान 
से उनका स्वागत किया तो किसीने उनके चरण-कमलों को अपने अंक में रख 
लिया; भगवदंग-प्रत्यंग सम्मिलन से आनन्दित हुई वे कहने लगतीं--“ हमारे 
प्रियतम कितने सुकुमार, कितने मधुर हैं।'” साथ हीं, भगवतृ्‌-विप्रयोगजन्य तीकत्र 
सन्‍्ताप की स्मृति के कारण कभी-कभी रूठकर उलाहना भी देने लगतीं ताकि 
भगवान्‌ स्वयं अपना अपराध स्वीकार कर लें। ऐसी भावनाएँ अनन्य प्रेम की 
अद्शुत लोकोत्तर उत्कर्ष की ही परिणति है । 
एवं सर्दर्थोज्कितलोकवेदत्वानं हि वो मय्यनुवृत्तयेइबला:। 
मया परोक्ष भजता तिरोहित मासुणितुं माहेथ तद्‌ प्रियं प्रिणाः 0२१७ 


४९८ गोपी-गोत 


अर्थात्‌, भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र गोपाज़नाओं के प्रति कह रहे हैं कि हे 
सखियो ! यह प्रत्यक्ष ही है कि तुम लोगों ने मेरे लिए लोक-मर्यादा, वेद-मार्ग 
एवं बन्धु-बान्धवों का त्याग किया और में अन्तर्धान हो गया। हे प्रेयसीजनो ! 
में भी तुमको परोक्षतः सदा ही भजता रहता हूँ। मुझमें तुम्हारी प्रीति सदा 
ही अनन्य एवं अखण्ड बनी रहे, इसी हेतु में प्रत्यक्षतः अन्तर्धान होते हुए भी 
परोक्षतः सदा ही तुमको भजता रहता हूँ । तुम मेरे प्रेम में दोषानुसन्धान न 
करो, में सदा ही तुम्हारा हूँ और तुम लोग सदा ही मेरी हो । 

वृषभानु-क्‌वरि राधारानी एवं गोपाड्नाओं में अनन्यता एवं रसिकता 
दोनों ही है परन्तु भगवान्‌ में रसिकता है, अनन्यता नहीं । स्वयं भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण ही कह रहे हैं “न पारये5हं निरवद्यसंयुजाम! (श्री० भाग० १०/३२/२२) 
हे गोपाड्भनाओ, में तुम्हारे ऋण से उऋण नहीं हो सकता। वल्लभाचायंजी 
कहते हैं-- भगवान्‌ में जीव का प्रेम स्वाभाविक है परन्तु जोव के प्रति भगवान्‌ 
का प्रेम मायिक है, स्वाभाविक नहीं । जेसे मरु-मरीचिका से परिलक्षित सिन्धु 
भी जल-बिन्दु के तुल्य नहीं हो सकता, वेसे ही, जीव के प्रति भगवान्‌ का 
माथिक प्रेम भी भगवान्‌ के प्रति भक्त जीव के स्वाभाविक प्रेम-बिन्दु की तुलना 
करने में असमथं है ।” एतावता भक्‍त कहता है कि भगवान्‌ में यह दोष है कि 
उनमें अनन्यता नहीं है। आराधना करते हुए भक्त पथु कहते हैं, हे प्रभो ! 
यदि महालक्ष्मी और आपके भक्तों में मतभेद हो जाय तो. आप निश्चय ही 
भक्तों का साथ देंगे क्योंकि आप आप्तकाम, पूर्णकाम, परमनिष्काम, आत्मा- 
राम, सव॑-निरपेक्ष हैं। विचित्र भाव-लहरियाँ हैं भक्तों की । 

अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड के अनन्तानन्त जीव भगवदाश्रित हैं परनन्‍्त्‌ भगवान्‌ 
ही अनन्तानन्त ब्रह्माण्ड के अनन्तानन्त जीवों के एकमात्र आश्रय हैं । तुलसी- 
दासजो कहते हैं, “जीव अनेक एक श्रोकंता ४ 

यथाथँतः भगवान्‌ अनन्य भी हैं । भगवान्‌ स्वयं कह रहे हैं-- 

'मदन्यत्‌ ते न जानन्ति नाहं तेम्यो मनागपि' (श्री० भाग० ९|४/६८) जो 
भक्त मुझसे अन्य कुछ नहीं जानते में भी उन भक्तों से अन्य कुछ नहीं जानता । 
भगवान्‌ सर्वज्ञ-शिरोमणि, स्वव्याप्त, सम्पूर्ण गुण-गणों के आस्पद हैं अतः उनमें 
अनन्यता गुण का अभाव असम्भव है। अपने अपकष को दिखाते हुए अपने 
प्रति गोपाडनाओं के प्रेमोत्कषं की स्पष्टतम अभिव्यंजना ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण- 
चन्द्र के अन्तर्धान हो जाने का हेतु है। गोपाड्भनाएँ कह रही हैं, 'प्रेम्णावत 
वरय॑ जिताः अतएवं बयं धन्या:' प्रीति की रीति निबाहते हुए पराजित होने की 
इच्छा रखनेवाले अकारण-करुण, करुणा-वरुणालय प्रभु को हम जीत लेती हैं 
अत: हम धपन्‍न्य-धन्य हैं। 


गोपी-गीत ४९९ 


सिद्धान्तत: लोक, वेद एवं स्व का परित्याग अनर्थमूलक है परत्तु श्रीकृष्ण- 
सम्बन्ध से थही परम पुषछ्ठपाथं है; प्रस्तुत संदर्भ में ऐसी उतक्त्तियों का तात्पर्य 
सर्वथा भिन्‍न है। नवीनमतानुसार यह भी कहा जा रहा है कि भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण ने अपनी छीलहाओं एवं उपदेशों द्वारा वेदों की अवमानना ही की है। 
अपर्याप्त ज्ञान तथा असमीचीन दृष्टि ही ऐसी अनर्थात्मक आलोचना का मूल 
है। उदाहरणतः श्रीमद्भगवद्गीता का दाक्य है-- 


वेदवादरताः पार्थ नाप्यदरतीति बादिनः: (२/८५) हे पाथे ! वेद-वाद- 
रत जन की प्रशंसा नहीं होती । तात्यय॑ कि वेंदेषु वाद: अथंवादः वेदों में 
जो वाद हैं अर्थात्‌ वेदों में जो अथंवाद हैं उसमें निरत जन नहीं जानते कि 
“आम्नायस्प क्रियाथ॑ंत्वादानर्थक्यमतदर्थानाम' (जे० सुृ० १(२/१) आम्नाय-पद 
वाच्य समस्त वेद- राशि का क्रिया अथ॑ है अत: जो अतदर्थ है, क्रियाथंक नहीं हैं 
उनका स्वाथे में तात्पय॑ नहीं होता; अस्तु, जो ब्रह्मा-पर्यवत्तायी वेद का अभिष्राय 
विध्यर्थं को न समझते हुए केवल मात्र अथंवाद में ही नरनन्‍्तर संलग्न रहते हैं, 
वे स्तुत्य नहीं होते । 


त्रेगुण्यविषया वेदा निस्‍्त्रेगुण्यो भधाजुन 7” (श्री० भ० गो० २/४५) 
हे अर्जुन ! वेद त्रेगुण्य-विषय हैं, तुम निस्त्रेगुण्य हो जाओ। त्रेगुण्पविषया 
वेदा: अर्थात्‌ 'कर्ंकाण्डपरा बेद/ कर्मंकाण्ड-परक वेद त्रेगुण्य-विषय संसार 
का प्रतिपादन करते हैं | साध्य-सावनात्मक जगत्‌ ही न्रेगण्य विषय है। उदा- 
हंरणतः अग्निहोत्रादिक साध हैं, स्वर्गादि साध्य हैं। कमकाण्ड-परक वेदों का 
भी महातात्ययं ब्रह्म में ही है यद्यपि अवान्तर तात्पयं साध्य-साधनात्मक जगत्‌ 
में भी है । गीता-वाक्य है-- 


वेदेद सर्वे रहमेव वेद्य: (श्री० भ० गी० १५/१५) सम्पूर्ण वेदों के द्वारा 
एकमात्र में ही वेद्य हूँ। उपानिषद्‌्-वाक्य है-- 


'सर्त वेदा यत्पदभामनन्ति! (कठो ० १/२|१५) सम्पूर्ण वेद जिसका निरूपण 
करते हैं। कर्म-काण्ड-यरक वेदों का भी महातात्पय॑ अन्तःकरण-शुद्धयादि द्वारा 
ब्रह्म-निरूपण में ही है; उपासना-काण्ड-परक वेदों का भी महातात्पय॑चित्त- 
विक्षेप-निवृत्ति द्वारा स्वप्रकाश, परन्रह्म, परमात्मा में ही पर्यवसित होता है। 
अवान्तरतात्यय॑ विधया कर्मंकाण्ड एवं उपासना-काण्ड-परक, वेदों का त्रेगुण्य- 
संसार में अभिप्राय' हो सकता है परन्तु महातात्यय बिधया तो कम-काण्ड, 
उपासना-काण्ड एवं ज्ञान-काण्ड-परक वेदों का महातात्पय॑ श॒द्ध ब्रह्म में ही है । 


भगवान्‌ श्रीकृष्ण कह रहे हैं, गोपाड्नाजो ! आप लोगों ने सम्पूर्ण वेदों 
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के महातात्पर्य विषयीभत मेरे लिए लोक एवं स्व का परित्याग किया। लोका: 
पामरजना: । मदर्थ उज्यिता लोकाः पामरजनाः, वेदाः पामरजननिर्णीताथंक- 
वेदाः” अर्थात्‌, पामर-जनों द्वारा निर्णीत किया गया है अथ जिसका ऐसे वेदार्भ 
को तथा स्व को आप लोगों ने मेरे लिए त्याग दिया है। जाति-कुल आदिकों 
के सम्बन्ध में उपस्थित विविध प्रकार के धर्म ही 'स्व' हैं। सिद्धान्त है कि 
“'मनुष्यलोकः पुत्रेणेव जय्य: (बु० १(१५/१६) पृत्र-जन्म से मनुष्य-लोक, 
'कमंणा पित॒लोक: (ब॒ु० १/५/१६) वर्णाश्रमानुसारी श्रौत-स्मातं कम से पितृ- 
लोक तथा 4विधया देवलोक:' (बु० १/५/१६) वेदोक्त दहर, शॉडिल्य, 
वेश्वानर आदि विधाओं की आराधना से ब्रह्मलोक की प्राप्ति होती है। श्रुति 
कथन हें-- 
कि प्रजया करिष्यामों येषां नोउयमात्मायं लोक: (ब॒० ४/४/२२) 

येषां न: अस्माक अय॑ अपरोक्ष आत्मा एव लोक: फल लोक्यते दव्यते प्राप्यते 
इति लोकः फलम्‌ । 

अर्थात्‌, हमको अपरोक्ष, आत्म-स्वरूप लोक ही अभीष्ट है; जिसको अप- 
रोक्ष आत्मस्वरूप लोक ही अभीष्ट हो उसको मानुष एवं देव द्विविध वित्त से 
क्या प्रयोजन ? तात्पय॑ कि जेसे वेदान्ती संन्यास का आश्रय करके कमंकाण्ड- 
परक. वेदों का परित्याग कर देता है, वेसे ही, गोपाज्भनाओं ने भी अपरोक्ष 
भगवतृ-साक्षात्का रस्वरूप लोक के लिए अन्य त्रेगुण्यात्मक लोकों तथा तद्वत्‌ 
तदनुगुण स्व का भी परित्याग कर दिया । अस्तु, भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र कहते 
हैं--हे प्रेगसी जनो ! आप लोगों ने वेदराशि के महातात्पय॑ विषयोभत मेरे 
लिए सवंस्व का त्याग कर दिया; एवंभूत उत्कृष्ट त्याग करनेवाली आप छोगों 
की स्वाभाविक वृत्ति-परम्परा को सस्थुला-निखनन-न्यायतः अधिकाधिक 
दृढीभूत करने के हेतु ही हम कुछ काल के लिए अन्तर्धान हुए; इस अन्‍्तर्धान- 
काल में भी हम परोक्ष तः आप लोगों को भजते ही रहे हैं ।'' 

गोपाज्ुनाओं को श्रोकृष्ण अत्यन्त प्रिय थे; जेसे प्राण के बिना प्राणी का 
अस्तित्व ही असम्भव है, वेसे ही भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र बिगा उनका जीवन ही 
असंभव हो गया था। वस्तुतः तो भगवान्‌ श्रीक्ृष्णचन्द्र से उनका वियोग 
कदापि होता ही नहीं तथापि विप्रलम्भ की प्रतीति होतो है। जीव की परा 
प्रकृति अथवा विभिन्‍न अन्‍न्तरंगा शक्तियों से भगवान्‌ का विप्रलम्भ कदापि 
नहीं होता । 

आनंद सिन्धु सध्य तव बासा। 
बिनु जाने कत मरत पियासा ४४ 
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भगवत्‌-विप्रउम्भ की प्रतीति भ्रान्ति-जन्य है; जेसे कण्ठ में पिद्यमान मणि मे भी 
आत्ति के कारण अप्राप्ति की अतीति हो जाय, बेसे ही, जोब भी भ्रात्तिवश 
सर्वाधिष्ठान, सर्वान्तरयामी प्र से भी विप्रलूम्भ का अनुभव करने लगता है । 


एक अत्यन्त मध्रर छीला का वर्णन मिलता है, भगवान्‌ के वक्षःस्थल पर 
कोस्तुभ मणि विद्यमान टै; इस मणि के दिव्य-स्वरूप में वृषभानु-नंदिनी राधा- 
रानी ने अपने मुखचन्द्र का दर्शन किया, अपने ही प्रतिबिब को देखकर वे 
विचार करने लगीं कि मेरे प्रिण्तम प्राणवललभ के वक्ष:स्थलू पर यह अन्य कौन 
विराजमान है ? अथवा मेरे प्रयतम प्राणनाथ कहाँ हैं? अब उनको श्रीकृष्ण- 
विप्रयोग का अनुभव होने लगा। विप्रयोग-जन्य अत्यन्त तीत्र संताप के कारण 
उनके मुखारविन्द से दी४, उष्ण उच्छवास आविर्भूत हुआ; इस उच्छवास से 
मणिरूप दिव्य दपपंण धूमिलू पड़ गया; दपंण के धूमिल पड़ते ही वह दिव्य 
प्रतिबिम्ब लुप्त हो गया; प्रतिबिम्ब के अदृष्ट हो जाने पर भगवान्‌ के वक्षःस्थल 
पर विराजमान नारी की प्रतीति का भी अन्त हो गया। अतः राधारानी ने 
एक बार पुनः नगवत्‌-संयोग का अनुभव किया : नेत्र-नभीलन-काल में विप्रयोग 
तथा उन्‍मीलन-काल में संप्रयोग का अनुभव क्षणे-क्षणे संशत्रयोग एवं विप्रयोग की 
तीव्रानुभति ये रस की निष्पात होती है। रस-विशेष की वद्धि एवं विशेषानु- 
भति हेतु ही संप्रयोग एवं विप्रयोग की पुनः-पुनः प्रतीति होती है। 


रासलीला में गोपाद्भनाओं को बाह्य-रमण प्राप्त हुआ; श्रीक्षष्णचन्द्र 
परमानन्द के मधर, मनोहर, मंगलमथ स्वरूप का सर्वांगीण दर्शन एवं आइलेंष 
ही बाह्य रमण है। धाह्य-रमण, आन्तर-रमण का साधन है; बाह्य-रमण द्वारा 
अत्यन्त उत्कट उत्कण्ठा उद्बुद्ध हो जाने पर स्वभावतः हो आन्तर-रमण होने 
रठगता है। जेपे, द्रवित लाक्षा में ही रंग का स्थायी-भाव सम्भव है, वेसे ही 
बाह्य-रमण द्वारा द्रवीभूत चित्त में स्थिरता एवं एकनिष्ठता प्रस्फुटित होती 
हें; सुदृढ़ एकनिष्ठा के फलस्वरूप आन्तर-रमण होने लगता है । 


न॒ पारयेह निरवडसंयजां 
स्वप्ाधुकृत्यं विदुधायुबाति व:। 
था माभजन्‌ दुर्जरगहशड्लाः 
संवब्च्य तद्‌ वः प्रतियातु साधुना ॥रे२!। 
अर्थात्‌, भगवान्‌ श्रीकृष्ण कह रहे हैँ, हे प्रिय सखीजनो ! आपने मेरे लिए 


देह-गेह की उन बेड़ियों को तोड़ डाला है जिनको योगीजन भी नहीं तोड़ पाते 
मुझसे तुम्हारा यह मिलन अत्यन्त साधु-कृत्य हैं; देवताओं के जीवन से भी, 
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तात्पय कि अमर होकर अनन्तकाल तक भी मैं तुम्हारे ऋण से उऋण नहीं हो 
सकता; अपने सौम्य-स्वभाव के कारण तुम मुझको उकण भी कर दो तो भी 
में तो अपने-आपको. सदा ही तुम्हारा ऋणी मानता हूँ । 


विशिष्ट अथं-गाम्भीयं के कारण यह इलोक अत्यन्त महत्त्वपूर्ण है। भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण गोपाद्भनाओं से कह रहे हैं, हे गोपाड्नाओ, तुम लोगों के इस साधु- 
कृत्य, उत्तम अनुरक्ति से हम कदापि उक्रण नहीं हो सकते | सववस्व-त्याग- 
पुरस्सर भगवतु-अधिगमन ही साधु-कृत्य हे; विश्व-प्रपंच का समूल परित्याग 
कर सर्वाधिष्ठान स्वप्रकाश परब्रह्म का अनुसरण करना हो सर्वोच्च साधु- 
कृत्य हे । 


अन्यानि कृत्यानि केनचित्‌ हेतुना सुसाधकृत्यानि भवन्ति' 


अन्यकृत किसी कारणविशेष से साधु-कृत्य होते हैं परन्तु भगवत्‌-अधिगमनः 
“स्वेनेब सुसाधुकृत्यं' हें। वेद-विहित सम्पूर्ण शुभ-कम वेद-विहितत्वात्‌ साधु- 
कृत्य हैं परन्तु सर्वस्व त्यागपृवंक भगवत्‌-चरणारविन्दों की शरण ग्रहण करना 
ही स्वनेरपेक्ष्ेण स्वाभाविक साधु-कृत्य हे। 'मां एक अद्वितीयं परमात्सनं 
दरणं आश्रय” अथवा 'मामेक॑ं अद्वितीयं परमात्मनं शरणं रफ्षितारं अवगच्छ 
निश्चितु' आदि शरणागति के अनेक प्रकार हैं। पृव॑प्रसंगों में. शरणागति के: 
विभिन्‍न प्रकारों की विशद व्याख्या की जा चुकी हे । द 


सामान्यतः प्राणी अपने दुःख-निवृत्ति हेतु ही भगवान्‌ को पुकारता है; 
सर्वेश्वर सवंशक्तिमान्‌ अकारण-करुण करुणा-वरुणालय भगवान्‌ शरणागत की 
सम्पूर्ण अभिलाषाओं की पूर्ति करते हुए भी स्वयं उसके ऋणी हो जाते हैं । 


एक कथा है, महाराज धृतराष्ट्र बड़े कूटनीतिज्ञ थे। उन्होंने संजय को 
अपना दूत बनाकर धर्मराज युधिष्ठिर के पास भेजा; धम॑राज युधिष्ठिर के प्रति 
महाराज धुतराष्ट्र का सन्देश देते हुए संजय कह रहे हैं--धमंराज युधिष्ठिर ! 
तुम योग्य पुत्र हो, दुर्योधन तो अयोग्य पुत्र है। योग्य पुत्र से ही आशा की जा 
सकती है अतः हम तुम्हींस कह रहे हैं कि जेसे तुमने इतने दिवसपयेन्‍्त 
वनवास करते हुए अपना जीवन व्यतीत किया, वेसे ही अवशेष जीवन भी बिता 
दो | हे पुत्र ! राज्य के लोभ में आकर युद्ध के लिए तत्पर न होओ; युद्ध होने 
पर सम्पूर्ण बन्धु-बान्धवों का विनाश हो जायगा अतः सबके हित में राज्य त्याग- 
कर तुम महान्‌ यश के भागी बनो |” धर्मराज युधिष्ठिर की प्रतिज्ञा थी कि वे 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण की आज्ञा का सतत अनुसरण करेंगे। अस्तु, संजय द्वारा दिए 
गये संदेश को सुन लेने पर धर्मेराण ने अपनी प्रतिज्ञा संजय को कह सुनाई | 
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संजय भगवान्‌ श्रीकृष्ण के यहाँ पहुँचे | श्रीकृष्ण अन्द:पुर में आराम कर रहे थे, 
उनका सिर रुक्गिणी की गोद में तथा चरणारविन्द-पुगल अर्जुन एवं द्रौपदी 
की गोद में विराजमान था। भगवत्‌-आदेश प्राप्त कर संजब ने महाराज 
धुतराष्ट्र का संदेश तथा धमंराज को प्रतिज्ञा कह सुनाई। उत्तर देंते हुए 
भगवान्‌ श्रीकृण ने कहा-- 'हे संजय ! भरी सभा में जब पितामह भीष्म, 
आचाय॑ द्रोण, महाराज घुतराष्ट्र, दुर्योधिन, दुशासन आदि सब हों तब तुम मेरा 
संदेश कह क्षुनाना-- 


ऋणमेतत्रव््र मे हृदयाननापसपंति 
यद गोविन्देति चुक्रोश कृष्णा सां दूरवासिनस ॥४ 
(म० भा० ५(५५/२२) 


अर्थात्‌, हे कौरवों ! सावधान होकर सुनो; मुझ पर एक ऋण है जो प्रतिक्षण 
काल की गति के साथ बढ़ता जा रहा है। एक क्षण के लिए भी मुझको वह 
ऋण भूलता नहीं; जिस समय कौरवों की भरी सभा में दुष्ट दुःशासन ने द्रौपदी 
का चोर-हरण करने का प्रयास किया था उस समय अत्यन्त उद्विग्न, संतप्त 
होकर मेरं। सख्री द्रोपदी ने हे गोविन्द ! हें द्वारिकावासिन! कहकर मुझको 
पुकारा था। सखी द्रोपदी की उस आते पुकार का ऋण मुझ पर बना हुआ है। 
वस्तुतः तो भगवान्‌ श्रीक्षष्ण वस्त्र-स्तरूप में आविर्भत हुए थे अतः दुःशासन 
साड़ी खींचते हुए थक गया परन्तु द्रोपदी की लाज को आँच नहीं आयी । कवि 
कहता है-- 


नारी बोच सारी है कि सारी बीच नारो है। 
कि नारी हो की सारो है कि सारी ही को नारी है ७ 


निष्कर्ष यह्‌ कि भावत्‌-स्वभाव ही विचित्र है * 


अस सुभाउ कहें सुन न देखऊं। 
केहि खेत रघुपति सम लेख ४ ु 
(मानस, ७/१२३/४) 
दहरणागठ की अभीष्ट-सिद्धि तथा रक्षा करते हुए भी प्रभु उसके ऋणो हो 
जाते हैं । रामावतार में भगवान्‌ राम हनुमन्तलाल के ऋणी हुए; मह॒षि वशिष्ट 
वो युद्ध में सहायक हुए बन्दर-भालुओं का परिचय देते हुए उनको अपना 'सखा' 
कहते हैं; इतना ही नहीं, भगवाण्‌ राम कह रहे हैं, “महाराज ! जेसे ताव के 
सहारे समुद्र पार किया जाता है, वेसे ही अपने इन सखाजनों के सहारे हमने 
युद्धरूप समुद्र को पार किया; इन्हींकी सहायता से बड़े भयंकर-भयंकरे दानवों 
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को मारकर हम जयी हुए ।” क्‍या यथार्थंतः ही भगवान्‌ राम को शरत्रु-हनन के 
लिए उन बन्दर-भालुओं की सहायता की अपेक्षा थी ? 
“कि तस्य छात्रहनने कपयः सहायाः ।' 
(श्री ० भा० ९/११/२०) 
'विज्ञाचान्‌ दानवान्‌ यक्षान्‌ पृथिव्यां चेव राक्षसान्‌ । 
अड॒ग्गुल्यग्रेण तान्‌_ हन्यामिच्छन्‌_ हरिगणेइवर ॥४ 
(वा० रा० ६/१८/२३) 
अर्थात्‌ जो अंगुलि के अग्रभाग से सम्पूर्ण दानव एवं गुद्यकों के हनन में 
समथं है; इतना ही नहीं, केवल संकल्पमात्र से सृष्टि-रचना, पालन एवं संहार 
में समथं है, वह सर्वेश्वर, सवंशक्तिमान्‌, सर्वाधिष्ठान प्रभु भी शरणागते हनुमन्त- 
लाल को, बन्दर-भालुओं को अपना उपकारक मानते हैं; हनुमम्तलाल के तो वे 
चिर ऋणी हैं । 
भगवान्‌ राम स्वयं ही कह रहे हैं-- 
प्रति उपकार करों का तोरा । सममुख होइ न सकत मन प्तोरा ॥ 
सुनु सत तोहि उरिन में नाहीं। देखेउँ करि बिचार मन मसाहीं॥' 
(मानस, ५/३१/६, ७) 
नित्य-मुक्त भगवान्‌ भी भकत-प्रेम के ऋणानुबन्ध हैं; यह ऋणानुबन्ध ही 
भगवान्‌ को सर्वाधिक प्रिय भी है । 
अस्तु, स्वभावानुसार ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण गोपाड़नाओं के भी ऋणी हो 
जाते हैं । ब्रह्मा भी कह रहे हैं-- 
(एषां घोषनिवासिनाभुत भवान्‌ कि देव रातेति न- 
बचेतो विव्वफलात्‌ फलं त्वदपरं कुश्राप्ययन्‌ मुह्ाति । 
सद्देघादिव पुृतनाषि सकुला त्वामेय देवापिता 
यद्धामाथंसुहत्प्रियात्मतनयप्राणाशयास्त्वत्क्ते.. ४ 
(श्री० भा०. १०/१४/२५) 
अर्थात्‌, हे प्रभो ! इन गँवार ब्रजवासियों के ऋण से आप क्योंकर अनऋण 
हो पायेंगे यह सोचते-सोचते हमारी बुद्धि परिश्रांत हो जाती है। जिनके सम्पूर्ण 
देह-गेह, अथं, सुहृत्‌, प्राण, अन्त:करण, रोम-रोम आप ही में समर्पित है, जिनके 
अन्याथे का ही पृण॑त: बाध हो गया है उन भक्तों से, उन ब्रज-सीमन्तिनी- 
जनों से आप क्योंकर अनऋण हो सकते हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्ण स्वयं भी यही 
कहते हैं-- 
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न पारथे5्ह॑ निरवणसंयुजां स्वसाधुकृत्यं ४' 
“निरवयों दोषराहतः संयुक संयोग: यासां ठा: निरवद्यसंयुजस्तासाम ४ 
अर्थात्‌, हे गोपाज्ञनाओ ! तुम लोगों का जो संयुक्त संभोग है वह निर्दोष 
है क्योंकि 'काममयत्वेन प्रतोषमानोषषि वस्तुतः प्रेमभय एवं संयुक्‌ संयोग: ४ 
काममयत्वेत प्रतीयमान, काम-क्रीड़ा-तुल्य प्रतीत होते हुए भी वह वस्तुतः प्रेममय 
है। भगवदाकाराकारित निश्चल-वृत्ति ही निरवद्य संयुक्त निर्दोष संयोग है | 
कहा जा चुका है विः यथार्थंतः जीव को भगवत्‌-विप्रलुंभ होता ही नहीं तथापि 
जीव द्वारा निव्यंछीक, निष्कपट, निष्काम भाव से सर्तान्तरयामी सर्वाधिष्ठान 
अभु के समाश्रयण अनिवारय॑त: अपेक्षित हैं । 


शेषां स एवं भगवान्‌ दयगेदमन्तः 
सर्वात्गिनाइडेश्चनतपदो थदि निव्यंलोकम । 
ते दुस्तरामतितरन्ति ८ देवमायां 
नेषां ममाहमिति धो: इवश्युगालभछ्ये ॥! 

(श्री० भा० २/॥४२) 
अर्थात्‌, अकारण-करुण, करशुणा-वरुणालय प्रभु जिस पर दया करें वहीं इस 
दुस्तर देव-पाया को तर पाता है; वही इस इवान-श्रुगाल-भध्ष्य शरीर से अहंता- 
ममता का त्याग कर सकता है। निष्कपट, निश्छछ भाव से अपने प्राण, 
अन्तरात्मा, अन्तःकरण, रोम-रोम को भगवत्‌-चरणार व्िन्द में समर्पण कर देने 
पर भगवत्‌-कृपः शप्त होती है। गोपाजड्भनाओं का निरवद्य, निष्कपट, केतव- 
रहित सर्वतोभावेन भगवत्‌-अभिगमन, अभिसरण ही सुसाधु-कृत्य, सर्वोच्च 
साधु-कृत्य है। भगवान्‌ श्रीकृष्ण के अन्तर्धान हो जाने पर भी गोपाजड़ना उनसे 
'विमुख न होकर उन्होंका अभिसरण करती हुई उनके ही गृुणगान में तन्मथ हो 
रहीं; आत्मह्मपंण ही सर्वोच्च साध-कृत्य है; सर्वेश्वर स्वंशक्तिमान्‌ प्रभु भी 
'इस आत्म-समपंण के ऋणी हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्ण स्वयं ही कह रहे हैं, 'विद्युधा- 
युूषापि किमुत सानुषायुत्रा' हे गोपाड्भनाओ ! मनुष्य को आयु की तो चर्चा ही 
'क्या, देवताओं की आयु पाकर भी यदि हम तुम्हारी सेवा कर तो भी तुम्हारे 
ऋण से उऋण नहीं हो सकते | अथवा “विगतः बुअः गणनानिज्ञः यस्मात्‌ असो 
'विशुधः तथ/विधायुषा अनन्तयुषा' अर्थात्‌, गणना-विज्ञ जिसकी गणना में निरस्त 
'हो जाये ऐसी अनन्त आयु प्राप्त कर आपकी सेवा करने पर भी हम आपसे 
'उक्रण नहीं हो सकते, आपके इस साधु-क़त्य का परिष्कार नहीं कर सकते । 


व्यवहारतः प्रयोजन-सिद्धि ही मूल्यांकन का आधार है। 'महाभारत' में 
एक कथा है| धमंराज युधिध्ठिर ने महान्‌ यज्ञ किया । इस“यज्ञ में एक नेवला 
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आ गया। यह नेवला अत्यन्त विचित्र था। उसका आधा शरीर सोने का था और 
आधा सामान्य नेवले जैसा था। वह नेवला यज्ञ-भूमि में बारम्बार लोटने-पलोटने 
लगा । थोड़ी ही देर में वह अत्यन्त खिन्‍न हो उठा। उपस्थित लोगों ने उसके 
इस अजीब कृत्य एवं भाव-परिवत॑न का अभिप्राय जानना चाहा। नेवले ने उत्तर 
दिया-“'किसी स्थान में एक अत्यन्त दीन-होन ब्राह्मण रह रहा था। एक दिन 
उसको कहीं से थोड़ा-सा सत्तू मिल गया। उस सत्तू से बलि-वेश्वदेवादि कर 
जेसे ही वह स्वयं भोजन के लिए अग्रसर हुआ कि एक अतिथि आ पहुँचा । उस 
अतिथि ने प्रार्थना की कि यह सत्त्‌ हमको दे दो। ब्राह्मण ने उस अतिथि को 
वह सत्तू देदिया। सत्त खाकर अतिथि ने मुँह-हाथ धोया | वह धरती अभी 
गीली थी। मेरे शरीर का जो भाग उस गीली धरती के संस्पर्श में आया वह 
सोने का हो गया, शेष भाग पृुवंवत्‌ु बना रहा। अस्तु, यह जानकर कि 
महाराज युधिष्ठिर ने महान्‌ यज्ञ किया है, अतः यहाँ अनेकानेक ऋषि-मह्॒षियों 
ने भोजन कर हाथ-मँह धोये होंगे। मैंने आशा की थी कि यहाँ की गीली धरतो 
के संस्पश से मेरे शरीर का शेष भाग भो स्वर्ण-विभूषित हो जायगा | परन्तु 
बारम्बार इस यज्ञ-भूमि में लोट लगाने पर भी मेरी आशा अपूर्ण हो रही, अत- 
में अत्यन्त खिन्‍न हो रहा हूँ ।” 
लोक-दृष्ल्या महाराज युधिष्ठिर का यज्ञ महतातिमहत्‌ अनुष्ठान था परन्तु 
तप-त्याग-दृष्ख्या उस ब्राह्मण द्वारा किया गया थोड़े-से सत्तू का वह तुच्छतम 
दान भी दिव्य पुण्यशाली था। निष्कषं यह कि केवल मात्र प्रयोजन-सिद्धि ही 
नहीं, परन्तु भावमय तप-त्याग ही मूल्यांकन का सम्यक्‌ आधार है। भगवानु 
आप्तकाम, पूर्णकाम, परम-निष्काम, कतुमकतुंमन्यथाकतृ्‌म-समथ, निरतिशय, 
सच्चिदानन्दघन हैं । सम्पूर्ण गुण-गण अपनी गुणत्व-सिद्धि-हेतु ही निर्गंण भगवान्‌ 
को भजते रहते हैं। प्रयोजन एवं उत्कर्षापकर्ष की भावना से रहित प्रेम ही फल- 
पयंवसायी होता है। श्रीदामा का उदाहरण कई बार दिया जा चुका है। भक्त 
का प्रेम प्रयोजनानपेक्ष उत्कर्षापकर्ष भाव-रहित एवं निरुपाधिक होता है । 
भगवत्‌-वाक्य है-- 
तस्मान्निराशिषों भक्तिनिरपेक्षस्थ से भवेत्‌' (श्री० भा० ११/२०/३५) 


ऐसे ही आप्तकाम, पूर्णकाम, परम-निष्काम भक्तों के भगवान्‌ भी ऋणी हो 
जाते हैं | में निरपेक्ष हूँ अतः कोई निरपेक्ष ही मेरी भक्ति कर सकता है; समान 
में ही वास्तविक प्रेम संभव है। वेद-स्तुति है-- 
न किख्ित्‌ साधवो धीरा भकक्‍ता ह्ोकान्तिनो सम । 
वाउछन्त्पपि सथा दत्त केवल्यमपुनभंवरम्‌ ४ 
(श्री० भा3 ११/२०३४) 
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“अपवर्गंमपि न परिलसति' जो अपवर्ग की भी अपेक्षा नहीं करते ऐसे भक्त 
के लिए भगवान्‌-कत कोई प्रयोजन-सिद्धिकर कम अपेक्षित नहीं । न भगवान्‌ 
को अपेक्षा है, न भक्त को वांछा है; सम्पूर्णतः स्वार्थ-रहित हृदय ही प्रेमपूरित 
हो सकता है। अन्ततोगत्वा तात्पयं यह कि प्रयोजन-सिद्धि के आधार पर नहीं, 
अपितु शुद्ध एवं दृढ़ भावना, अनुराग की दृष्टि से ही भक्ति का मूल्यांकन किया 
जा सकता है। भगवान्‌ ही प्रेमीजन-शिरोमणि हैं-'जानत प्रोति रोति रघुराई!' 
उनसे अधिक प्रीति की रीति कौन जान सकता है ? 'प्रोत की रीत रंगीलो हो 
जाने ४ सर्वश्वर, सर्वाधिष्ठान, सर्वान्तरथामी स्व-समर्थ प्रभु भी सवंस्व त्याग- 
कर स्वनेरपेक्षेण, सवंतोभावेन अपने अन्तःकरण, अन्तरात्मा, प्राण एवं रोम-रोम ' 
को भगवत्‌-पादारकषिन्द में समपित कर देनेवाले भवतों के बन्धक, ऋणी होते 
हैं। सख्य-भाववत्री गोपाड्ुनाएँ सवं-त्यागिनी सर्व-निरपेक्ष हैं; यहाँ तक कि स्वयं 
श्रीकृष्ण के दिव्य श्रीअंग-संस्थर्श की भी कामना नहीं करतीं; ऐसे स्व-त्याग- 
पुरस्सर अखण्ड पिष्ठा, अनन्ण भक्ति का पुरस्कार स्थयं भक्ति से अन्य और हो 
ही क्या सकता है? एतावता भगवान्‌ श्रीकृष्ण भी इन गोपाड्रनाओं को 
परोक्षत: भजते हैं, इनके प्रति सदेव ऋणी रहते हैं। जेसे, निम्न प्रदेश में जल 
का प्रवहण स्वाभाविक है, वेसे ही, सम्पूर्ण विधिनिषेधातीत, सवे-कल्पना-शुन्य, 
निरुपाविक, स्वाभाविक अनुराग स्वयं ही अपना पुरस्कार हैं । इस स्वाभाविक 
प्रीति का तदभिन्‍्न अन्य कोई पुरस्कार देने में सव॑-समर्थ सर्वेश्वर प्रभु भी समर्थ 
नहीं टोते एतावता वे भी इरू रागानुगा प्रीति के बन्धक हो जाते हैं। 
या साभजन्‌ दुर्जरगहशडल्लुलाः संवुक्च्य तद्‌ वः प्रतियातु साधुना' 

(श्री० भा० १०/३२/२२) 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण कह रहे हैं, हे गोपाज्रनाओ ! आप लोगों ने कुलांगनासुलूभ 
देह-गेह की सम्पूर्ण श्ृंखल।ओं को छिन्न-भिन्‍न कर भेरा अनुगमन किया, भेरा 
भजन किया | 

थे यथा मां प्रपश्चन्ते तांस्तथैब भजाम्गहम' 

(श्री० भ० गी० ४/११) 
जेसी अपनी प्रतिज्ञा के अनुसार तो मुझको भी आथका तद्बत्‌ ही अनुसरण 
करना चाहिए परन्तु हम ऐसा न कर पके । 

एतावता हमारा अनृणित्व भी आप लोगों फे सौशील्य पर ही निभेर है। 
प्रीति स्वभावतः पूर्ण है; एतावता, विशुद्ध भावना के कारण भगवान्‌ की 
झनत्तकोटि ब्रह्माण्ड-तायकता, सर्वज्ञता, सवंशक्तिमत्ता तथा जीव की देहेन्द्रि- 
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यादिक-नायकता, अल्पज्ञता, अत्पशक्तिमत्ता आदिकों का कोई पृथक महत्त्व 
नहीं रह जाता। निरपेक्ष प्रीति उत्कर्षापकष॑भावशून्य है। इस उत्कर्षापकर्ष- 
भावशून्य निरपैक्ष प्रीति की विचित्र गति है; तदनुसार स्वभावतः ही प्रेमी के 
मन में प्रेमास्पद का लोकोत्तर उत्कर्ष एवं अपना अपकषं भासित होने लगता 
है। जेसे, भक्त-हृदय में अपने आराध्य के प्रति लोकोत्तर उत्कषं का भाव 
उद्बुद्ध होता है, वेसे ही भगवान्‌ भी भक्त के उत्कष॑ का अनुभव करने लगते 
हैं। अपना अनन्त माहात्म्य, सर्वेश्वरता, सर्वज्ञता, सवैशक्तिमत्ता को तथा भक्त 
की अल्पज्ञता, अल्पशक्तिमत्ता, अनीश्वरता को भुलाकर तादात्म्यभाव से 
अवस्थित होना ही भगवत्‌-सोशील्य है। 'प्रभु तरु तर कपि डार पर ते किए 
आपु समान । (मानस, १/२९) 

इस सोशील्य से प्रेरित हो भगवान्‌ श्रीकृष्ण प्रेम-पगी गोपालियों के ऋणी- 
बन्धक बन रहे हैं । 

. भगवान्‌ श्रीकृष्ण भक्त-प्रेमामृत के रसास्वादनशील हैं परन्तु अनन्य नहीं; 
अनन्यता जीव-धमं है। जेसे, तरंग समुद्र से अनन्य है तथापि समुद्र तरंग से 
अनन्य कदापि नहीं हो सकता, वेसे ही, तरंग स्थानीय जीव अपने अधिष्ठान- 
भूत परमात्मा से अनन्य हो सकता है परन्तु परमात्मा सवं-व्याप्त ही 
रहता है। 

“हरिरेव जगत्‌ जगदेव हरिहंरितो जगतो न हि भिन्‍नतनुः । 
इति यस्य मतिः परमाथथंगतिः स नरो भवसागरसमुत्तरति ४ 
अर्थात्‌, हरि हो जगत्‌ हैं; 'हरिव्य॑तिरिक्तं जगन्नास्ति' हरि से अतिरिक्त जगत्‌ 
नहीं हे। 'जगदेव हरि” जगत्‌ ही हरि हे--“जगतृव्यतिरिक्तों हरिरनास्ति' 
जगत्‌ से अतिरिक्त हरि नहीं हैं। यह उक्ति सवंथा असंगत हे। जैसे, तरंग- 
व्यतिरिक्त समुद्र का अथवा प्रतिबिब-व्यतिरिक्त बिम्ब का अस्तित्व हे परन्तु 
समुद्र-व्यतिरिक्त तरंग किवा बिम्ब-व्यतिरिकत प्रतिबिम्ब का अस्तित्व ही सम्भव 
नहीं, वेसे ही, जगत्‌-व्यतिरिक्त हरि हैं परन्तु हरि से अन्य जगत्‌ कुछ नहीं हे । 
सूत्र है-विकारावति च' (ब्र० सू० ४/४/१९) अर्थात्‌, भगवान्‌ विकार के भीतर 
भी हैं, बाहर भो हैं। “त्रिपादस्याघ्ृतं दिवि! उनके एक पाद में सम्पूर्ण ब्रह्मांड 
एवं तीन पाद में अमृत हे । 
भक्तमतानुसार भगवान्‌ अनन्य भी हैं। वे कहते हैं-- 
श्री राधामेव जानन्‌ ब्रजपतिरनिद्वं कुओड्जवीथीमुपास्ते” नित्य-निकुझज- 
मन्दिराधीरवर श्रीकृष्णचन्द्र राधारानी से अन्य किसीको जानते हो नहीं । 
नारदादींबच भक्तान! नारदादि भक्तों को भी कदापि दर्शन नहीं देते। श्रोदामा 
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आदि लखाजनों से भी नहीं मिलते | वे तो केवल नित्य-निकुझ्लेश्वरी, मन्दिरा- 
धीर्वरी रायधारानी को ही जानते हैं। मथुरानाथ श्रीकृष्ण, द्वारिकानाथ 
श्रीकृष्ण, व्जेन्द्रचन्द्र श्री परमानन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र, श्रीमद्‌ वुन्दावनचन्द्र 
सब्चिदानन्दघन श्रीकृष्णचन्द्र तथा नित्य-निकुञ्ज-मन्दिराधीश्वर श्रीकृष्णचन्द्र 
--ये पाँच विभिन्‍न श्रीकृष्णस्वरूप मान्य हैं। वेदान्त-सिद्धान्तानुसार भी ब्रह्म 
जगत्‌-कतः नहीं । जगत्‌ का उत्पादन, पालन एवं संहरण ईश्वरोय शक्ति का 
काय॑ है । 


स्वयं भावान्‌ कहते टैं“-मदन्यत्‌ ते न जानन्ति नाहं तेम्यो मनागपि' 
(श्री० भा० ९/४/६८) अर्थात्‌ में भी भक्तों को छोड़कर और कुछ नहीं जानता, 
एतावता भगवान्‌ में रसिकता एवं अनन्यता दोनों हो है। वेदान्तदृष्ट्या भी 
इस कथन फो उपपत्ति सम्भव है। यथाथंतः वेदान्त-सिद्धान्त में अनेक पक्ष हें; 
उनमें एक पक्ष वाचस्पति मिश्र का है। इनके मतानुसार प्रत्येक जीव का 
भगवान्‌ भिन्‍न-भिन्‍न है। “तत्तदविज्ञात ब्रह्म एवं ईश्वर: अर्थात्‌ ततृ-ततु 
जीवों से अविज्ञात ब्रह्म ही अनन्तकोटि ब्रह्माण्डात्मसक विश्व का कारण है। 
विश्व-कारण ही ईश्वर है। जोवाश्रयता अविद्या का दृषण है | जेस, तत-तत्‌ 
दशकों से अविज्ञात मायातवी ही मायावो-निर्मित ततु-तत्‌ वस्तुओं का कारण 
होता है, वेपे ही, ततू-तत्‌ जीवाश्वित अविद्या का गोचर होकर स्वप्रकाश 
परब्रह्म अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड का उपादान होकर ईश्वर होता है । अस्तु, प्रत्येक 
भक्त का अपना भगवान्‌ होता है। वह भक्‍त में वेसे ही अनन्य होता है जेसे 
भक्त अपने आराध्य में अनन्य होता है। करमाबाई की खिचड़ी की कथा 
ज्वलन्त उदाहरण है । गोस्वामी तुलसीदासजी भी कहते हैं-- 
“'जोगु कुनोगु ग्यानु भग्यान्‌ । जहँ नाह राम पेम परधानु ४४ 
(मानस, २/२००/२) 
अर्थात्‌, वह योग ही कुयोग तथा ज्ञान ही अज्ञान है जिसके कारण प्रेम- 
प्राधान्य में न्‍्यूनता सम्भव हो । उदाहरणतः बालक्ृष्ण ने मिट्टी खाई; वात्सल्य- 
भाव-पगी परम हितेषिणी माता यशोदा ने छड़ो उठाई; माता की कोपष्ठपी 
सुयं-रश्मियों से भगवत्‌-मुखारविन्द खिल गया; अपने बालक के मुखारबिन्द में 
अनन्त ब्रह्माण्ड को देखकर माता को ज्ञान हुआ; ज्ञान के कारण वात्सल्यमयी 
लीला का अन्त हो गया। तव॒ु-क्षण लीलापुरुषोत्तम भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने अपनों 
वेष्णवी माया का विस्तार किया, विष्णबी व्यतनोन्गायां ४ (श्री ० भा० १०/८/४३) 
ताकि नन्द-गेहिनी यशोदा रानी में पुनः वात्सल्य का संवार हो और तज्जन्य 
माधुयंभावपूर्ण लीलाएँ सम्भव हों | वेष्णवी माया से प्रभावत वात्सल्यंमयी 
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अम्बा पुत्र-सु रक्षा की कामना से गोपुच्छम्रमणादित्रिः (श्री० भा० १०/६/१९०) 
अपने बालक श्रीकृष्ण के दरीर पर से गोपुचछ आदि उतारने-झारने लगीं। 
इस भाव के उदाहरणस्वरूप अनेक भक्तों की कथा उद्धृत की जा सकती है। 


स्वेच्छामयस्य न तु भुतमयस्य को5पि' 
(श्री० भा० १०/१४/२) 
स्वेच्छामयस्य स्वीयानां भक्तानां या इच्छा सा स्वेच्छा तन्मयस्य 
भगवतः ॥ 
भगवत्-स्व्रूप भक्त की इच्छा का ही रूप है । 
त्वं भावयोगपरिभावितह॒त्सरोज 
आस्से श्षुतेक्षितपथो ननु नाथ पुंसाम्‌ ४४ 
द (श्री० भा० २(९/११) 
'घद्यद्‌ घधिया त उरुगाय विभावयन्ति 
तत्तदृवपु:. प्रणयसे. सदनुग्रहाय ।' 
(श्री० भा० ३/९/११) 
अर्थात्‌, भाव-योग परिभावित ह॒त्सरोज में भगवान्‌ विराजमान होते हैं । 
“श्रतेक्षितपथो पूर्व श्र्‌तः उपनिषदृभ्यः वेदेम्यः शास्त्रेम्यः पुर्व श्र्‌ त: प्रथमतः 
वेद-उपनिषद्‌ आदि शास्त्रों द्वारा भगवान्‌ के मधुर मनोहर मंगलमय दिव्य 
स्वरूप का श्रवण, तदनन्तर “ईक्षितपथः आस्से श्र तेक्षितपथों ननु नाथ 
पुंसाम्‌ ” उपासना द्वारा भगवदागमन की प्रतीक्षा होने पर भक्त-भावानुसार ही 
भगवत्‌-स्वरूप भकत-हृदय में प्रस्फुटित हो जाता है । 
इसी आधार पर प्रणाम करते हुए तुलसीदास कह उठे-- 


“कहा कहों छवि आज को, भले बने हो नाथ। 

तुलसो मस्तक तब नवे, धनुषबाण लो हाथ ४ 
उत्तरमीमांसान्तगंत बिम्ब-प्रतिबिम्बवाद-विचार में भी यही कहा गया है; 
उपाधि-संयुक्त बिम्ब ही प्रतिबिम्ब है। जेसें घटोपाधि भंग हो जाने पर 
घटाकादश एवं घटाकाशगत जल का भी अन्त हो जाता है; घट-जल का अन्त 
हो जाने पर बिम्ब सूर्य का प्रतिबिम्ब भी समाप्त हो जाता है। अर्थात्‌ 
प्रतिबिम्ब बिम्ब में ही पुनविलीन हो जाता है। बिम्बत्व ही ईश्वरत्व है; सम्पूर्ण 
प्रतिबिम्ब के समाप्त हो जाने पर ही बिम्ब की समाप्ति सम्भव है। 

एक प्रतिबिम्ब के मिट जाने पर तत्‌ प्रतिबिम्ब में बिम्बापत्ति आ जातो 

है परन्तु बिम्बत्व तब तक बना रहता है जब तक सम्पूर्ण प्रतिबिम्ब पुनः उसीमें 
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प्रविलीन न हो जाय । बिम्ब बिस्‍्बत्व-प्रतिबिभ्वत्वोभय भावानुक्रांत है, प्रत्येक 
बिम्ब का प्रतिबिम्ब तथा प्रत्येक प्रतिबिम्ब का बिम्ब पृथक्‌ है एतावता प्रतिबिम्ब 
विशेष की परिसमाप्ति हो. जाने पर स्वापेक्षया बिम्बत्व समाप्त हो जाता है 
'तथापि अन्यापेक्षया बिम्बत्व बना ही रहता है। अस्तु, प्रत्येक भक्त का भगवान 
विशेषत: उसका अ'ना होते हुए भी सर्वंसम्भजनीय, स्व प्राणि-परमप्रेमास्पद 
भी है। एतावता जिस अनन्यता से भवत अपने आराध्य को भजता है वेसी 
ही अनन्यता से आराध्य भी भक्‍त को भजता है। अस्तु, भगवान्‌ में भी 
रसिकरता एवं अनन्यता दोनों ही सांगोपांग रूप से सम्पादित होतो है। तब भी, 
भगवान्‌ श्रोकृष्ण अपने अतिशय शेथिल्य के कारण ही अपने अपकषं एवं प्रेम- 
विद्वल गोपाज़नाओं का उत्कष॑ स्थापित करते हुए स्वयं को उनका अनुबन्धक 
'बना लेते हैं । 

इत्थं भगवतो गोप्य: श्र्‌ त्वा वाथः सुपेशला: । 

जहुबिरहजं॑ तापं॑ तदज्जवेप॑चिताशिषः ॥ 

(श्री ० भा० १०/३३/१) 
अर्थात्‌, भगवान्‌ श्रीकृष्ण की उपर्यक्त मधुर एवं मनोहरा वाणी को सुनकर 
गोपाड़ुनाएँ विरहजन्य समस्त शोक-संताप से मुक्त हो गई; साथ ही अपने 
सौन्दय॑-माधुग-निधि, परमप्रेमास्पद, प्राणवललभ के अंग-संग को प्राप्त कर 
सफल-मनो रथ हुईं | 


वात: भ्र्‌ त्वा जह॒विरहजं तापम्‌! भगवान्‌ के सुपेशल वाकक्‍्यों को -सुनकर 
गोपाज़नाओं ने भगव्त्‌ू-विरह-जन्य ताप को त्याग दिया। इस उक्ति का 
विश्लेषण करते हुए आचायंगण कहते हैं कि गौपाड्नाओं को यह निश्चय हो 
गया कि 'विश्वमादेव विरह आसीत' हमारे विक्रम के कारण ही हमें देव- 
विरह हुआ था । यहाँ शंका होती है कि 'कर्थ वाइमात्रेण विश्लसतिवत्ति: ?! 
वाणीमात्र से विश्रम-निवृत्ति क्योंकर सम्भव है? 'भगवतों वाच:” भगवान्‌ की 
वाणी होने के कारण उसके श्रवणमात्र यो ही विश्रम की निवृत्ति हो गई। 
समस्त पुंदोष शंका कलंक विनिमुक्त' अर्थात्‌ भगवद्‌-वाणी पुरुषजन्य सम्रस्त 
दोष, शंका एवं कलंक से विनिर्मुक्त है। “न हि सन्देह: शब्दस्वाभाव्यात्‌ भवति ॥' 
दाब्द-स्वाभाग्य से सन्‍्देह नहीं होता, किन्तु 'मभवसो विचिकित्सायां सन्‍्देहो 
भवति' मन को विचिकित्सा के कारण हो सन्देह होता है। विप्रलम्भ करणा- 
पाटवादि दूषण की सम्भावना न होने पर शब्द (वाणी)-श्रवण से विश्रम की 
निवृत्ति हो जातो है; "प्रामाण्यं श्र्‌ तसस्‍्य' श्रवण की प्रामाणिकता के कारण 
श्रवणानन्तर विश्वम-निवत्ति स्वाभाविक है; प्रत्येक ज्ञान स्वभाव से ही स्वार्थ 
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का प्रकाशन करता है एतावता प्रमा को अपनी उत्पत्ति में ही प्रमाण की अपेक्षा 
होती है; उत्पन्न हो जाने पर ज्ञान स्व-काय में स्वतन्त्र है। जैसे दण्ड, चक्र, 
कुलालादिक व्यापारों से उत्पन्न हो जाने पर घट स्वकायं जलाहरणादि में 
अन्य की अपेक्षा नहीं करता, वसे ही ज्ञान की उत्पत्ति में भी विभिन्‍न साधनों 
की अपेक्षा है परन्तु एक बार ज्ञान उद्बुद्ध हो जाने पर स्वकायं हेतु ज्ञानान्तर 
की अपेक्षा मान लेने पर अनवस्थादोष होता है अतः ज्ञान स्वतःप्रमाण ही 
मान्य है | शब्द स्वभाव से ही स्वार्थ का अवलाक्षन करता है। छब्द को. 
महिमा से ही शब्दाथ का ज्ञान हो जाता है। 


“अत्यन्ता सत्यपि ज्ञानमर्थे शब्द: करोति हि! (इलो० वा० घोदना सूत्र ६) 
अत्यन्त असत्‌ अथं में भी शब्द से ज्ञान ही उत्पन्न होता है। अन्ततोगत्वा 
निष्कषं यह कि शब्द स्वभाव से हो ज्ञान का अवभासक है अतः शब्द से सन्देह 
नहीं होता; मन में विचिकित्सा होने पर ही विश्रम होता है । 

'सुपेशला मनोहरा वाच: मन हरण करनेवालो, मनोहरा सुन्दरवाणी |: 
मनोहरा भगवद्वाणी-श्रत्रण से ही मन का हरण हो गया; मन के न रहने पर 
तन्मूलक संदेहादि स्वयं ही नष्ट हो गए। संक्षेप में इतना ही कहना है कि. 
श्रीमद्वल्लभाचारयंक्रत अर्थानुसार भगवान्‌ श्रीकृष्ण को मनोहरा वाणी को सुन- 
कर गोपाज्ुनाओं के स्वकल्पित विरह एवं तज्जन्य तोब़ तापानुभूति को 
निवृत्ति हो गई। वेदान्तसिद्धान्तानुसार भी जो सम्बन्ध घटाकाश का महाकाहा 
से है वही सम्बन्ध जीवात्मा का परमात्मा से है । जीवात्मा एवं परमात्मा का 
सम्बन्ध अनन्त, अखण्ड, अविच्छेद्य है। विशिष्टाइतसिद्धान्तानुसार जीवात्मा 
एवं परमात्मा का सम्बन्ध विशेषण-विशेष्यभावमूलक है; तात्पयं कि चितु एवं. 
अचित्‌ दोषों का शरोरी एवं शरीरभाव अविच्छिन्न, अनादि, अनन्त है। उसमें 
कोई बाधा कदापि नहीं आती । निम्बार्काचायं के मतानुसार चिदचिद्‌ भेदाभेद 
स्वाभाविक भेदाभेद भाव है। 'स॒वर्ण कुण्डल इति सामानाधिकरण्येन सुवर्ण 
विज्ञातेंप कुण्डलविषयिणी जिज्ञासा दृदयते' जेसे सुवर्ण और कुण्डल का 
सामानाधिकरण्यव्यपदेशात्‌ अभेदज्ञान होता है; सुवर्ण-विज्ञान के अनन्तर भी 
कुण्डल-विषयिणी प्रतिपत्ति की जाती है। प्रइन होता है 'किमिदं' यह कया है ? 
एतावता जान पड़ता है कि सुवर्ण-विज्ञान के अनन्तर भी कुछ अविज्ञात थंश 
भी है। यह अविज्ञात अंश ही सुवर्ण से भिन्‍न सुवर्णंभिन्‍नाभिन्‍न कुण्डल है। 
सप्ताभास्कर के मतानुसार भो सोपाधिक भेदाभेद मान्य है। तात्पय॑ कि 
जीवात्मा एवं परमात्मा में मूलतः भेद न होते हुए भी सोपाधिक उपाधि विशेष 
के संसगं से जीवात्मा भिन्‍नतः प्रतीत होता है। मध्य-मतानुसार द्वेतवादान्तगंतः 
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भी जीव एवं ब्रह्म का नियम्य नियामक भावमूलक पम्बन्ध अत्यन्त द्वेत होते 
हुए भी अनाद्यंत है; नियामक अन्तरात्मा रूप से जीवान्तगंत सदा विद्यमान है। 
अन्ततागत्वा तात्पयं यह कि सर्वान्तरयामी परमात्मा एवं जीवात्मा का सम्बन्ध 
सदा सदा अविच्छेय, अभिन्‍न, अखण्ड एवं अनन्त है तथापि अनादिकाल से 
जीव दीनता, दरिद्रता, परतन्त्रता, आधि-व्याधि प्रपंचरत हो सर्वाधिष्ठान 
सर्वान्तरयामी पे भो विप्रयोग की परिकल्पना कर शभ्रान्तिवश शोक-संताप का 
अनुभव करने लगता है। इस अ्रान्ति की निवृत्ति-हेतु श्रौत-स्मात्तं धमं-कर्म, 
अनुष्ठान एवं उपासना की अवान्तर विभिन्‍न क्रियाएँ अनिवाय॑ंतः अपेक्षित हैं । 
उपाप्तता-विधि से शुद्धि, भूत-शुद्धि, नव-दिव्य देह-निर्माण, तत्‌ देह में प्राण- 
प्रतिष्ठा, अन्तर एवं बाह्ममात्रिका न्यास, मंत्राक्ष र-न्यास, अथवा कमंकाण्डदृष्ल्या 


'भहायज्ञैइ्च यज्ञेक् ब्राह्मीयं क्रियते तमु” (म० स्मु० २/२८) यज्ञों के द्वारा 
ब्रह्म-प्रा प्ति-योग्यता उद्बुद्ध की जाती है। इन्द्रिय, मन, बुद्धि, अहंकार, प्राकृत 
किवा भौतिक शरीर से अप्राकृत, अभौतिक परात्पर, शुद्ध सच्चिदानन्द परब्रह्म 
का संस्पर्श कदापि सम्भव नहीं होता । परब्रह्मा-संस्पर्श हेतु साजात्य अनिवाये 
है। जेसे, ग्राहक चक्षु एवं ग्राह्म रूप दोनों ही तेजस्‌ हैं । अतः रूप तेजस्‌ चक्षु 
तेजस द्वारा ग्राद्य हो जाता है परन्तु अन्य इन्द्रियों द्वारा समान-गुण-राहित्य के 
कारण ग्राह्य नहीं हो सकता; तात्पयं कि साजात्य में ही ग्राहक-ग्राह्म भाव 
सम्भव है। एतावता, भजन, जप-तप एवं उपासनादि विभिन्‍न उपचारों द्वारा 
प्राकुंत भौतिक शरीर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, अहंकारादिकों में दिव्यता प्रादुर्भूत 
की जातो है; दिव्यता के प्रादर्भभ हो जाने पर भगवत्ृ-संस्पर्श की योग्यता 
उद्बुद्ध होती है । 

गोप्य:' अर्थात्‌ प्रेमपंथ गोपनश्ञीला: प्रेममा्गं का रक्षण ही गोपाज्नाओं 
का स्वभाव है | वे प्रेम-मार्ग की आचार्था हैं। उनमें हो महत्‌ परिमाण-परिमित 
प्रेम है । अन्यत्र सवंत्र ही मध्य परिमाण-परिमित प्रेम होता है। जेसे, स्वयं ताच- 
कर ही नाचना सिखाया जाता है, देसे ही, स्वयं प्रेम-समुद्र में निमग्न होकर 
ही प्रेम-मार्ग का आचायंत्व प्राप्त किया जा सकता है; उपदेश एवं व्याख्यानों 
से प्रेम-मार्ग का दिग्नशंन संभव नहीं । एतावता गोपाड्नाओं के ध्यान से ही 
प्राणी प्रेम-मार्ण में प्रवृत्त होता है, उसके हृदय मैं प्रेम-तत्त्व का संचार होता है । 
अस्तु, भगयान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र एवं रासेश्वरों राधारानी की आराधना हेतु अपने- 
अपने त्रिशिष्ट सम्प्रदायानुसार राधारानी की परमान्तरंगा अष्ट सखियों में से 
किसी एक का थनुणगमन अनिवाय है। 


प्रेम-मार्ग-रक्षण-परायणा गोपियाँ आनन्दकन्द परमानन्द, सच्चिदानन्दधन 
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भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र सुधासिन्धु को वीथि-स्थानीया, स्वरूपभूता तथा रासेइ्वरी, 
नित्य निकुज्जेश्वरी राधारानी माधुय॑-सार-सव॑ंस्व की अधिष्ठात्री शक्ति- 
स्वरूपा है। श्री राधारानी की अनेकानेक अन्तरंग सखियाँ स्वयं उन्हींके अंग 
की रश्मिरूपा, चरणारविन्द को नखमणि-चन्द्रिका रूप्रादि -काय-व्यूहस्वरूपा 
हैं। योगशास्त्र, वेदान्तशास्त्र एवं पुराणों में काय-व्यूहुस्वरूप रचना प्रसिद्ध 
है। सिद्धान्त है कि शुभाशुभ, पुण्यापुण्य, कमंफल भोग द्वारा कर्म का क्षय 
होने पर ही मुक्ति संभव है। योगी काय-व्यूहु का निर्माण कर अपने विभिन्‍न 
देहों से सम्पूर्ण पुण्यापुण्य, शुभाशुभ, कमंफल को भोगकर अन्‍्ततोगत्वा 
विनिमुक्त हो जाता है। इसी तरह गोपाड्डनाएँ भी राधारानी की काय-व्यूह 
स्वरूपा ही हैं। तात्पय॑ कि ओत्सुक्यातिशयात्‌ भक्त की प्रत्येक इन्द्रिय 'अहम- 
हमिकपा अहूं पू अहूं पु! भाव से प्रभु के महामहिम सौंदयं का रसास्वादन 
की कामना करती है। जिस समय रायारानी अपने मदन-मोहन, दश्याम-सुन्दर 
की आराधना में संलग्न होती हैं उस समय वे कोटि-कोटि रूप धारण करती हैं 
क्योंकि औत्सुक्यातिशयात्‌ वे एक रूप से संतुष्ट नहीं होतीं। “आराधयतोति 
राधा, आराधना का मूतं रूप ही राधा है, 'साधनं, आराधन संराध! आराधना 
का सांगोपांग, साकार रूप ही राधा-रानी हैं। औत्सुक्यातिशयात्‌ राधारानी ने 
संकल्प किया और तत्क्षण अनेक रूपों में प्रस्फुटित हो गईं । यही कारण है 
कि सख्य-भाववती गोपाड्ुनाओं को स्वतन्त्र रूप से भगवतु-रमण की कामना 
भी नहीं होती । जेसे, वृक्ष की जड़ को सींचने से ही वह पुष्पित, पल्लवित, हरो- 
भरी रहती है, वसे ही, कल्पलतास्वरूपिणी राधारानी की शाखा-उपशाखा, 
पत्र-पुष्प-फलादिस्वरूपा उनकी काय-व्यूहात्मिका सख्य-भाववती अन्तरंगा 
सखीवृन्द गोपाज्भनाओं को भी स्वतन्त्र रूप से भगवत्‌-सम्मिलन की अपेक्षा हो 
नहीं होती । 
तत्रारभत गोविन्दों रासक्रोडामनुत्रतेः । 
स्त्री रत्नेरन्वितः प्रीतेरन्योन्याबद्धबाहुमि: ॥४ 

(श्रीमदभा० १०/३३/२) 
अर्थात्‌, परस्पर आबद्धबाहु उन अनुब्रता प्रेम-रस-पगी स्त्री-रत्नों के साथ 

परमानन्द आनन्दकन्द भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र ने रासलीला का प्रारम्भ किया | 
“अन्योन्याबद्धबाहुभिःः अतिशय प्रीति के कारण उन स्त्री-रत्नों ने परस्पर 
एक-दूसरे के हाथों को पकड़ रखा था। अन्यत्र अपेक्षित लीलोपयोगी प्रातीतिक 


ईर्ष्यादि भावनाओं की भो रासलीला के पू्व परिसमाप्ति अनिवाय॑ है। सव॑तो- 
भावेन एकमत, अनन्य एंवं अभिन्‍न होने पर ही रासक्रीड़ा का प्रारम्भ होता है। 
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अनुब्ते:ः जिसके संकल्प में सत्यता एवं दुढ़ता हो वही अनुव्रत है। 
गीपाड़ूनाओं का संकल्प है कि एकमात्र-भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्र पःमानन्दकन्द 
आनन्दघन ही हमारे ध्येय, ज्ञेय एवं परमाराध्य हैं । 'एबंभूतेस्त: अनुब्नतः स्त्री 
रत्नें: भगवान श्रीकृष्णचन्द्र को अनुलक्षित कर ऐसा असाधारण संकल्प किया 
है जिन्होंने उन स्त्री-रत्नों के संग श्रीकृष्ण ने रासक्रोड़ा का प्रारम्भ किया । 
श्रोक णचन्द्र का काराकारित आतनुकूल्य चित्त-वृत्ति होने पर हो रासक्रोड़ा 
का सन्निवेश सम्भव है। पूव॑प्रसंगों में भक्ति के विभिन्‍न स्वरूपों पर 
विस्तार से प्रकाश डाला जा चुका है। मधुसूदन सरस्वती के मतानुसार येन 
केन-प्रकारेण  श्रोकृष्णचन्द्रकाराकारित स्निग्ध अन्तःकरण की परिणति हो 
भक्ति है । विभिन्‍न भावों के आधार पर चिक्त-द्रवता सम्भव है; द्रवीभूत अन्तः- 
करग से आविर्भूत भगवत्-स्वरूप स्थायी एवं अविच्छिन्न हो जाता है; स्थायी 
अविच्छिन्तता ही शुद्ध रस है; एतावता विभिन्‍न भाव-प्रेरित जनों के लिए भी 
भगवत्‌-पद-प्राप्ति सम्भव हुई। उदाहरणतः भयप्रेरित कंस, विरोधप्रेरित 
शिशुपाल, कामप्रेरित कुब्जादिकों को भी थविच्छिन्न चिन्तन के कारण 
अन्ततोगत्या परमपद की प्राप्ति हुई तथावि रासलोला में उनका प्रवेश सम्भव 
न हो सका | रूप गोस्वामी कहते हैं-- 


अन्याभिलाधिताशुन्यं ज्ञानकर्माग्ननावृतम्‌ । 
आतुक्ल्येन कुष्णानुस्मरणं भक्त्तरुच्यते ॥ 


भुक्ति-पुक्ति स्पुह्टा पिशाची के बन्धन से विनिमुक्त तथा श्रीकृष्णचन्द्र-व्यति- 
रिक्त अन्याभिलाबारहित आनुकुल्य-भावसंयुवत निरन्तर श्रीकृष्ण-स्मरण ही 
भक्ति है। जेसे, प्रतिबिम्ब सर्वतोभावेन बिम्ब का ही अनुसरण करता है, बसे 
ही, अन्त:करण, अन्तरात्मा, प्राण एवं रोम-रोम से अपना अनुगमन, अनुसरण 
एवं अनुस्मरण करनेवाली उन अनुव्रता स्त्री-रत्न गोपाडुनाओं के संग आनन्द- 
कन्द परमानन्द उच्चिदानन्दधन परमात्मा श्रीकृष्णचन्द्र ने रासक्रोडा का 
प्रारम्भ किया । 


प्रौते: प्रकर्षण इताः प्राप्ता आनर्दा येः तः प्रोत: आनन्दमय्ये: अर्थात्‌ 
आनन्दप्राप्त, आनन्दसंयुत राजस एवं तामस भावों की शून्यता ही प्रसन्नता, 
आनन्दमयता है ।- जैसे, रजादिक से रहित होकर जल निर्मल एवं प्रसन्न हो 
जाता है, वे ही बज-सीमन्तिनी-जन भी स्वधर्मानुष्ठान द्वारा श्रीकृष्णचन्द्र का 
आनुकृल्येन संस्मरण तथा उनके विप्रयोगजनित तीक्र ताप से दग्ध होकर 
जोकिक्रता एवं प्राकृततारूप रज से ध्यानप्राप्ताच्युतशइलेषनिवृत्याउक्षोणम ड्भरल7पः 
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ध्यान से प्राप्त भगवदाश्लेषजन्य अतुलित आनन्दप्रेरकः रसस्वरूपता एवं 
रसात्मकता को प्राप्त हुईं । 


भगवत्‌-विप्रयोगजनित तीब्रताप-दग्ध हृदय में भगवत्-स्वरूप स्वभावतः 
प्रस्फुटित हो जाता है; यदि ऐसा न हो तो भक्त का जोवन ही असम्भव हो 
जाय । श्री वललभाचायंजी कहते हैं-- 
'कोह्येबानयात्कः प्राव्यात्‌ यद्येघष आकाश आनन्दो न स्यात्‌ ॥ 

(तै० २/७) 
अर्थात्‌, कौन प्राणन करता, कौन चेष्टा करता, कौन प्राणों को धारण करता 
यदि परमानन्द, आनन्दकन्द, सच्चिदानन्द्धन भगवान्‌ श्रीकृष्ण का आइलेष 
न प्राप्त होता; तात्पयं कि यदि भकक्‍त को ध्यान से भी अचिन्त्य, अदृश्य 
आनन्दस्वरूप आराध्य आइलेष प्राप्त न हो तो उसके प्राण ही प्रयाण 
कर जावें। 

उन सखीजनों के हृदय में यही शल्य था कि भले ही श्रोकृष्ण-वियोग 
से प्राण प्रयाण कर जावें तथापि मृत्यु के पू्व उनके मुखचन्द्र का दर्शन 
मिल जाय । 

कागा सब तन खाइयो, खाइयो चुन-चुन सांस । 
दोउ नेना छांडि दीजो, पिथा दरस की आस ॥ 
सव॑-समथ्थ॑, सर्वेश्वर प्रभु भी इस आतुरभाव को सहने में अक्षमथं हो भक्त के 
सन्निधान में दोड़े चले आते हैं। मुमुक्षु को मोक्ष तथा ज्षातं की अभिलाषा- 
पूर्ति करनेवाले प्रभु स्वयं ही सवंकामविनिर्मक्त, आतुर विद्वल प्रेमी भक्त के 
विप्रयोगजनित तीक्र-ताप-दग्ध हृदय में आविर्भूत हो जाते हैं। सिद्धान्त है कि 
आतप्ततन्‌ः न तदायो अब्नुते दिवं ।” अर्थात्‌ जिसका तनु तप्त नहीं हुआ वह 
भगवदाइलेष प्राप्त नहीं कर सकता । वेष्णव-परम्परानुसार तप्त शंख, चक्र, 
गदा, पद्मादि चिह्नों को भुजाओं पर अंकित कराने एवं चान्द्रायण, एकादशी आदि 
त्रतों को करने का विशेष महत्त्व है; ऐसे तप्त चिह्नों परे अंकित किवा कठोर 
त्रतों से कुश साधक भो तप्त-तनु कहलाता है। यथाथंत: भगवतृ्‌-विध्रयोग-जन्य 
तोब्रताप से दग्ध तनु ही भगवदाइलेष का अधिकारी है; जिसके स्थूल, सूक्ष्म 
एवं कारण तीनों ही शरीर दग्ध हो गये हैं, वही दग्धतनु है। मानसिक 
भगवदाइलेषजन्य आनन्दोद्रेंक से भक्त के रसात्मक-स्वरूप से ही भगवदाइलेष 
सम्भव है। 
ब्रीते: स्त्रोरत्ने: आनन्दप्राये: रसप्रायेः रसमयस्व प्रायः ।' 

प्रीति एवं आनन्दसंयुवत स्त्रियों के संग उस अद्भुत रास-क्रीड़ा का प्रारम्भ 
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हुआ। यह रासक्रीड़ा अत्यन्त अद्भुत है; अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड की ऐश्वर्या- 
'धिष्ठात्री देवो भगवती महालक्ष्मी भी इस अद्भुत रासछीला के सन्निवेश के 
लिए सदा उत्कंठित रहती हैं । 


वेदान्तदृष्टया भी अनन्तक्रोटि ब्रह्माण्डान्तगंत अनन्तानन्त सुख भी वस्तु- 
भूत ब्रह्म-सुख का प्रतिबिम्ब मात्र है। भक्ति-सिद्धान्तानुसार कोटिब्रह्मणण्डान्त- 
गंत अनन्तानन्त सुख-स्थरूप अनन्तानन्त प्रतिबिम्बों के मूल एकमात्र भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण परमानन्द ही हैं; समूहात्मक होने से रासरूप हैं, 'रसानां समही रास: 
रसों के सजूहात्मक, बिम्बात्मक होने के कारण भगवान्‌ रासरूप हैं। 
'स्वरूपात्मिकां रापक्रो्णा आरब्धवान्‌ सस्वरूपभूता रासलोला' स्वरूपभूता, 
तदाभिन्‍्ता रासलीला का प्रारम्भ हुआ। श्री वललभाचायंजी के मतानुसार 
क्रोडा' मन से और 'रास' देह से अभिव्यक्त रस हैं; मन एवं देह से अभि- 
व्यंजित दोनों ही रसों का पूर्ण सामंजस्य, अभेद अभिन्‍नता ही रासक्रीड़ा है | 
विभिन्त लीलाओं द्वारा भगवान्‌ स्वरूपात्मक रस को भक्‍्तजनों के अन्तःकरण 
में सन्निविष्ट कण्ते हैं; भकत-हुदय में स्वरूपात्मक रस का सन्निवेश ही सम्पूर्ण 
लीटाओं का उद्देश्य है। सिद्धान्त है, न हि सिकताप तेलोत्पत्तिः सम्भवति! 
सिकता-समूह से तैल की उत्पत्ति सम्भव नहीं, एतावता ही कहा गया है 
'प्रोत: स्त्रोरत्ने: अन्‍्यतः प्रोते: अन्योन्याबद्धबाहुसि:' अर्थात्‌, प्रौतेः परमानन्द- 
स्वरूप: स्त्रोरत्ने:' अर्थात्‌ वे गोपाड्नाएँ साक्षात्‌ प्रीत्यात्मिका, प्रीतिरूपा 
परमानन्दस्वरूपा हैं। नित्य निकुज्जेश्वरी रासेश्वरी श्री राधारानी तो श्री- 
कृष्ण उनद्र परमानन्द सुधा-सिन्धु की माधुय॑-सार-सवंस्व हैं, राधारानो की 
काय-व्यूहात्मिका गोपाड्भनाएँ परमानन्द सुधा-सिन्वु की तरंग हैं; साधन-सिद्धा 
गोपाड़भूताओं के भो लौकिक तनु का 'महायशेश्च यज्ञैश्व ब्राह्मोय॑ क्रियते तनुः' 
यज्ञ, महायज्ञ, भूशुद्धि, भूत-शुद्धि के द्वारा नव दिव्यनिर्माण, प्राणप्रतिष्ठा 
आदि क्रोण अभ्प्रास एवं प्रीतिपृ्वक भजन एवं सर्वोपरि विप्रयोग-जन्य तोब्र- 
ताप से दाह हो पूर्णतः बाधित हो गया, साथ ही मानसिक भगवतृ्‌-संप्रयोग- 
जनित रसोंद्रेक से रप्रात्मक दिव्य स्वरूप का प्रांदूर्भाव एवं परिपीषण हुआ । 
वेदान्तद्ष्ट्या भी 


'चिदेव चिल॑ जातोयातु तकाररहित यदा चित्‌ ही चित्त हो जाता है। 
चित्‌ शब्द का अथ है ब्रह्म, चित्त शब्द का अर्थ है मन; चित्‌ दब्द में 'त्‌' 
हलन्त है, चित्त शब्द में चित्‌ शब्द के हजन्त त्‌ के साथ एक और “त' संयुक्त 
हो जाता है; यह 'त' ही विषय है। स्वप्रकाश, अखण्डबोध चित्‌ में विषय 'त' 
का अध्यास-संसर्ग ही मन, चित्त है: अस्तु, 'त' विषय-राहित्य से पुनः चित्त 
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चित्‌ हो जाता है; तात्पयं कि वेदान्तदृष्टयया भी निरन्तर अभ्यास से चित्त 
बला 'त' विषय को त्यागकर अपने मूलभूत 'चित्‌” रूप, ब्रह्म-स्वरूप हो 
'तावद्रागादयः: स्तेनास्तावत्‌ कारागहं गृहम्‌। 
तावन्मोहो5ड्प्रिनिगडो यावत्‌ कृष्ण न ते जनाः ४ 
(श्री० भा० १०/१४/२६) 
अर्थात्‌ जब तक प्राणी भगवदु-भक्‍त नहीं हो जाता तब तक ही रागरूप तस्कर 
आत्मानन्द-घन को चुराते हैं। 
यं दृष्टवा सर्वे प्राणिन: नटन्ति” जिसको देखकर प्राणी मात्र नाच उठते 
हैं। अतिशय आनन्दोद्रेक से प्राणी स्वभावत: नाच उठता है; “आनन्द से नाच 
उठना' मुहावरा सीमातीत आनन्द का ही परिचायक है। माता के मणियय 
प्रांगण में अपनी ही बालस्वरूप की छवि निहारकर भगवान्‌ स्वयं भी नाच- 
उठते हैं, 'नार्चाह निज प्रतिबिम्ब निहारी' प्रेमोन्मादजन्य नृत्य ही यथाथंतः 
नृत्य है। सामान्यतः शिष्टाचारपरक नियम है कि वर्णाश्रमी को नृत्य करना 
तो दूर, देखना भी नहीं चाहिए। इस कथन की यथाथंता सीमा-पुरस्सर छोक- 
व्यवहारदृष्टया ही है। भगवान्‌ के लोकोत्तर प्रेम में उन्मत्त होकर भगवान्‌ 
की मधुर मनोहर मंगलमयी मूर्ति का ध्यान कर उनके मंगलरूमय श्रीअंग की 
लोकोत्तर मधुरता, सुन्दरता, सरसता का आस्वादन करते हुए प्रेमोन्माद में 
नाच उठना विशिष्ट उन्‍नत मनः:स्थिति का ही परिणाम है। 
भूत-भावन भगवान्‌ विश्वनाथ स्वयं नटराज हैं। उनके अलौकिक नृत्य को 
देखने के लिये भगवान्‌ विष्णु स्वयं पधारते हैं। दक्षिण में प्रथा है कि प्रदोष- 
काल के पू८ ही वेष्णव-मन्दिरों के पट बन्द हो जाते हैं क्योंकि भगवान्‌ विष्णु 
भूत-भावन विश्वनाथ सदाशिव के ताण्डव-नृत्य के दर्शनाथं घले जाते हैं । 
चुडामणीकृतविधुवंलयीकृतवास॒कि: । 
भवो भवतु भव्याय लोलाताण्डवप्रण्डितः ७! (मुक्तावलि: १) 
अर्थात्‌, चन्द्रमा का चूड़ामणि, वासुकि नाग का कंकण तथा हस्ती के चमं का 
परिधान धारण कर गौरवण तेजो मय, प्रकाशस्वरूप लीला-विशारद भूत-भावन 
भगवान्‌ विश्वनाथ ताण्डव करते हैं; यह अद्भुत नृत्य राजराजेश्वरी गौरी 
पराम्बा त्रिपुरसुन्दरी के सम्मुख होता है। सम्पूर्ण देवगण ही उस नृत्य के 
परिषद्‌ हैं। प्रेमोन्‍्मादजन्य नृत्य लोकोत्तर दिव्य एवं महामहिम है। 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण नटवर हैं : 'नटेभ्योषपि नटराजेंभ्योषपि नटराजराजेभ्यो5पि 
वरं वपुय॑स्थ' नट, नटराज; नट्राजराज-सबमें-सवंश्रेष्ठ -वपु है जिसका, वे 
श्रीकृष्णचन्द्र ही नटवर वपु हैं। ऐसे नटवर वपु श्रीकृष्णचन्द्र का रासलीला-नृत्य 


गोपी-गीत ५६९ 


अज्भूत अलौकिक एवं दिव्य है; य॑ं मन्येरन्‌ ननस्तावद्‌ विभानशतसंकुलूम्‌! उस 
अद्भुत गासलोला के दर्शंनार्थ प्रह्मा, इन्द्र, रुद्र, वरुण आदि देवाधिदेवगण भी अपने 
अपने ग्मानों में बेठकर आकाश में मँड राने लगे; उन देवाधिदेवों को भी उस 
अद्भुत रहस्यात्मक रासलीला का सम्पूर्णतः दर्शन नहीं हुआ; 'यावत्‌ द्रष्टव्प 
यावत्‌ विषयगोचर' जिसके लिए जितना द्रष्टव्य था उसने तावदंश का ही 
दर्शद किया । “सध्ये मणीनां हैघानामहामरकतों यथा” जेसे बहुत-सी सुवर्ण॑- 
मणियों के बीच नीऊवर्णा महामरकत मणि देदीप्यमान होती है, वेसे ही 
गोपाड्धनाओं के मध्य में श्रीकृष्ण देदीप्यमान हुए । प्रत्येक गोपाज़्ूना ने यही 
अनुभव किया कि अपने विचित्र नृत्य-कौशल के कारण ही परमानन्द योगेव्वर 
श्रीकृष्ण यत्र-तत्र-सवंत्र प्रतिभासित होते हुए भो यथाथंतः मेरे ही सन्निधान में, 
प्रेरे ही आलिगन में आबद्ध हैं। अघटितघटनासामथ्यंधोग:ः अघटित-घटना- 
सामथ्यं ही योग है; योग का नियामक सर्वान्तरयामी ही ईश्वर है; भगवान्‌ 
श्रोकृष्ण योगेश्वर हैं । 

ब्रारम्वार कहा जा चुका है कि साक्षात्‌ परात्पर परब्रह्म ही आनन्दकन्द 
परमानन्द श्रोकृष्णव-द्र स्वरूप में आविभूंत है, नित्य निकुञ्जेश्वरी रासेश्वरी 
राधारानी श्रीकृष्ण परमानन्द सुधा-सिंधु की माधुय सार-सव्व॑स्व हैं, गोपाज्नाएँ 
उस सिंधु की तरंग हैं। भगवान्‌ श्रीकृष्ण आत्माराम हैं। आत्मा तु राधिका 
'ग्रोक्ता' राधिका हो श्रीकष्ण को आत्मा हैं। एतावता तद्भिन्‍्न की कल्पना 
भी सम्भव नहीं होती, तथापि 'रसथों रसनीया' इस रोति से ही रस का 
आस्वादन सम्भव है। ऐश्वर्यानुभूति से माधुय-भाव प्रावरित हो जाता है, 
फलत: स्वाभाविक शृढ़ानुरागरस अनभिव्यक्त रह जाता है अतः आतुगण्य 
सम्पत्ति हेत ही तत्त्व में भी अत्यन्त लौकिकता की अभिव्यक्ति अपेक्षित है| 
श्रीमद्भा गवत-वाक्‍्ग हे, 

ग्राम्ये: सम ग्राम्पवदीदा चे ष्टित:' (१०/१५/१९) 

उन रामीण गोपालछियों के मध्य में आनन्दकन्द, परमानम्द, सब्चिदानन्द- 
घन परबहा परमात्मा श्रीकृष्ण भी तदूवत्‌ ग्राभीण गोप-कुमार-स्वरूप में ही 
आविभंत हुए। अपनी अनन्तकोटिब्रह्माण्डनायकता, सर्वेश्वरता, भ्रवज्ञता 
आदि ऐश्वययुक्त स्वछप को भूलकर निकृष्टातिनिक्ृष्ट प्राणी के साथ तादात्म्या- 
पन्‍न हो अभेद व्यवहार के अधिष्ठान बन जाता भगवतृ-सौशील्य की हो अभि 
व्यंजना है। भक्तिसंयुक्त निर्मल चित्त पे ही भगवदू-लीला के वास्तविक रस 
का आस्थादन सम्भव है । 

७ 


भ्रमर-गीत 


प्रवचन 
अनन्तश्री स्वामी करपात्रीजी महाराज 


संकलन 
श्रीमती पद्मावती झुनझुनवाला 


सकल शास्त्र-पारावारीण, निगमागम-पारदृश्वा, ब्रह्मीभूत, अनन्तश्री विभूषित 
पूज्य स्वामी श्रीकरपात्रीजी महाराज का नाम भारतीय संस्कृति के प्रत्येक उपासक के 
मानस-पटल पर सुअंकित है। पूज्य-चरण का वाडमय सौरभ आस्तिक हृदय क़्ो 
निरन्तर सुवासित कर रहा है। वे सर्वतो विसरत्प्रतिभा के धनी, वाडिमिता कला के 
मूर्तिमान रूप तथा विविध शास्त्रों के मर्म-प्रकाशक थे। 'रासपंचाध्यायी ', ' भ्रमरगीत ' 
एवं ऐसे ही अन्य मार्मिक प्रसंगों की जो व्याख्या उन्होंने को और अपने ग्रन्थ 
' भक्तिरसार्णव' में भक्ति के सैद्धान्तिक तथा व्यावहारिक पक्षों का जो प्रस्तुतीकरण 
किया उसके आधार पर समकालीन समालोचकों ने उन्हें ' भक्ति' को दसवें रस के 
रूप में प्रतिष्ठित करने का श्रेय दिया। 

प्रस्तुत पुस्तक ' भ्रमर-गीत' की संकलयित्री श्रीमती पद्मावती झुनझुनवाला 
महासजश्री के शरण में आयीं। इनके विशेष अनुरोध पर पूज्यवर ने ' श्रीमद्भागवत' 
के दो अंश 'गोपी-गीत' और ' भ्रमर-गीत” का प्रवचन किया। 'गोपी-गीत' का 
प्रवचन तीन चातुर्मास्य में सम्पन्न हुआ, ' भ्रमर-गीत' का प्रवचन एक ही चातुर्मास्य 
में सम्पूर्ण करते हुए उन्होंने यह कहा था कि 'समय बहुत कम है अन्यथा इस पर 
बहुत विशद व्याख्या हो सकती है।' पद्माजी ने सम्पूर्ण प्रवचनों को टेप कर लिया 
था। महाराजश्री के आदेश से ही इन प्रवचनों को लिपिबद्ध करके उन्हें प्रस्तुत रूप 
में दिखाया गया था। यह संकलन उन्हें बहुत पसन्द आया और उन्हीं के आदेश से 
इनको छपवाने की व्यवस्था की गयी। 

' भ्रमर-गीत ' के प्रत्येक पद की व्याख्या में सहदय-हृदय द्राबक सरसता व्याप्त 
है। 'पिवत भागवतं रसमालयम्‌' भागवत-रस का लय पर्यन्त पान करना चाहिए यह 
सन्देश, यथार्थ रूप से इसमें निहित है। प्रत्येक सहदय व्यक्ति को परम सरस, परम 
रसिक श्रीस्वामी करपात्रीजी महाराज की रसमयी वाणी का आस्वादन स्वयं करना 
चाहिए। साथ ही, इस संकलन- ग्रन्थ, ' भ्रमर-गीत' के प्रचार-प्रसार द्वारा जन-जन के 
हृदय में इस रसमयी दिव्यवाणी का संचार कर अपने पावन कर्तव्य का पालन करना 
चाहिए पूज्य चरणों के आशीष से ही यह कार्य सम्पन्न हो सका है। पूज्य चरणों का 
सत्‌-साहित्य जन-जन में प्रचारित होता रहे, यही भगवान्‌ से प्रार्थना है। 


योग, अध्यात्म तथा संत चरित 


भ्रमर-गीत अनन्तश्री स्वामी करपात्रीजी महाराज 
जपसूत्रम्‌ (प्रथम व द्वितीय खण्ड) स्वामी श्री प्रत्यगात्मानन्द सरस्वती 
बेद व विज्ञान स्वामी श्री प्रत्यगात्मानन्द सरस्वती 
बेदान्त और आइन्सटीन अनिल भ्रटनागर 
सृष्टि-तत्त्व तथा राजा एवं प्रजा भार्गव शिवरामकिंकर योगत्रयानन्द 
परलोक तत्त्व भार्गव शिवरामकिंकर योगत्रयानन्द 
मानव-तत्त्व तथा वर्ण विवेक भार्गव शिवरामकिंकर योगत्रयानन्द 
योग वासिष्ठ की सात कहानियाँ भरत झुनझुनवाला 
कुण्डलिनी शक्तियोग तथा समाधि एवं मोक्ष डॉ० दिनेशकुमार अग्रवाल 
सौन्दर्यलहरी : तन्त्र-दृष्टि और सौन्दर्य-सृष्टि प्रभुदयाल मिश्र 
योग और आरोग्य (साधना और सिद्धि ) डॉ० कपिलवेव द्विवेदी 
बृहत एलोक संग्रह (सर्वधर्म सार) प्रो०ण कल्याणमल लोढ़ा 
हिन्दी ज्ञानेश्वरी / श्रीमद्‌ एकनाथी भागवत अनु० : ना०वि० सप्रे 


तुकाराम गाथा( संतगश्रेष्ठ तुकाराम के चुने हुए अभंगों का भावानुवाद) आनु०: ना०वि० सूप्रे 
मनीषी की लोकयात्रा (पं०गोपीनाथ कविराज का जीवन-दर्शन) डॉ० भगवती प्रसाद सिंह 
सूर्य विज्ञान प्रणेता योगिराजाधिराज स्वामी विशुद्धानन्द परमहंसदेव : 
जीवन और दर्शन नन्‍्दलाल गुप्त 
योगिराजाधिराज श्री श्री विशुद्धानन्द परमहंस. अक्षयकुमारदत्त गुप्त कविरत्न 
योगिराज विशुद्धानन्द प्रसंग तथा तत्व कथा. म० म० पं० गोपीनाथ कविराज 
भारत के महान योगी ( 4 भाग : 7 जिल्द ) विश्वनाथ मुखर्जी 
बाबा नीब करौरी के अलौकिक प्रसंग बच्चन सिंह 
म०म०पं०गोपीनाथ कविराज की अध्यात्मपरक कृतियाँ 

भारतीय धर्म साधना # क्रम-साधना # अखण्ड महायोग # श्री साधना 

श्री कृष्ण प्रसंग # शक्ति का जागरण और कुण्डलिनी # तत्त्वजिज्ञासा 
सनातन-साधना की गुप्तधारा # साधु दर्शन एवं सत्प्रसंग (भाग १-2, 3 व 4) 
ज्ञानगंज # प्रज्ञान तथा क्रमपथ +# परातंत्र साधना पथ +% तत्त्वानुभूति # दीक्षा 

साधन पथ #% योग-तन्त्र साधना # रहस्यमय सिद्धभूमि तथा सूर्यविज्ञान 
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